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प्रकाशक की ओर से 


घर एक एसा व्यापक शब्द है, जो सामने आते ही किसी जाति या समाज का इतिहास और उम्रके जी वन 
की भूमिका प्रस्तुत करने में समर्थ होता है। 'धर्म' शब्द में जाति विशेष की सम्पता, संस्कृति, 
आचार-विचार, रहन-सहन, रीति-रिवाज तथा जीवतथ्रणाली की प्रक्रिया और निदर्शन प्रस्तुत 
होता है। धर्म की प्रिभाष्य भी हमारे दार्शनिकों, चिस्तकों और मती षियों ने अपने-अपने समय के विचार 
और बिन्‍्तन के परिणाम-स्वरूप भिन्न-भिन्न रूपों में प्रस्तुत की है। धारणाद धर्म इत्याहु: के अनुसार धर्म 
जीवन का मूलाधार है! इसी से मनष्य को प्रेरणा और प्रकाश उपलब्ध होता है। यही धर्म जीवत की 
गति, विधि और प्रगति में सहायक होता है। कहने का अर्थ यह है कि धर्म वस्तुतः संकुचित नहीं, अपितु 
विशद , महान्‌ और उदात्त भावना से प्रकाशमान होता है। संसार में जितने भी धर्म हैं, उसका अपना 
महत्व और स्वत्व तो है ही, किन्तु हिन्दू धर्म और हिन्दू जाति की अपनी विशेष महत्ता और सत्ता रही है। 
हिल्दूं धर्म अन्य सभी धर्मों और जातियों को समादर और सम्मान करने में सर्देव अग्रणी रहा है। 


इसी हिन्दू धर्मशासत्र की विशेषताओं तथा इसके अन्तर्गंत उपलब्ध विभिन्‍न शाखाओं और क्षेत्रों 

का विश॒द परिचय एवं सैद्धान्तिक विवरण प्रस्तुत ग्रंथ 'धर्मशास्त्र का इतिहास' में अंकित करने की चेष्टा 
है। इसके सम्मान्य और विह्यन्‌ रचनाकार भारत-रत् श्री पण्डरंग वामन काण अन्तर्राष्ट्रीय ख्याति के केखक 
और प्राच्य इतिहास और साहित्य के मनीषी रहे हैं। उन्होंने संस्कृत और संस्कृति के साहित्य का प्रयाद्र 
अध्ययन तो किया ही, किन्तु उतकी सबसे महत्त्वपुर्ण साधना और सेवा का फल यह है कि हमें इस प्रकार के 
अनमोल और महत्त्वपूर्ण ग्रंथ उपलब्ध हुए। श्री कार्ण जैसे महाशष्ट्रीय विद्वानों के विद्या-व्यसत और का्य-निष्ठा 
की प्रशंसा करनी ही पड़ती है । ऐसे विद्वानों और मनीषियों के प्रति हम कृतज्ञ हैँ। उत्तकी इन कृतियों 
से जिज्ञासुओं और आनेवाली पीढ़ी को प्रेरणा और प्रकाश मिलेगा, हमारा यह निश्चित मत है। हमें यह 
कहने में भी संकोच नहीं कि 'धर्मशास्क्ष का इतिहास' हमारे भारतीय जीवन का इतिहास है और इसमें हम 


नन्हे - 


अपने अतीत की गौरवभयी गाथा और नियामक सूत्रों का निर्देश और सन्देश प्राप्त करते हैं। विह्दान्‌ 
लेखक ने बड़े मनोयोग और श्रम से इस ग्रन्थ का प्रणयन किया है। इसे एक तरह से हिन्दू जाति का 
विश्वकोश कहें हैं तो अन्यथा न होगा । इसमें लेखक ने धर्म, धर्मंश[स्त्र, जाति, वर्ण, उनके क॒त्त॑व्य, अधिकार, 
संस्का र, आचा र-बिचार, यज्ञ, दान, प्रतिष्ठा, व्यवहार, तीर्थ, त्रत, काल आदि का विवेचन करते हुए सामा- 
जिक परम्परा और उसकी उपलब्धियों का विस्तृत और आवश्यक विवरण प्रस्तुत किया है। वेद, उपनिषद 
स्मृति, पुराण, रॉमायण, महाभारत आवि ग्रन्थों से संकेत, सूत्र और सन्दर्भ एकत्न करना कितना कठिन 
है, इसकी कल्पना की जा सकती है । 


प्रस्तुत पुस्तक इसी 'धरमंशास्त् का इतिहास! का दूसरा भाग है। इस दूसरे भाग का दितीय 
सेंस्करण प्रस्तुत करते हुए हमें सुख अर संतोष का अनुभव हो रहा है। हिन्दी समिति को इस बात की 
प्रसन्‍नता है कि इस महनीय ग्रन्थ का हिन्दी के पाठकों और विद्वानों ने समुचित स्वागत किया है। 
“धधर्मशास्त्र का ईतिहास' पाँच भागों में प्रस्तुत किया जा रहा है। इसके तीन भाग 
प्रकाशित हो चुके हैं और शेष दो भाग शीघह्ष ही, इस मास के अंत तक, उपलब्ध हो जायेंगे । इन सभी 
भागों की एक संयुक्त अनुक्र मणिका भी हम अलग पुस्तिका के रूप से प्रस्तुत करेंगे । यहाँ यह भी उल्लेखनीय 
है कि कामज की महार्घंता और मुद्रण, वेष्टन आदि के दरों में पर्याप्त वृद्धि ही जाने पर भी हमने इसका 
मूल्य पूवंवत ही रखा है| हमें विश्वास है, प्रचार और प्रसार की दृष्टि से हमारे इस आयास का स्वागत 
और समादर किया जायेगा । हमारी यह भी चेष्टा होगी कि हम इस प्रकार के महनीय ग्रन्थों का प्रकाशन 
उचित मूल्य पर ही अपने पाठकों को उपलब्ध करायें । 
हम एक बार पुनः हिंन्दी के छात्रों, पाठकों, अध्यापकों, जिज्ञासुओं और विद्वानों से, 
विश षतः उन लोगों से जिन्हें भारत और भारतीयता के प्रति विशेष ममत्व और अपनत्व है, यह अनुरोध 
क रना चाहेंगे कि वे इस ग्रंथ का अवश्य ही अध्ययन करें। इससे उन्हें बहुत कुछ प्राप्त होगा । इससे अधिक 
कुछ कहा नहीं जा सकता । हमारी अभिलाषा है, यह अंथ प्रत्येक परिवार में सुलभ और समादृत हो । 
सघन्यवाद । 
काशीनाथ उपाध्याय “भ्रमर' 
वसनन्‍्त पक वी, जनवरी ८, १4७३ ई० सच्तिव, 
'रा्जाए पुरुषोत्त मदास टण्डन हिन्दी भवन', हिन्दो समिति, उत्तर प्रदेश शासन 
महात्मा माँधी भागे, लखनऊ 
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के प्रावकयन 


४/[सूृ*हारमयूब' ' के संस्करण के लिए सामग्री संकलित करते समय मरे ध्यान में आया कि जिस प्रकार 

मंते “साहित्यदपंण”' के सस्करण में क्रावकथन के रूप में “अलंकार साहित्य का इतिहास” नाभक एक 
प्रकरण लिखा है, उसी पद्धति पर व्यवहारमयूथ्व में भी एक प्रकरण संलग्न कर दू", जो निश्चय ही धर्मशास्त्र 
के भारतीय छात्नों के लिए पूर्ण लाभप्रद होगा । इस दृष्टि से में जैसे-जैसे धर्मशास्त्र का अध्ययन करता यया, 
मुझे ऐसा दीख पड़ा कि सामग्री अत्यन्त विस्तृत एवं विशिष्ट है, उसे एक संक्षिप्त परिचय में आबद्ध करने से 
उसका उचित निरूपण न हो सकेगा ' साथ ही, उसकी प्रचुरता के समृचित परिज्ञान, सामाजिक मान्यताओं 
के अध्ययन, तुलनात्मक विधिशास्त्र तथा अन्य विविध शास्त्रों के लिए उसकी जो महत्ता है, उसका भी अपेक्षित 
प्रतिपादन न हो सकेगा । निदान, मैंने यह निश्चय किया है कि स्वतन्त्न रूप से धर्मशास्त्र का एक इतिहास ही 
लिपिबद्ध कझँ। सर्वप्रथम, मैंने यह सोचा, एक जिल्द में आदि काल से अब तक के धर्मशास्त्र के कालक्रम 
तथा विभिन्न अक रणों से युवत एंतिहासिक विकास के निरूपण से यह विषय पूर्ण हो जायगा । किन्तु धर्म शास्त्र 
में आने वाले विविध विषयों के निरूपण के बिना यह गन्थ सांगोपांग नहीं मात्रा जा सकता। इस विचार 
से इसमें वेदिक काल से लेकर आज तक के विधि-विधानों का बर्णन आवश्यक हो गया । भारतीय सामाजिक 
संस्थानों में और सामान्यतः: भारतीय इतिहास में जो क्रान्तिकारी परिवतंन हुए हैं तथा भारतीय जनजीवन 
पर उनके जो प्रभाव पड़े हूँ, वे बड़ें गम्भीर हैं । 


यद्यपि उच्च कोटि के विश्वविद्यालय के विद्वानों ने धमंशास्त्र के विशिष्ट विषयों पर विवेचन 
का प्रशस्त कार्य किया है; फिर भी, जहाँ तक में जानता हूँ, किसी लेखक ने घमंशास्त्र में आये हुए समग्र 
विषयों के विवेचन का प्रथास नहीं किया। इस दुष्टि से अपने ढंग का यह पहला प्रयास माना जायगा। 
अतः इस महत्त्वपूर्ण कार्य से यह आशा की जाती है कि इससे पूर्व के प्रकाशनों बी स्यूनताओं का ज्ञान भी 
सम्भव हो सकेगा। इस पुस्तक में जो तुटि, दुरूहता और अदक्षता प्रतीत होती है, उनके लिए लेखनकाल की 
परिस्थिति एवं अन्य कारण अधिक उत्तरदायी हैं । इन बातों की ओर ध्यान दिलाना इसलिए आवश्यक है कि 
इस स्वीकारोबित से मित्रों को मेरी कठिनाइयों का ज्ञान हो जाने से उत्तका प्रम दूर होगा और वे इस कार्य 
की प्रतिकूल एवं कटु आलोचना नहीं केरेंगे। अन्यथा, आलोचकों का यह सहज अधिकार है कि प्रतिपाथ 
विषय में की गयी अशुद्धियों और संकी र्णताओं की कटु से कदू जालोचना करें । 


आद्योपान्त इस पुस्तक के लिखते समय एक बड़ा प्रलोभन यह था कि धर्भशास्द्न में व्याख्यात 
प्राचीन एवं मध्यकालीन भारतीय रोति, परम्परा एवं विश्वासों की अन्य जन-समुदाय और देशों की रीति, 
परम्परा तथा विश्वासों से तुलगा की जाथ। किन्तु मैंने यथासंभव इस प्रकार की तुलना से दूर रहने का 
प्रयास किया है। फिर भी, कभी-कभी कतिपय कारणों से मुझे ऐसी तुलनाओं में श्रवृत्त होना पड़ा है। 
अधिकांश लेखक (भारतीय तथा यूरोपीय) इस प्रवृत्ति के हैं कि वे आज का भारत जिन कुप्रथाओं से 
आक्रान्त है, उनका पूरा उत्तरदायित्व जातिप्रथा एवं धर्मशास्त्र में निदिष्ट जीवन-पद्धति पर डाल देते हैं; 
किन्तु इस विचार से सर्वथा सहमत होना बड़ा कठिन है। अतः मैंने यह दिखाने का प्रयत्व किया है कि विश्व 
के पूरे जन-समुदाय का स्वभाव साधारणत: एक जैसा है और उसमें निहित सुप्रवृत्तियाँ एवं दुष्प्रवृत्तियाँ सभी 


च््न है बन 


देशों में एक-सी ही हैं। किसी भी स्थान विशेष में आरम्भकालिक आचार पूर्ण लाभप्रद रहते हैं, फिर आगे 
चल कर सम्प्रदायों में उत्के दुस्पयोग एवं विकृतियाँ समान रूप से स्थात ग्रहण कर लेती हैं। चाहे कोई देश 
विशेष हों या समाज, वे किसी न किसी रूप में जाति-प्रथा या उससे भिन्‍त प्रथा से आबद्ध रहते आये हैं । 
संस्कृत ग्रन्थों से लिये गये उद्धरणों के सम्बन्ध में दो शब्द कह देना आवश्यक है । जो लोग 
अंग्रेजी नहीं जानते, उनके लिए ये उद्धरण इस पुस्तक में दिये यये तरकों की भावनाओं को समझने में एक 
सीमा तक सहायक होंगे। इसके अतिरिक्त, भारतवर्ष में इन उद्धरणों के लिएअपेक्षित पुस्तकों को सुलभ 
करने वाले पुस्तकालयों या साधनों का भी अभाव है । उपर्यृक्त करणों से सहस्श्रों उद्धरण पादटिप्पणियों में 
उल्लिखित हुए हैं। अधिकांश उद्धरण प्रकाशित पुस्तकों से लिये गये हैं एवं बहुत थोड़े-से अवतरण 
पाण्डुलिपियों और तामप्न-लेखों से उद्धत हैं। शिलालखों, ताम्रपत्नों के अभिलेखों के अवतरणों के सम्बन्ध में 
भी उसी श्रकार का संकेत अभिप्रेत हैं। इत तथ्यों से एक बात और प्रमाणित होती है कि ध्मशास्त्रे में 
बिहित विधयों से जो कई हजार वर्षों पे जनसमुदाय द्वारा आचरित हुई हैं तथा शासकों द्वारा विधि के रूप 
में स्वीकृत हुई है, यह निश्चित होता है कि ऐसे नियम पंडितम्मन्य विद्वानों या कल्पना-शास्त्रियों द्वारा 
संकलित काल्पनिक नियम मांत्र नहीं रहे हैं; वे व्यवहाय रहे दैं। 
जिन पुस्तकों के उद्धरण मुझे लगातार देने पड़े हैं और जिनसे में पर्याप्त लाभाम्वित हुआ 
हैँ, उनमें से कुछ ग्रंथों का उस्हेब आवश्क् है। यत्रा-डमफीज्ड की बैदिर अनुक्रमणिक्ा', प्रोफेसर 
मैकडानल और कीथ की वैदिक अनुकमणिकाएँ' और मंक्समूलर हारा सम्पादित 'प्राव्य धर्म पुस्तकें । 
इसके अतिरिक्त मैं असाधारण विद्वान, ड]० जाली को स्मरण करता हूँ जिनकी पुस्तक को मैंने 
अपने सामने आदर्श के रूप में रखा था। मैंने निम्नलिखित प्रमुख पंडितों की कृतियों से भी बहुमूल्य 
सहायता प्राप्त की है, जो इस ल्षेत्ञ में मुझ् से पहले कार्य कर चुके हैं। जेसे डा० बुलर, राव साहब बी० 
एत्त० माण्डलीक, प्रोफेसर हापकिन्सू, श्री एम० एम० चक्रवर्ती तथा श्री० के० पो० जायसवाल ; में 'बाद' 
के परमहंस केवलानन्द स्वामी के सतत साहाहुबअ और निर्देश (विशेधतः श्रौत भाग) के लिए, पूना के 
चिन्तामणि दातार द्वारा दर्श पौर्णमास के परामर्श और श्रौत के अन्य अध्यायों के प्रत्ति सतर्क करने के 
लिए, श्री केशव लक्ष्मण ओमेल द्वारा अनुक्रमणिका भाग पर कार्य करने के लिए और तकेतीर्थ रघुनाथ 
शास्त्री कोकजे द्वारा सम्पूर्ण पुस्तक को पड़कर सुझाव और संभोवन देने के लिए असाधारण आभार मानत। 
हूँ । में इंडिया आफिस पुस्तकालय (लंदन) के अधिकारियों का और डा० एस० के० वेल्वल्कर, महा- 
महोपाध्याय प्रोफेसर क्रुप्पुस्वामी शास्त्री, प्रोफेसर रंगस्वामों आयंगर, प्रोफ़ेसर पी > पी ०एन० शास्त्री, ड० 
भवत्तोष भद्‌टाचायें, डा० आल्सडो्फ, प्रोफेसर एच ० डी० बेलणकर (विल्सन कालेज बम्बई) का बहुत 
ही कृतज्ञ हूँ, जिन्होंने मुझे अपने अधिकार में सुरक्षित संस्कृत की पाण्डुलिपियों के बहुमूल्य संकलनों के 
अवलोकन की हर संभव सुविधाएँ प्रदान की । विभिन्‍न प्रकार के निरेशन में सहायता के लिए मैं अपने 
मित्र-समुदाय तथा डा० बी० जी० पराअरे, डा० एस० के० दे, श्रो पी० के> योडु और श्रो जी० एन० 
बेदा का आभार मानता हूँ । हुर॒ प्रकार की सहायता के बावजूद इस पुस्तक में होनेवाली न्यूनताओं, 
च्युतियों और उपेक्षाओं से मैं पूर्ण परिचित हूँ । अत: इन सब कमियों के ग्रति क्ृपालु होने के लिए मैं 
विद्वानों से प्रार्थना करता हूँ ।* | है 
«>> पाण्ड्रंग वामत काणे 
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वाज० सं० या वाजसनेयी सं० -5 वाजसनेयी संहिता 

वायु० >> वायूपुराण 

वि० चि० था विवादचि० >> वाचस्पति मिश्र की विवाद- 
चिन्तामणि 

वि० रा० या विवाद र० 5 विवादरत्नाकर 

विश्व० या विश्वरूप -याज्वल्क्यस्मुति की विश्वरूपकृत 
टीका 


मी० मीमांसाकौ० >> मी मांसाकौस्तुभ 








विष्णु ० >+ विष्णुयुराण 

विष्णु या वि० ध० सू० >- विष्णुधर्मसूत् 

बी० मि० -- वीरमितोदय 

वे० स्मा० या वेखानस० +> वैखा तसस्मातंसूल 

व्यव० त० या व्यवहार ० <+ रघुनन्दन का 
व्यवहा रतरव 

व्य० नि० या व्यवहारनि० - व्यवहारनिणंय 

ध्य० प्र० या व्यवहार प्र ० - मित्र मिश्र का व्यवहारप्रकाश 

व्य० म० या व्यवहार म०-+नीलकण्ठ का व्यवहा रमयूद् 

व्य० मा० या व्यवहार सा००>जीमूतवाहुन की ज्यवहार- 
सांतृका 

व्यव्‌ ० सा० > व्यवहारसार 

श० बा० था शतपथन्रा० -- शतपथबाहाण 

शातात५-- शातातपरमृति 

शां० गृ० या शांखायनग्‌ ० +शांखायनगुह्मसूत्र 

शॉं० ब्रा० या शांखायनब्र।० -+ शांखायनब्रा ह्मण 

शां० श्रौ० सू० या शांखायतश्नौत० -+ शांखायनश्रीतसूत्र 

शान्ति० 55 शान्तिपर्ब 

शुक्र ० या शुक्रनगी ति० -5शुक्रनी तिसार 

शु० कौ० या शूद्धिकौ० -+ शुद्धिकोमुदी 

शु० क० या शुद्धिकल्प ० -- शुद्धिकल्पतरु (शुद्धि पर) 

शु० प्र० या शुद्धिप्र ० 5 शुद्धिपरका श 

शूद्रकम० -+ शूद्रकमलाकर 

श्रा० कृ० ल० या श्राद्धकल्प० >श्राद्धकल्पलता 

श्रा० क्रि० कौ० या श्राद्धक्रिया० * शथ्राद्धक्रिया- 
कौम्‌ दी 

श्रा० प्र० या श्राद्धग्र० -- भ्ाद्धप्र काश 

श्रा० वि० था श्राद्धविवेक ++ श्राद्धविवेक 

स० श्रौ० सू० या सत्या० श्रौ० -- सत्यापाद्भौतसूत्र 

स० वि० या सरस्वतीवि० -- सरस्वतीविलास 

सा० ब्रा० या साम० ब्रा० >सामविधान ब्राह्मण 

स्कन्द या स्कल्दपु ० - स्कन्दपुराण 

स्मु० च० या स्मृत्रिच० 5 स्मृतिचन्द्रिका 

स्मु० मु० था स्मृतिमु० - स्मृतिमुक्ताफल 

सं० कौ० या संस्का रकौ० 5० सं स्का रकोस्तुभ 

सं० श्र० 5"संस्कारप्रकाश 

सं० र० मा० या संस्‍्कारर० -- संस्का रसत्नमाला 

हि? भु० या हिरण्य० गु० रू हिरण्यकेशिगद्यसूद 


प्रसिद्ध एवं महत्त्वपूर्ण ग्रन्थों तथा लेखकों का काल-निर्धारण 


[इनमें से बहुतों का काल सम्भावित, कल्पनात्मक एवं विचाराधीन हैँ । 


५ का 


ई० पृ०- ईसा के पूर्व; ई० उ०--ईसा के उपरान्त] 


४०००--१० ०७५ [ ई ० पूछ ) 


घु००---४५ ०० (ई० पु०) 
छ००--- ४०० (ई० पू०) 


६००--३०० ([ ई० पू० ) 


६००---३७० [ई० पू०) 
५००--२० ० (ई० पू०) 
४००--२०० (६० पू०) 

३०० [ई० पू०) 

३०० (ई० पू०) १००(ई० उ०) 


२०७० [(ई० प्‌०) १०० (ई० उ०) 
१००--३ ० ० (ई० उ०) 
१००-+-३३ ० (ई० छ०) 
१००--४ ० ० (ई० उ०) 
२्‌००->-५१०० [ई० उ० ) 
२००--५०० (ई० उ०) 


रें००-+-५०० [ ई० उ०9 ) 


: यह वैदिक संहिताओं, ब्राह्मणों एवं उपतिषदों का काल है। ऋग्वेद, अथव॑- 


वेद एवं तैत्तिरीय संहिता तथा तैत्तिरीय ब्रसह्मण की कुछ ऋ.चाएँ ४००० 
ई० पू० के बहुत पहले की भी हो सकती है, और कुछ उपनिषद्‌ (जिनमें कुछ 
वे भी हें जिन्हें विद्वान्‌ लोग अत्यन्त प्राचीन मानते हैं ) १००० ई० पू० के 
पश्चात्कालीन भी हो सकती हैं। (कुछ विद्वान्‌ प्रस्तुत लेखक की इस मान्यता 
को कि वेविक संहिताएँ ४००० ई० पू० प्राचीन हैं, नहीं स्वीकार करते ।) 


: याहक की रचना निरुक्‍त । 
: प्रमुख श्रौत्सूब्न (यथा आपस्तम्ब, आश्वलायन, बौधायन, कात्यायन, 


सत्याषाढ आदि) एवं कुछ गृह्मसूत्त (यथा आपस्तम्ब एवं आश्वलायन) । 


* गौतम, आपस्तम्ब, बौधायन, वसिष्ठ के धर्मसूत्र एवं पारस्कर तथा कुछ 


अन्य लोगों के मुझयसूत । 


४ पाणिति । 

: जैंमिनि का पूर्वमीमांसासूत्र । 

: भगवदगीता ! 

: पाणिति के सूत्रों पर वातिक लिखने वाले बररचि कात्यायन। 


: कोटिल्य का अथंशास्त्र (अपेक्षाकृत पहली सीमा के आसपास) । 
१५० (ई० पू०) १०० (ई० उछ०) : 


पतज्जलि का महमभाष्य (सम्भवतः अपेक्षाकृत प्रथम सीमा के आसपास) । 


* मनु स्मृति । 

+ याज्ञवल्क्यस्मृति । 

: विष्णुधमंसुत्न । 

: नारदस्मृति । 

: वेखानस-स्मार्त सूत्र । 

: जैमिति के पूर्वमीमांसासूत्र के भाष्यकार शबर (अपेक्षाकृत पूर्व समय के 


आसपास) ! 


: व्यवहार आदि पर बृहस्पतिस्मृति (अभी तक इसकी प्रति तहीं मिल सकी 


हैं) | एस० बी० ई० (जिल्द रे३) में व्यवहार के अंश अनूदित हैं और 
प्रो० रंगस्वामी आयंगर ने धर्म के बहुत से विषय संगृहीत किये हैं जो गायकबाड़ 
ओरिएण्टल सीरीज द्वारा प्रकाशित हैं । 


००७--६० ० (ई० उ०) 
४०००-६६ ०० (० उ०) 
५००-०-४४० ([(ई० उ०) 
६००---५६ ४० (६० उ०) 
६४०--६६५ (ई० उ०) 
६४०--७ ० ० (ई० उछ ) 
६६००-०६ ० ० (ई० उ० ) 


छ८४८५--८२० (६० 3०) 
८9००-८८ 7 ० (६० उ०) 
८घ०५--६०० (ई० उ०) 
5६६ (६० उ०) 
१०००--१०५० (ई० उ०) 
१०८०--११० ० (ई० उ०) 
१०८०--११०१ (ई० उ०) 
११००--११३० (ई० उ०) 


११००--११५० (ई० उ०) 
११००--११५० (ई० उ०) 
११००--११३९ (ई० उ०) 
१११४--११८३ (ई० 3०) 


१११७--११३८ (६० उ०) 
११५०--११६० (६० उ०) 
११५४०--११५० (ई० उ०) 
११४०--१२०० (ई० उ०) 
११५०--१३०० (ई० उ०) 
११४०--१३०० (ई० 3०) 
१२१००--१२२५ (ई० उ०) 
११७५--१२०० (ई० 3०) 
१२६०--१२७० (ई० उ०) 
१२००--१३ ०५० (ई० उ०) 
१२७५४५--१३१० (ई० उ०) 
१३० ०->पै३७० (ई० उ०) 


- १३६ - 


: कुछ विद्यमान पुराण, यथा--वायु०, विष्णु० मार्कण्डय०, मत्स्य०, कूम॑०। 
: कात्यायनस्मृति (अभी तक प्राप्त नहीं हो सकी है) । 

: वराहुमिहिर; पंचसिद्धान्तिका, बृहत्संहिता, बुहुज्जातक आदि के लेखक | 
: कादम्बरी एवं ह्बंचरित के लेखक बाण । 

: पाणिनि की अष्टाध्यायी पर 'काशिका-व्याख्याकार वामन--जयादित्य । 


: कुमारिल का तन्द्रवातिक | 
: अधिकांश स्मृतियाँ, यथा--पराशर, शंख, देवल तथा कुछ पुराण, यथा-- 


अग्ति०, गरुड़ ७ । 
: महान्‌ अद्वतवादी दाशंतिक शंकराचाये । 


: याज्ष वल्क्‍्यस्मृति के टीकाकार विश्वरूप । 
* मनुस्मृति के टीकाकार मेंधातिथि । 


: वराहभिहिर के 'बुहज्जातक' के टीकाकार उत्पल | 
: बहुत से ग्रन्थों के लेखक धारेश्वर भोज । 
: याज्ञवल्कयस्मृतिं की टीका मिताक्ष रा के लेखक विज्ञानेश्वर । 
: मनुस्मृति के ठीकाकार गोविन्दराज | 
: 'कल्पतरु' या क्ृत्यकल्पतर/ नामक विशाल धर्मशःस्त्र-विषयक निबन्ध के लेखक 
लक्ष्मी धर । 
: दायभाग, कालविवेक एवं व्यवहारमातुका के लेखक जीमूतवाहन ।! 
: प्रायश्चित्तप्रकरण एवं अन्य ग्रन्थों के रचयिता भवदेव भट्ट | 
: अपरार्क, शिलाहार राजा ने याज्ञवव्क्यस्मृति पर एक टीका लिखी | 
: भास्कराचायं, जो 'सिद्धान्दशिरोमणि! के, जिसका लीलाकती एक अंश है, 
प्रणेता है ! 
: सोमेश्वर देव का मानसोल्लास या अभिलषिताथ्थ॑चिस्तामणि। 
: कल्हण की राजतरंगिणी | 
: हारलता ए4 पित॒द्थिता के प्र णेता अनिरुद्ध भट्ट । 
: श्रीधर का स्मृत्य्थंसार । 
: भनृस्मृति के टीकाकार कुल्लूक । 
; गौतम एवं आपस्तम्बंधमंसूत्रों तथा कछ गुझ्यसूत्रीं के टीकाकार हरदत्त 
: देवण भट्ट की स्मृतिचन्द्रिका 
: धनञ्जय के पुत्र, एवं ब्राह्मणसव॑स्व के प्रणेता हलायुध । 


: हेमाद्वि की चतुर्व मंचिन्तामणि । 


: बरदराज का व्यवहा रनिर्णय । 


+ पितृभक्ति, समयप्रदीप एवं अन्य ग्रन्थों के प्रणेता श्रीदत्त । 
: यृहस्थरत्नाकर, विवादरत्ताकर, 


क्रयारत्ताकर आदि के रचयिता 
 चण्डक्वर । 


१३००--१ ३८० (ई० उ०) 
१३००--१३८० (ई० 3०) 


१३६०---१ ३ ४० ( ई० उ० ) 


१३६०--१४४८ (ई० उ०) 


१३७४--१४४० (ई० ४०) 
१३७५--१५०० (ई० उ०) 


१४००---१५०० (ई० उ०) 
१४००--१४५० (ई० उ०) 
१४२५--१४५० (ई० उ०) 
१४२५--१४६० (ई० उ० ) 
१४२५--१४६० ( ०) 
१४५०--१५०० (ई० उ०) 
१४६०--१५१२ (ई० उ०) 
१४६०--१५१५ (ई० उ०) 


१५४००--१५२५ (ई० उ०) 
१५००---१४५४ ० (ई० उ०) 
१५१३--१५५० (६० उ०) 
१५२०--१५७५ (ई० उ०) 
१५२०--१५ ८८४ (ई० उ०) 


१५६०--१६२० (ई० उ०) 
१५६०--१६३० (ई० उ०) 


१६१०--१६४० (ई० उ०) 
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: वंदिक संहिताओं एवं ब्राह्मणों के भाष्यों के संग्रहकर्ता सायण | 
: पराशरस्मृति की टीका पराशरमाधवीय तथा अन्य ग्रन्थों के रचयिता एवं 


सायण के भाई माधवाचाय । 


: मंदनपाल एवं उसके पुत्र के संरक्षण में मदनपारिजात एवं महाँण॑वन्रकाश 


संगृहीत किये गये । 


: गंगावाक्यावली आदि ग्रन्थों के प्रणेता विद्यापति के जन्म एवं मरण की 


तिथियाँ । देखिये: इण्डियत ऐप्डीक्वेरी (जिल्द १४, पृ० १६०-१६१), 
जहाँ देवासह के पुत्र शिवसिह द्वारा विद्यापति को प्रदत्त विसपी नामक ग्राम- 
दान के शिलालेख में छार तिथियों का विवरण उपस्थित किया गया है (यथा 
शक १३२१, सवत्‌ १४५५, ल० स० २८३ एवं सन्‌ झ०७) | 

याजशवल्क्य को टीका दीपकलिका, प्रायश्चित्तविवेक, दूर्गोत्सवविवेक एवं 
अन्य भ्न्थों के लेखक शूलपाणि । 


: विशाल निबन्ध धर्मतत्त्वकलानिधि (श्राद्ध, व्यवहार आदि के प्रकाशों में 


विभाजित ) के लेखक एवं नागमस्ल के पुत्र पृथ्वी चन्द्र । 


: तन्त्रवातिक के टीकाकार सोमे श्वर की न्‍्यायसुधा | 
£ मिसरू मिश्र का विवादचन्द्र 
: मदन सिंह देव राज! द्वारा संगुढ़्ीत विशाल निबन्ध मदनरत्न । 
: शुद्धिविवेक, श्राद्धविवेक आदि के लेखक रुद्रधर । 
: शुद्धिचिन्तामणि, तीर्थंचित्तामणि आदि के रखयिता वाचस्पति। 
: दण्डविवेक, गंगाकृत्यविवेक आदि के रचयिता वर्धमान । 
£ दलपति का व्यवहारसार, जो नृसिहप्रसाद का एक भाग है। 
: देलपति का नृसिहप्रसाद जिसके 


भाग हैं--श्राद्इसार, ती्ं॑सार, 
प्रायश्चित्ततार आदि। 


: प्रतापरुद्रदेव राजा के संरक्षण में संगृहीत सरस्वती विलास । 

: शुद्धिकौमुदी, श्राद्धक्रियाकौमुदी आदि के प्रणता गोविन्दानन्द। 

: अ्योगरत्न, अन्त्येष्टिवद्धति, त्रिस्थलीसेतु के लेखक नारायण भट्‌ठ। 

: श्राद्भधतत्त्व, तीथ॑तत्त्व, शुद्धितत््व, प्रायश्चित्ततत््व आदि तत्तवों के लेखक 


रघुनन्दन | 


: टोडरमल के संरक्षण में टोडरनन्द ने कई सौख्यों में शुद्धि, तीर्थ, प्रायश्चित्त, 


कर्मविपाक एवं अन्य १५ विबयों पर ग्रन्थ लिखे । 


: इंतनिर्णय या धर्मद्रेतनिर्णय के लेखक शंकर भट्ट । 
: वैजयन्ती (किष्णुधमंयूत्र की टीका), श्राद्धकल्पलता, शुद्धिचन्द्रिका एवं 


दत्तकमी भांसा के लेखक नन्‍्द पण्डित | 


: निर्षयसिन्धु तथा विवादताण्ड व, शूद्रकमलाकर आदि २० ग्रन्थों के लेखक 


कंमलाकर भट्ट । 


१६१०---१६४० (ई० उ०) 
१६१०--१६४५ (ई० उ०) 
१६५०--१६८० (६० उ०) 
१७००--१७४० (ई० उ०) 


१७००--१७ ४० | ई० उ० ) 


पृछडे ० (ई० उ०) 
१७३०--१८5२० (ई० उ०) 


ऋ बेर ४ 


: मित्र मिश्र का वीरमित्नोदय, जिसके भाग हूँ तीथ॑ंग्रकाश, प्रायश्चित्त प्रकाश, 
: श्वाद्धप्रकाश आदि ! 
: प्रायश्चित्त, शूद्धि, श्राद्ध आदि विषयों पर १२ मयूखों में (यथा--नीतिमयूख, 


व्यवहारमयंख आदि) राचित भागवतभास्कर के लेखक नौीलकण्ठ | 


£ राजधमंकौस्तुभ के प्रणेता अनन्तदेव 
: बैद्यनाथ का स्मृतिमुक्ताफल । 
: तीर्थेन्दुशेखर, प्रायश्चित्तन्दु्श खर, श्राद्धेद्शेखर आदि लगभग ५० ग्रन्थों 


के लेखक न/गेश भट्ट या नागीजिभटट । 


: धर्मसिन्धु के लेखक काशीनाथ उपाध्याय | 
: मिताक्षरा पर 'बालम्भटटी' नामक टीका के लेखक बालम्भटट | 


अंग्रेजी नामों के संकेत 


क्र क् कि 
/&, 05, +ए० जि० ([(एंश्येण्ट जियोग्रफी आव इण्डिया) 
&. ४... > 5 आइने अकबरी (अबूल फंजल कृत ) 
&. [. , 55 आल इण्डिया रिपोर्टर 
6. $. रै,  >-आर्क्यालॉजिकल सर्वेरिषोर्ट स 
5. $, ७/.]. 5>आर्क्यालॉजिकल सर्वे आब वेस्टन॑ इण्डिया 
8. छ. ९. &.$.  -बाम्ब ब्रांच, रॉयल एशियाटिक सोसाइटी 
8, 0. ९.[. --भण्डारकर ओरिएण्टल रिसर्च इंस्टीट्यूट, पूना 
(८.4.]. -कापंस इंस्क्रिप्शंस इण्डिकेरम्‌ 


8, 7. 55एपिग्रैफिया इण्डिका (छुपि० इण्डि०) 
.#. +इण्डियन एण्टिक्वेरी (इण्डि० एण्टि० ) 
.. प. 09. "-इण्डियन हिस्टॉरिकल क्वार्टरली 


3.6. 0.8. ->जनंल आव दि अमेरिकन ओरिएण्टल सोसाइटी 
3. 5. 5. 89 ->-जनेल आवब दि एशियाटिक सोसाइटी आव बेंगाल 
॥. छ. 0. 8. 5. ->जर्नल आव दि बिहार एण्ड उड़ीसा रिसर्च सोसाइटी 
7. ६. ७. 5. 55 जर्नल आव दि रॉयल एशियाटिक सोसाइटी (लन्दन) 


$. 8. छ8ऋ. सैक्रेंड बुक आव दि ईस्ट (मेक्समूलर द्वारा संपादित ) 


धर्मशास्त्र का इतिहास 
[भाग २] 
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तय खाइ 


राजधर्म (शासक और शासन-व्यवस्था), व्यवहार, सदाचार 
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अध्याय १ 


प्रस्तावना 


अति प्राचीन काल से धर्मशास्क्न के अन्तर्गत राजधर्म की चर्चा होती रही है। आपस्तम्बंधमंसूत्र ( २।८।२५। 
१) ने संक्षिप्त ढंग से राजधमं-विषयक बातों का उल्लेख किया है । महाभारत के शान्तिपवं में विस्तार के साथ राज- 
धर्म पर विवेचन उपस्थित किया गया है (अध्याय ५६ से १३० तक अति विस्ता रपु्वेक तथा कुछ अंशों में अध्याय १३१ 
से १७२ तक) ! मनुस्मृति ने भी सातवें अध्याय के आरम्भ में राजधर्म पर चर्चा करने की बात उठायी है। शासन 
की कला एवं उसके शास्त्र पर ईसवी सन्‌ की कई शता«्दियों पूर्व से ही साहित्यिक परम्पराएँ गूंजती रही हैं और 
विचार-विमर्श होते रहे हैं। अनुशासनपर्व (३६।८) ने बृहस्पति एवं उशना के शास्त्रों का उल्लेख किया है। शान्ति- 
पर्व (५८।१-३) ने बृहस्पति, भरद्वाज, गौरशिरा, काव्य, महेन्द्र, मनु प्राचेतस एवं विशालाक्ष नामक राजधर्म-व्याख्या- 
ताओं के वाम गिनाये हैं। शान्तिपर्व (१०२३१-३२) ने शम्बर एवं आचार्थों के मतों के विरोध की ओर संकेत किया 
है | कौटिल्य के अर्थशॉस्‍्त्र में पाँच सम्प्रदायों के नामों का, अर्थात्‌--मानबों, वार्हस्पत्यों, औशनसों, पाराशरों एवं 
आम्भियों का उल्लेख हुआ है; सात आजार्यों, अर्वातू--बाहुदन्तो पुत्र, दीर्घ चारायण, घोटकमुख, कणिक भारद्वाज, 
कात्याथन, किज्जल्क एवं पिशुनपुत्र के नाम एक-एक बार आये हैं (५।५ एवं १।८); भारद्वाज, कौणपदन्त, पराशर, 
पिशुन, वातव्याधि एवं विश्वालाक्ष के सिद्धान्तों की चर्चा कई बार हुई है। कौटिल्य ने आचार्यों के मतों का उल्लेख कम- 
से-कम ५३ बार किया है। शास्तिपर्व (१०३॥४४) ते राजधर्म के एक भाष्य की ओर संकेत किया है। स्पष्ट है कि 
उस काल में शासन-कला एवं शासन-शा स्त्न की बातें पद्धतियों का रूप पकड़ चुकी थीं। महाभारत, रामायण, मनु एवं 
कौटिल्य में उल्लिखित विचार बहुत दिनों से चल्ले आ रहे थे, यथा--सप्तांग राज्य, घाइगुण्य (सन्धि, विग्रह आदि छ: 
गृण-विशेष ), तीन शक्ति, चार उपाय (साम-दान-भेद-दण्ड ), अष्ठवर्ग एवं पंचवर्गं (मनु ७१५५), १८ तथा १५ 
तीर्थ (शास्तिपवं ५३८) आदि के नाम रूढ़ि बन चुके थे (अयोध्याकाण्ड १००६घ-६४) । 

राजधर्म को सभी धर्मो का तत्त्व या सार कहा गया है (शान्तिपव॑ १४१६-१०, ५६।३ ) ।! राजा के कतंब्यों 
की और कतिफय धर्म शास्त्न-प्रन्थों में प्रभूत संकेत मिलते हैं (देखिए गौतम १०।७-८, आपस्तम्वधमंसूत्र २।५१०११३- 
१६, वर्सिष्ठ १६।१-२, विष्णु ३।२-३, नारद-प्रकी गंक ५-७ एवं ३३-३४, शान्तिपर्व ७७। ३३ एवं ५७१४, मत्स्यपुराण 
२१५।६३, मार्कण्ड्यपुराण २७।२८ एवं २८१३६ )। इन ग्रन्थों के अवलोकन से पता चलता है कि राजधमम विश्व का सबसे 
बड़ा उद्देश्य था और इसके अन्तयंत आचार, व्यवहार, प्रायश्चित्त आदि के सभी नियम आ जाते थे । राजा क्तो 


१. एवं धर्मात्‌ राजपर्मेषु सर्वान्‌ सर्वावस्थ संप्रलोनान्निबोध । “सर्वा विद्या राजधर्मेषु युक्‍ताः सर्दे लोका 
राजधरमे प्रविष्ठा: । सर्वे धर्मा राजधर्म प्रधाना: । शान्तियद ६३१२५, २६, २४६; राजमूला महाभांग योगक्षेमसु- 
वृष्टय: । प्रजासु व्याधयश्चेब मरणं च भयानि च ॥ कृत जता द्वापरं च कलिइ्च मरतर्षभ । राजमूला इति मतिमंम 
नास्त्यत्र संशय: ॥ शान्ति० (१४१।६-१० ) ; सर्वस्य जोवलोकस्य राजधर्म: परायणम्‌ । शान्ति० (५६३) । 


श८० धरमंशास्त्र का इतिहास 


अपने युग का निर्माता कहा गया है। राजा ही स्वर्ण-युग का प्रवर्तक है या देश में विपत्तियाँ, युद्ध या अशान्ति 
लाने वाला है ( उद्योगप्व १३२१६; शान्तिप्व ६४७८, दे१॥६ तथा हे, ५६।६ ; शुक्रनीतिसार 
४११६०) * । 

धर्मंशास्त्न के अन्तंगंत राजधर्म एक विशिष्ट महत्त्व रखने वाला विषय तो था ही, इसीलिए सभी धर्म शास्त्र- 
कारों ने इसका सांगोपांग विवेचन किया है, किस्तु इस विषय की महत्ता इस बात से और अधिक प्रकट हो जाती है 
कि आदि काल से ही इस विषय पर पृथक्‌ रूप से पुस्तकें आदि लिखी जाती रही हैं। शान्तिपवं (अध्याय ५दे) में आया 
है कि आरम्भ में कृतयुग में न तो राजा था और न दण्ड-व्यवस्था थी, जिसके फलस्वरूप मातववों में मोह, सत्सर आदि 
का प्रवेश हो गया ॥ अतः धर्म को पूर्ण नाश से बचाने के लिए ब्रह्मा ने धर्म, अर्थ, काम एवं मोक्ष (५८॥३० एवं ७४ ) 
पर एक लाख अध्यायों वाला एक महात्‌ ग्रन्थ लिखा । इस ग्रन्थ के नोति (शासन-शास्त्र) नामक भाग को शंकर 
विशालाक्ष ने संक्षिप्त करके दस सहस्र अध्यायों में लिखा (५६।८० ), जिसे बेशालाक्ष की संज्ञा मिली । पुन: इसे इस्द्र ते 
पढ़कर पाँच सहन अध्यायों में रखा और उसे बाहुदन्तक की संज्ञा दी गयी (५६।८३) । आगे चलकर बाहुदनतक को 
बृहस्पति ने तीन सहस्त अध्यायों में संक्षिप्त किया, जिसे लोयों ने बाहुस्पत्य चाम से पुकारा । पुनः बाहेंस्पत्य को काव्य 
(उशना) ने एक सहस्र अध्यायों में रखा । कामसूत्र (१।५-८) ने भी इसी से मिलती-जुलती एक गाथा कही है--प्रजा- 
पति ने एक लाख अध्यायों में एक महाग्रन्थ लिखा, जिसे मनु ने घम-शास्त्र के रूप में, ब॒हस्पति ने अर्थ-शास्त्र के रूप 
में तथा तन्‍्दी ते काम-शास्त्र के रूप में एक-एक सहस्र अध्यायों में संक्षिप्त किया। शाब्तिपर्व (६६।३३-७४) ने 
अ्रहमा के राजधर्ं का जो निष्कर्ष उपस्थित किया है वह आश्चर्यंजतक ढंग से कौटिल्य के अधथंशास्त्र के प्रमुख 
विषयों से मल खाता है। 

नीतिप्रकाशिका (११२१-२२) में आया है कि ब्रहमा, महेश्वर, स्कन्द, इच्द्र, ग्राक्षेतल मनु, बृहस्पति, शुक्र, 
भारद्वाज, वेदव्यास एवं भौरशिरा राजधर्म के व्याख्याता थे; ब्रह्मा ने एक लाख अध्यायों वाला राजशास्त्र लिखा, 
जिसे उपर्यकत लोगों ने क्रम से संक्षिप्त किया और गमौरशिरा एवं व्यास ने उसे क्रम से पाँच सौ एवं तीन सौ अध्यायों 
में रखा | शुक्रनीतिसार (१।२-४) में आया है कि ब्रह्मा ने एक लाख श्लोकों में नीतिशास्त्र लिखा, जिसे आगे चल- 
कर बसिष्ठ तथा अन्य लोगों ने (शुक्र वे भी) संक्षिप्त किया । 

शासन-शास्त्र के लिए कतिपय शब्दों एवं नामों का प्रयोग हुआ है । सर्वोत्तिम एवं उपयुक्त नाम राजशास्त्र 
है जिसका प्रयोग महाभारत ने किया है। महाभारत ने बृहस्पति, भरद्वाज तथा अन्य लेखकों को ““राजशास्त्र-प्रणतार:” 
कहा है | नी तिप्रकाशिका [ १४२१-२२) ने शासन पर लिखने वाले मानव एवं देव लेखकों को “राजशास्त्नाणां प्रणेतार:” 
की उपाधि दी है। अश्वघोष ने अपने बुद्धनारित (१४६) में इसी नाम का प्रयोग किया है। प्रो० एड्मटंन द्वारा सम्पा- 
दित पञ्चतन्त्र के प्रथम श्लोक में मनु, बृहस्पति, श॒क्र, पराशर एवं उनके पुत्र, चाणक्य तथा अन्य लोगों को नृपशास्त्र 
के लेखक कहा गया है | इसका एक अन्य नाम है दण्डनीति | शान्तिपव (५६।७६) ने इस शब्द का अर्थ किया है-- 
“यह विश्व दण्ड के द्वारा अच्छे मार्य पर लाया जाता है, या यह शारत्न दण्ड देने की व्यवस्था करता है, इसी से इसे 


२. युगप्रवर्तकों राजा धर्माघमंग्रशिक्षणात्‌ । युगानां न प्रजातां न दोष: किन्तु नृपस्य तु ।। शुक्रनीतिसार 
४॥१।६० । ॥ 

३. यद्राजशास्त्र भुगुरंगिरा बा न चक्ततुवंशकरावुद्दों तो । तयोः सुतो तो च ससर्जतुस्तत्कालेन शुक्ृश्व 
बहस्पतिश्च ॥ बुद्धधरित १४६ ॥ 


राजथर्म (अथंशास्त्र या दण्डनीति ) भर८१ 


दण्डनीति की संज्ञा मिली है और यह तीनों लोकों में छाया हुआ है ।”४ शान्तिपव ने दण्डनीति को “राजधमं' से मिला 
दिया है (६३।२८) । कौटिल्य (१४४) ने व्याय्या उपस्थित की है---दण्ड वहु साधन है जिसके द्वारा आल्वीक्षिकी, 
त्यी (तीनों वेदों) एवं वार्ता का स्थायित्व एवं रक्षण अथवा योगक्षेम होता है, जिसमें दण्ड-नियमों की व्याख्या होती 
हैं वह दण्डनीति है; जिमके द्वारा अलब्ध कौ प्राप्ति होती है, लब्ध का परिरक्षण होता है, रक्षित का विवर्धन होता है 
और विवधित (बढ़ी हुई सम्पत्ति) का सुपात्नों में बँटवारा होता है ।” इसी अर्थ से मिलती उक्ति महाभारत में भी 
पायी जाती है (शान्तिपवें ६६।१०२)। नीतिसार (२।१५) का कहना है कि दस (मियन्द्रण या शासन) को दण्ड 
कहा जाता है, राजा को “दण्ड” की संज्ञा इसीलिए मिली है कि उसमें नियन्त्रण केन्द्रित है, दण्ड की नीति या नियमों 
को दण्डतीति कहा जाता है और नीति यह संज्ञा इसलिए है कि वह (लोगों को) ने चलती है ।६ शान्तिपर्व (६ड। 
१०४) का कहना है कि दण्डनीति क्षत्रिय (राजा) का विशिष्ट व्यापार है। बनप॑ (१५०३२ ) में आया है कि 
बिना दण्डनीति के सारा विश्व अपने बन्धन तोड़ डालेगा (ओर देखिए शान्तिपव॑ १५१२४, ६३२८, ६दी।७४) । 
दण्डनीति सम्पुर्ण विश्व का आश्रय है और यह देवी सरस्वती द्वारा उत्पन्न की गयी है (शान्तिपर्व १२२२५) । 
“अर्थशास्त्र” शब्द 'दण्डनी ति' का पर्याव माना जाता रहा है। आपस्तम्बधमंसूत्र (२५।१०११६ ) में राजा से 
कहा गया है कि वह धर्म एवं अथं में पारंगत ब्राह्मण की पुरोहित के पद पर नियुक्त करे। स्पष्ट है, आपस्तम्ब ने यहाँ 
धर्मशास्त्र एवं अर्थ शास्ज़ की ओर संकेत किया है। अनुशासनप्ं॑ (३६।५०-१५ ) में आया है कि बृहस्पति आदि ने 
अर्थश्ास्त्षों का प्रणयन किया था ! द्रोणपव (६१) ने मानवीय अथंविद्या का उल्लेख किया है।* शान्तिपवं ने अर्थशास्त्र 
के पालन की बात बड़े गम्भीर णब्दों में चलायी है (७१।१४ एवं ३०२११०६) । रामायण (२११००।१४) में आया 
है कि राम के उपाध्याय सुधन्वा अर्थशास्क्न के पण्डित थे! कौटिल्य ने आरम्भ में अपने अर्थशास्त्र को €भी अर्थशास्त्रों 
का सार माना है और अन्त में इसे पृथिवी की प्राप्ति एवं उसके सं रक्षण का साधन घोषित किया है ! कौटित्य ने दण्डनीति 
के जो चार प्रमुख उद्दृश्य रखे हैं, यथा (१) अलब्ध की प्राप्ति,,२) लब्ध का परिरक्षण, (३) रक्षित का विवध्व॑न एवं 
(४) विवधित का सुपाक्षों में विभाजन, उन्हें मनु महाराज (मनुस्मृति ७।४८-१००) सर्दैव क्षत्रियों के समक्ष रखते 
हैं। यही बात शाग्तिपव (१०२५७, १४०१५), याज्ञवल्कय (१।३१७), नीतिसार (१।१८) आदि में भी पायी जाती 
है! कौटिल्य ने अन्त में (१५॥१) लिखा है--“अर्थ सम्पूर्ण मानवों का जीवन या वृत्ति है, अर्थात्‌ मानवों से भरी हुई 
पुथिवी अर्थ है। वह शास्त्र, जो पृथिवी की प्राप्ति एवं संरक्षण का साधन है, अर्थशास्त्र है ।” मानव अपना जीवन-निर्वाह 
पुथित्री से करते हैं और सम्पत्ति पृथिवी से ही उनती है। महाभारत एवं रामायण से (कुछ शताब्दियों) उपरान्त के 
लेखकों ने दण्डती ति' एवं 'अर्थ शास्त्र” को समातार्थक माना है। दण्डी ने 'दशकुमारचरित' (०) में लिखा है कि विष्णु 
युप्त ने मौयं राजा के लिए छः सहस्त इलोकों में दण्डनीति का प्रणयन किया, किन्तु कौटिल्य ने आरम्भ में ही भपने ग्रन्थ 


४. दण्डन नीयते चेयं दण्ड नयति या पुनः। दष्डनीतिरिति ख्याता त्रॉल्लोकानभियतंते || शास्तिपर् 
(४5।७८) ; दण्डनीतिः स्वधर्मम्यव्चातुव॑ण्य नियच्छति ! प्रयुक्ता स्वासिना सम्यगधर्मम्यो मियच्छति ॥ शाम्ति० 
६४।७६ ॥ 

५... दमो दण्ड इति रुयातस्तात्स्थ्याद्‌ दण्डो महीपतिः। तस्प नीतिईंण्डनी तिरनयनाज्नोति रुच्यते ।। नौतिसार 
२।१५ एवं शुक्र० ११५७ । । 

६. देखिए जायसवाल कृत “मनु एण्ड याज्ञवल्कथ”, पृ० ५, ७, १६, २५, २६, ४१, ४२, ५०, ८४ । 
इसमें जायसवाल ने मनु एवं अर्थ की व्याख्या उपस्थित की है। 


भ८र धर्मंशास्त्र का इतिहास 


को अर्थ शास्त्न की संता दी है। दण्डी ने कौटिल्य द्वारा उब्लिखित कुछ अर्थशास्त्रकारों के नाम भी लिखे हैं। अमरकोश 
ने दोनों को समाना्थंक ठहराया है। मन्‌ (७।४३) की टीका में मंधातिथि ने 'दण्डनीति” को व्याख्या करते हुए लिखा 
है कि यह चाणक्य एवं अन्य लोगों द्वारा प्रणीत थी । याज्ञवल्त्रय (१।8११) की टीका मिताक्षरा में दण्डनीति को 
अथंशास्त्र के अथथ में लिया गया है | शुक्रनी तिसार (४३५६) भें आया है--/अथंशास्त्र वह है, जिसमें राजाओं के 
आचरण आदि के विषय में ऐसा अनुशासत एवं शिक्षण हो जो श्रूति एवं स्मृति से भिन्न हो और जिसमें बड़ी दक्षता 
के साथ सम्पत्तिनप्राप्ति के लिए शिक्षा दी बयी हो ॥” 

अर्थशास्त्र एवं 'दण्डनी ति' शब्द दो दृष्टिकोणों से शासन-शास्त्र के लिए प्रयुवत हुए हैं । कामसूत्र (१॥२० ) में 
अथं की परिभाषा शिक्षा, भूमि, स्वर्ग, पशु, धान्‍्य, वरतन-भाण्ड एवं मिन्न तथा वाड्िछित बस्तुओं के परिवधन से समन्वित 
की गयी है | अतः जब सभी प्रक्रार के धन एवं सम्पत्ति के उद्गम एवं वृत्ति के निरूपण को शास्त्र की संज्ञा दी गयी तो इनके 
विषय-विवेचन को “अर्थशास्त्र” कहा गया, इसी प्रकार प्रजा-शासन एवं अप राध-दण्ड को विशिष्टता दी गयी तो शाक्षव- 
शास्त्र को 'दण्डनीति” के नाम से कहा यवा । वद्यपि कौटिलीय अंश स्त्र-जँसे ग्रन्थों में घ्म को प्रभूत महत्ता दी गयी 
है, किन्तु वे प्रधानतः केन्द्रीय एवं स्थानीय शासन, केरग्रहण, क्षाम एवं अन्य उपायों के प्रयोग, सन्धि, विग्रह तथा 
कमं चारियों एवं दण्ड की नियुक्ति से सम्बन्धित हैं | अतः अर्थशास्त्र प्रमुखतः दृष्टार्थ-स्मृति है, जैसा कि भविष्यपुराण 
में कहा गया है (अपराक द्वारा उद्धृत, पृष्ठ ६२६, स्मृतिचन्द्रिका, पु० २४ एवं वीरमित्रोदय, परिभाषा, एृ० १६) । 
मेधातिथि ने मनु (७३१) की टीवा में धर्म को कतंव्य (धर्मंशब्दः कर्तव्यता वचनः ) के अर्थ में लिया है, राजा के कर्तव्य 
या तो दृष्दार्थ (अर्थात्‌ जिनके प्रभाव सांसारिक हों और देखे जा सकें) हैं या अदृष्टार्थ (जिन्हें देखा न जा सके किन्तु 
उनका आध्यात्मिक महत्त्व हो), यथा अम्निहोत् | मेघातिथि ने स्पष्ट लिखा है कि राजनीति के नियम धर्मभास्त्र के 
धामिक ग्रन्थों के आधार पर नहों बने हैं, प्रत्युत वे मुख्यतः: सांसारिक कार्यों के अनुभवों पर आधारित हैं । 

शासन-श।स्त्र की एक अन्य संज्ञा है नीतिशास्त्र या राजनीतिशास्त्र (शान्तिपवं ५६।७४॥) । कामन्दक के 
नीतिसार (१६) ने उस दविष्णुगुप्त कों वमस्कार किया है जिसने अर्थणात्त्र-प्रन्थों के महाणंव से नीतिशास्त्न रूपी 
अमृत निकाला । पच्चतन्त्र ने अर्थशास्त्र एवं नीतिशास्त्र को एक-दूसरे का पर्याय माना है। मिताक्ष रा (याज्ञवल्क्य २। 
२१) ने अथं शास्त्र को राजनी तिशास्त्न तथा धर्मंशास्त्र का अभिन्न अंग माना है। 'राजनी ति' शब्द कृतिपय ग्रन्थों में आया 
है (रघुबंश १७।६८, भगवद्गीता,-नी ति! १०३०, आश्रमवासिपर्व ६।५, मनु ७।१७७, शान्तिपव १११७३, १३५। 
३६, ४३ एवं १६६, २६८५।< तथा द्रोणपवं १५२।२८६ आदि)। एक अन्य शब्द है नय, जिसका अर्थ है 'नीति की पद्धति। 
अरथशास्त्र (१।२) ने 'तथ' एवं 'अनय' (बुरी नीति) को दण्डनीति के अन्तर्गत विवेच॒ना करने का विषय ठहराया है। 
यह 'नर्या शब्द कतिपय साहित्यिक ग्रन्थों में भी प्रयुक्त हुआ है (किरातार्जनीय २३, १२, ५४ एवं १३१७) । 

अब हम अय॑ंशास्त्र एवं धर्मशास्त् के सम्बन्ध में कुछ चर्चा करेंगे । राजधमं धर्मशास्त्र का महत्त्वपूर्ण विषय 
हैं । भथेशास्त्न, जो मुख्यतः: राजा के अधिकारों, विशेषाधिकारों एवं उत्तरदायित्वों से सम्बन्धित है, धर्मंशास्त्र का 
ही अंग माना गया है । धर्मेशास्त्र के सदूश ही इसका उद्गम देवी माना गया है। किल्तु जहाँ अर्थशास्त्र किसी देश 
के शासन के सभी स्वरूपों पर विस्तार के साथ प्रकाश डालता है, धर्मशास्त्र राजशास्त्र के प्रमुख विषयों एवं अंगों पर 
सामान्य रूप से ही विवेचना उपस्थित करता है। जिस प्रकार कामसूत्र (१।२१४) ने धर्म को सर्वप्रथम लक्ष्य माना 
है और काम की तीनों पुरुषार्थों में सबसे हीन ठहराया है, उसी प्रकार अर्थशास्त्र ने धर्म को सबसे महत्तवपूर्ण जीबन- 
लक्ष्य (मूल्य) माना है। किन्तु कौटिल्य तथा अर्धशास्त्रे के अन्य छेखकों ने अं पर सबसे अधिक बल दिया है। धर्म 
एवं अर्थ से सम्बन्धित मत-भेदों में धर्मशास्त्रकारों ने धर्म को अधिक महत्व दिया है ( आपस्तम्बधमंसूत्र १६॥२४।२३, 
बाज ० २२१, नारद-व्यवहारमात्‌॒का १|३४) । धर्मशास्त्र को स्मृति (मनु २१०) भी कहा गया है। किस्तु 


राजनीति एवं घर्मनोतति प्र्द३ 


अर्थशास्त्र को उपवेद की संज्ञा दी गयी है। विष्णपुयरण (३।६२८), वायुयुराण (६१॥७४), ब्रह्टमाण्डपुराण 
(३ेश८८।८र) आदि ने आयुर्वेद, धनुर्वेद, गान्धव॑वेद एवं अर्थशास्त्र को चार उपबेद कहा 

यद्यपि सिद्धान्त रूप से अ्थंशास्त्र को धर्ममार्य पर चलना चाहिए, किन्तु व्यावहारिक रूप में महाभारत एवं 
कौटिल्य ने कतिपय स्थलों पर नैतिकता के सिद्धान्तों की अवहेलता करने की बात कही है। शान्तिपर्व॑ (१४०) में 
ऐसी बाते आयी हैं, जिन्हे हुम किसी रूप में नैतिक अथवा धाभिक नहीं कह सकते । दो-एक उदाहरण अवलोकनीय 
हैं-बोलने में मधुर ७वं विनम्र होना चाहिए, किन्तु भीतर (हृदय में) तीक्ष्ण छुरी के सदुश होना चाहिए (शान्ति- 
पर्व १४०१२); घत-सम्पत्ति की लालसा रखने वाले की हाथ जोड़ना चाहिए, शपथ खानी चाहिए, मधुर वाणी 
व प्रयोग करना चाहिए, चरण-चुम्बन करता चाहिए, यहाँ तक कि आँसू भी बहाने चाहिए; एक व्यक्ति अपने शत्तु को 
कंधे पर भी ढोये, किन्तु काम हो जाने पर मिट्टी के बरतन के समात उसे प्रस्तर-खण्ड पर पटक कर तोड़-फोड़ देना 
(मार डालना) चाहिए (शान्ति० १४०।१७।१५), आदि। इन बातों को पढ़कर पाठक महाभारत के विषय में विचित्त 
धारणाएंँ बना सकते हूँ, किन्तु ये बातें आपत्तियों के समय करणीय मानी गयी हैं। युधिष्ठिर ते स्वयं इन बातों का 
विरोध किया और भी थ्म पितामह से कहा कि ये बातें घोर अरनैतिक हैं। ये बातें सम्भवत: भारद्वाज-जैसे छेखकों की 
उवितियों से सम्बन्धित हैं। स्वयं भीष्म ने आगे चलकर कहा है कि ये बातें 'शठ शाद्य समचरेत” के नियम से सग्ब- 
न्क्ित हैं, सामान्यतः: राजा ऋ'ज मार्ग का भनसरण करता है। किस्तु दुष्ट, अनैतिक एवं क्र शत्रओं से वैंसः करना 
नीति-बिरुद्ध नहीं है। भीष्म ने कहा है कि सदा नैतिक बालों का पालत नहीं करना चाहिए, सुविचारणा एवं तके का 
आश्रय लेना श्रेयस्कर होता है (शान्ति० ५४७७, १७) । महाभारत ने स्थाव-स्थान पर धर्मशास्त्र एवं अरथंशास्त्र के 
सिद्धान्तों का समन्वय उपस्थित किया है। 

कौटिल्य ने लिखा है कि अर्थशास्त्रकारों ने क्र, रवार्थान्ध एवं अनैतिक सम्मतियाँ देने में कोई संकोच नहीं 
किया है। उन्होंने लिखा है कि भारद्वाज के अनुसार राजकुमार लोग ककंट (केकड़ा) हैं जो' अपने मात्ता-पिता को खा 
डालते हैं, अत: यदि वे अपने पिता को न प्यार करें तो उन्हें गुप्त रूप से समाप्त कर देना चाहिए! किन्तु विशालाक्ष 
ने भारद्दाज की इस उक्ति की भर्त्संता की है और कहा है कि इस प्रकार शजकुमारों को समाप्त कर देवा अनचित 
क्रूरता-प्रदर्शन एवं क्षत्षिय-कुल-वाशक है, ऐसे राजकमारों को एक ही स्थान पर बन्दी वनाकर रखना कहीं श्षेयस्कर है। 
बातव्याधि ने लिखा है कि राजकुमारों को अति काम-वासना में लगा देना चाहिए । कौटिल्य ने इस सम्मति की भरत्सना 
की है! उन्होंने लिखा है कि गर्भाधान एवं उत्पत्ति के विषय में उचित अवधानता रखी जानी चाहिए एवं धर्म की 
शिक्षा-दीक्षा देनी चाहिए; भारद्वाज को उद्धत कर कौटिल्य ने एक अन्य विचित्र नियम की और भी ध्यान आक्ृष्ट 
किया है, जो उनके अर्थ॑शास्त्र-प्रणयन के पूर्व कतिपय अथेशास्त्रकारों द्वारा प्रतिपादित किया गया था। भारद्वाज ने 
लिखा था कि राजा की मृत्यु के समय मन्न्नीकों चाहिए कि बह राजकुमारों की एक-दूसरे के विरोध में खड़ा कर दे और 
आगे चलकर अन्य सम्बन्धियों को भी उभाड़ दे। इस प्रकार सबका गुप्त रूप से हनन करके या उन्हें दबाकर उसे 
स्वयं राज्य पर अधिकार कर लेना चाहिए । कौटिल्य इस मत के विरोधी हैं। किन्तु स्वयं उन्होंने अधामिक या दृष्ट 
लोगों के नाश के लिए विष, दवाओं तथा भम्त्र-प्रयोगों का प्रतिपादन किया है (औपतिषदिक, १४ ) ! कौटिल्य ने भी 
अनेतिक एवं क्रूर नोतियों के पालत की बात चलायी है (११८, ४४१९, ५१२)। खाली कोश को भरले के लिए उन्होंने 
राजा से कहा है किवह मन्दिरों की सम्पत्ति भी हड़प सकता है। स्वयं कौटिल्य ने दरपिसंधियों की चर्चा की है और 
राजा की सुपुष्ट स्थिति की स्थापना के लिए शत्रुओं, राजकुमारों, सम्बन्धियों या विरोधी राजपुरुषों के गृप्त हनन की 
बात चलायी है । 


राजधर्म-सम्बन्धी संस्कृत-साहित्य बहुत विशाल है। आपस्तम्ब-जैसे कतिपय घमंसूत्रों में भी संक्षेपत: इसकी 


प्रथा धर्म शास्त्र का इतिहास 


चर्चा हुई है, किन्तु निम्नलिखित ग्रस्थों को प्रभूत महत्त्व मिला है--महाभारत ( वनपर्व १५०, सभा ५, उद्योग ३३-३४, 
शान्ति १-१३०, आश्रमवासिक ५-७), रामायण (अयोध्या, १५, ६७, १००; युद्ध, १७-१८, ६३), मनृस्मृति (७-८), 
कौटिल्य का अर्थणास्तन्न (यह ग्रन्थ राजधर्म पर सबसे महस्त्वपूर्ण है), याज्ञवल्क्य (१॥३०४-३६७), वृद्धनहारीत-स्मृति 
(७।९८८-२७१) , बुहत्पराशर (१०,१९० २७७-२८५), विष्णु-धर्मसूत्र (२३), कामन्दक का वीतिसार, अग्निपुराण 
(२१८-२४२), गरुड़पुराण (१०८-११५), मत्स्यपुराण (२१५-२४३), विष्णधर्मोत्तर (२), मार्कण्डेयपुराण 
(२४), कालिका पु० (८७), वैशम्पायत की नीतिप्रकाशिका, शुक्रनीतिसार, सोमेश्वर की अभिलषितार्थंचिन्तामणि 
या मातसोहलास [प्रथम चार विशतियाँ ), भोज का युवितकल्पतरु, सोमदेव ( ४ ५८ ई० ) का नीतिवाक्यामृत, बृहस्पति- 
सूत्र, लक्ष्मी घर के कृत्यकल्पतरु का राजनीति-काण्ड, चण्डेश्वर का राजनी तिरत्नाकर, मित्र मिश्र का राजनी तिप्रकाश, 
नीलकण्ठ का नीतिमयूख, अनस्तदेव का राजधर्मकोस्तुस, राजकुमार सम्भाजी का वुधभूषण तथा केशव पण्डित की 
दण्डनीति । कौटिलीय अथंणास्त्र के प्रकाशन के उपरान्त अर्थशास्त्न-सम्बन्धी अनेक ग्रन्थ प्रकाशित हुए हैं, जिनकी 
तालिका देना यहाँ आवश्यक नहीं है। 


अध्याय २ 


राज्य के साव अंग 


प्रायः सभी राजनी ति-झआस्त्नज्ञों ने राज्य के सात अंग बतलाये हैं, यथा (१) स्वप्मी (शासक या सम्राट), 
(२) अपात्य, (३) जनपद या राष्ट्र (राज्य की भूमि एवं प्रजा), (४) दुर्ग (सुरक्षित नगर या राजधानी), 
(५) कोश (शासक के कोश में द्रव्यराशि), (६) दण्ड (सेना) एवं (७) सित्र ।* अंगों को प्रकृति भी कहा जाता 
हैं। राजनी ति के ग्रन्थों में 'प्रकृति” शब्द राज्यों के मण्डल के अंगों का भी द्योतक कहा गया है (देखिए मनु ७१५६ एवं 
कौटिल्य ६२) । इस शब्द का सम्बन्ध मन्त्रियों से भी है (देखिए शुक्रनी तिसार २१७०-७३) । कहीं-कहीं इसका अर्थ 
'प्रजा' भी है (देखिए खारवेल का अभिछेख ; नारद, प्रकीणंक ५; रघुबंश ८१५)। इन अंगों के क्रम एवं नामों में कहीं- 
कहीं बहुत अन्तर पाया गया है। जनपद के लिए जन या राष्ट्र शब्दों का भी प्रयोग हुआ है। दण्ड के लिए बल तथा ढूर्गे 
के लिए पुर का प्रयोग हुआ है। आश्रमवासिकप् (५॥८) ने राज्य के आठ अंग गिनाये हैं । राजनीतिज्ञों ने शासक 
(राजा) को सप्तांगों में सर्वश्रेष्ठ माना है। कौटिल्य ने तो राजा को ही संक्षेप में राज्य कह डाला है।* किन्तु कौटिल्य 
का यह सूत्र फ्रांस के राजा चौदहवें लुई के “ल इतात म एम्त स्वाइ” (में ही राज्य हूँ) नामक सूत्र के समान नहीं है 
कौटिल्य (८।१) ने स्पष्ट लिखा है कि राजा ही मन्द्वियों, कर्मचारियों एवं अधीक्षकों की नियुक्तियाँ करता है; वही अन्य 
प्रकृतियों पर विपत्तियाँ घहराने पर दुःखमोचन या साहाय्य का प्रबन्ध करता है, अर्थात्‌ वही नियुक्त मन्त्रियों पर विपत्ति 


4. स्वास्थमात्यजमपदडुगंकोशदण्डमित्राणि प्रकृतयः । कौदिल्यथ ६।१, पृ० २५७; स्वास्यमात्या जनों 
दुर्ग कोशो दण्डस्तथेव च। मित्राण्येता: प्रकृतयो राज्यं सप्ताज्भभुच्यते ॥ याज्ञवहक्थ १॥३५३; स्वास्यमात्यौं पुर 
राष्ट्र कोशदण्डो सुहृत्तथा ; सप्त प्रकृतयों हथेताः सप्ताडुः राज्यमुच्यते ।। मनु २४८४; स्वाम्यमात्यदुगकोशदण्ड+ 
राष्ट्रमित्राणि प्रकृतवः । विष्णुधमंसुत्र ३३३२; स्वाभ्यमात्यसुहद दुर्गककोशदण्डजना: । गौतमसुत्र (सरस्वतीविलास 
द्वारा उबधृत, पृ० ४५) । और भी बेखिए शास्तिपर्द ६८। ६४-६५, भत्स्यपुराण २२५११ एवं २३४, अष्निपुराण 
२३३१२, कामन्दक १॥१६ एवं ४॥१-२। अ्रकृति' शब्द का अर्थ अपरा्क (पृष्ठ श्दझ) ने सुन्दर ढंग से किया 
है--घतः कार्य पुत्पद्यतेष्वतिष्ठते नियमेन मकति सा भ्रकृति:ः। यथा हिरण्यं कुष्डलस्थ। राज्य च विता स्वाम्या+ 
दिमिनोत्पश्चते, उत्पश्नमपि न तेविना चिरकालमनुवर्सते। ततो भवन्ति स्वाम्यादयो राज्याड्रगनि । 

२. राजा राज्यमिति प्रकृतिसंक्षेपः । कौटि० ८३२; सत्कूटस्थानीयो हि स्वामीति । कौ० ४।१; सप्ताडु- 
मुच्यते राज्य तत्र सूर्धा नूपः स्मृतः । दुगसात्य: सुहच्छोत्रं सुख कोशो बल मनः ० हंस्तौ पादो दुर्गराष्ट्री०--शुक्र- 
नीति० १३६१-६२; सप्तांड्डस्थापि राज्यस्य मूल स्वामी प्रकीतितः । राजनीतिप्र०, पृ० १३३; सप्ताडुस्यास्थ राज्यस्य 
त्िदण्डस्पेव त्ष्ठत: । अन्योन्यगुणयुक्तस्थ कः केन ग्रुणतोष्धिकः ॥ 'तेथु तेषु हि कालेष तत्तवड्भः विशिष्यते। येन यह 
सिध्यते कार्य तत्प्राधान्याय कल्पते ॥ शाल्तिप्वे; मनु (डे।२६६-२४७) ने भी सर्वथा यही बात कही है । परस्परोप- 
कारीदं सप्ताडु राज्यमुन्यते (मत्स्यपुराण २३६१) | 

र्‌ 


भ्फद्‌ धसं शास्त्र का इत्तिहास 


आने पर अन्य मन्तियों की नियुक्ति करता है; णदि राजा सम्पत्तिमान्‌ अथवा समृडिशाली है तो वह अपनी प्रकृतियों को 
समृद्धि प्रदाव करता है । प्रकृतियों को वही गौरव प्राप्त है जो राजा को है, अतः राजा सुस्थिर एवं अक्षय शवित का केन्द्र 
है। शुक्रती तिसार ( २।४) ने लिखा है कि यदि राजा मनमान! कार्य करता है तो इससे विपत्तियाँ घहराती हैं, मन्त्रियों 
की हानि होती है और अन्त में राज्य का नाश होता है। 

शुक्रनीतिसार (११६१-६२) ने राज्य के सप्तांगों की तुलना शरीर के अंगों से की है, यथा--राजा सिर है, 
मन्त्नी लोग आँखें हैं, मित्र कान हैं, कोश मुख है, बल (सेना) मन है, दुर्ग ( राजधानी ) एवं राष्ट्र हाथ एवं पैर हैं। काम- 
नदक (४।१-२) ये लिखा है कि सातों अंग एक-दूसरे के पुरक हैँ, यदि एक भी अंग दीषपुर्ण हुआ तो राज्य ठीक से चल 
नहीं सकता। शान्तिपवे मे भी सभी अंगों की महत्ता स्वीकृत की है। मनु एवं महाभारत ने राज्य के अंगों में स्वाभाविक 
एकता देखी है। सभी अंगों को लक्ष्य की प्राप्ति के लिए एक-दूसरे के साथ मिलकर कार्यशील होना ही होगा । सभी अंग 
महत्त्वपूर्ण हैं, कोई दूसरे से हीन नहीं है, एक की महत्ता अपने स्थान पर है, वह दूसरे से बढ़कर नहीं है (मनु &२8५))] 

केवल जन-समूह से ही राज्य का निर्माण नहीं होता, प्रत्यृत राज्य के लिए जन-समूह का भौयोलिक सीमाओं 
(राष्ट्र) के भीतर रहना परमावश्यक है, जव-समूह को किसी स्वामी के अनुशासन के अनुसार चलना होगा, राज्य के 
लिए एक विशिष्ट आसन-क्रम (अम्ात्य) होगा, उसके लिए एक सुध्यवस्थित आर्थिक व्यवस्था होगी. (कोश), रक्षा 
के लिए बल होगा तथा होगी अन्तर्राष्ट्रीय मेत्री। राज्य के सबसे महत्त्वपूर्ण तत्त्व हैँ (१) स्वामी, (२) शासन- 
व्यवस्था, (३) निश्चित भूमि एवं जन-संख्या। थे चारों तत्व अति प्राचीन सूत्रकारों को भी विदित थे। देखिए 
गौतम ११॥१ (राजा), आप० २१६।२५११० (अमात्य), आप० २१०१२५॥११ (विषय, नगर, ग्राम), गौतम ११।४-८ 
(प्रजा)। अब हम सप्तांगों का क्रमानुसार वर्णन उपस्थित करेंगे । 


स्वामी (१) 

कतिपय ग्रस्थों में स्वामी या शासक की आवश्यकता पर बल दिया गया है। ऐतरेय ब्राह्मण (१॥१४) में आया 
है कि देबों ने राजा के न ₹हने पर अपनी दुदंशा देखी और तभी एकमत से उसका चुनाव किया । इससे प्रकट होता है 
कि सामरिक आवश्यकताओं ने स्वामित्व या नुपत्व को जन्म दिया। मनु (७३ -- शुक्रवी तिसार १७१) ने लिखा है-- 
“जब सभी भयाकुल हो इधर-उधर दौड़ने लगे और विश्व में कोई स्वामी नहीं था तब विधाता ने इस विश्व की रक्षा के 
लिए राजा का प्रणयन किया।” मनु ने मात्स्य न्‍्याय (“बड़ी मछलियाँ छोटी मछलियों को निगल जाती हैं”, अर्थात्‌ 
“बली दुबेल को दबा बैठता है”, या “जिसकी लाठी उसकी भैंस” वाले सिद्धान्त) की ओर भी सकेत किया है (मनु 
७१४ एवं २०)। इस मात्स्य न्याय की विवेचना कौटिल्य, महाभारत तथा अन्य लोगों ने भी की है। शतपथब्राहमण 
(११।६॥२४) में आया है--“जब कभी अकाल पड़ता है तो बलवान्‌ दुबंल को दबा वैठता है, क्योंकि पानी ही न्याय है! 
इसका तात्पर्य यह है कि जब वर्षा नहीं होती तब न्‍्याय का राज्य समाप्त हो जाता है और मात्थ्य न्याय कार्यशील हो 
जाता है। कौटिल्य का कहना है---“जब दण्ड का प्रयोग नहीं होता तब मत्स्य न्याय की दश्शा उत्पन्न हो जाती है, क्योंकि 
दण्डध्वर के अभाव में बलवान्‌ दुबंल को खा डालता है।” कौटिल्य ने यह भी कहा है कि मात्स्य व्याय से अभिभूत ह्वोकर 
लोगों ने मन्‌ वैवस्व॒त को अपना राजा बनाया । ३ यही बात रामायण (२,अध्याय ६७),शाच्तिपवे (१५।३० एवं ६७१६), 


३. (दण्डः) अप्रणीतों हि मात्स्यन्यायमुद्भावयति । बलोयानबलं हि ग्रसते दष्डघरामाने । कौ० 
११४; मात्स्यन्यायासिभूताः प्रजा मनु चंबस्‍्वतं राजानं चक्रिरे। को० ११३; मत्स्या इब जना नित्य सक्ष्यान्ति 


स्वामी था राजा प्रद्धऊ 


कामन्दक (२।४० ), मत्स्यपुराण (२२५६ ), मानसोत्लास (२।१६, शलोक १२६५) भ भी अपने ढंग से कही गयी है । 
बहुत-से ग्रन्थों में दण्ड की प्रशस्तियां गायी गयी हैं। राजा को दण्डधर की उपाधि दी गयी है (शाम्ति० ६७।१६, काम- 
न्दक १॥१ एवं गोतम १११२८) । मत्स्यपुराण (२२५१७), अग्निपुराण (२२६।१६) तथा शान्तिपवं (१५॥८) में 
आया है कि दण्ड नाम इसलिए पड़ा है कि यह अनियन्त्रित लोगों को दबाता है और अभद्व तथा अनी त्तिमान्‌ को दण्डित 
करता है। * दण्ड को मनु (७।२५ +- विष्णुध मंसूत्र ३१६५ >> मत्स्य ०२२५।८) , याज्ञ ० (१।३२५४ ),शान्ति० (१२१।१५ ) 
ने देवत्व की स्थिति प्रदान की है।* दण्ड सब्र पर राज्य करता है, सबकी रक्षा करता है; यह न्याय के रक्षकों के सो जाने 
प्र भी जगा रहता है; बुद्धिमान्‌ लोग इसे धर्म कहते हैं (मनु ७/१८७-शान्ति० १५॥२ 5 मत्स्य ० २२५।१४-१५) । 
स्पष्ट है; राज्य की इच्छा एवं दण्ड-शवित व्यक्ति एवं राष्ट्र को धर्म की सीमाओं के भीतर रखती हैं, आज्ञा के उन्लंघन 
प्र दण्ड देती हैं तथा सबका कल्याण करती हैं | देवगण, दानवगण, मन्धर्व गण, राक्षसगण तथा नागगण भी मानवों 
के आनन्द के योग्य हो जाते हैं, क्योंकि वे दण्ड से दबा दिये जाते हैं। (मनु ७!१३) । भयवद॒गीता (१०।३ ८) में आया 
है--में उन लोगों के हाथों का दण्ड हूँ जो दूसरे की नियन्त्रित करते हैं, मो विजेताओं की नीति (राजनीति) हूँ ।” दण्ड 
के प्रभावों एव प्रशस्तियों के विषय में विस्तृत अध्ययतत के लिए देखिए मनु (७।९४-३१) , मत्स्य ० (२२५४-१७), 
कामन्दक (२!३८-४४) । किन्तु दण्ड का प्रयोग सीमा के भी तर ही होना चाहिए ) न तो इसे अति कठिन होया चाहिए 
और न अति कोमल, प्रत्युत इसे अपराध के अनुसार होता चाहिए (कौटिल्य १।४, कामन्दक २१३७, मनू ७१६, शान्ति० 
१५॥१, १६१२१, १०३३४ ) । शान्तिपर्व (५७४१) में आया है कि सर्वप्रथम राजा की प्राप्ति करनी चाहिए, तब 
पत्नी और इसके उपरान्त धन का संचय करता चाहिए, क्योंकि राजा के अभाव में न तो पत्नी रह सकेगी और ते धन 
प्त ही सकेगा। स्पष्ट है कि क्ठुम्ब, धन की संस्थापताएँ एवं दुबंल-रक्षा राजा के अस्तित्व के साथ सन्निहित हैं। 
कात्यायन ( राजनी तिप्र काझ, पू ३०) का कहना है कि राजा असहायों का रक्षक, गुहहीनों का आश्रय, पुत्रहीनों का 
पुत्न एवं पिताहीनों का पिला है। 
राजकीय व्यापार की महत्ता कोद्योतितकरने के लिए कूछ ग्रन्थों ने लिखा है कि राजा में देवों के अंशः होते 
हैं। उदाहरणार्थ, मनु का कहना है-“'विधाता ने इन्द्र, मरुत, यम, सूर्य, अग्नि, वरुण , चन्द्र एवं कूबेर के प्रमुख अंगों से 
युकत राजा की रचना की, अतः वह (राजा) राजमहिमा के कारण सभी जीवों में आगे बढ़ जाता है (सन्‌ ७३४४-४५, 
तुलना कीजिए मनु ६।६६), बालक राजा का भी, यह सोचकर कि बहू भी मानव ही है, अपमान नहीं करना चाहिए, 
क्योंकि वह नररूप में देवता हो है ( मनु ७।८, शाम्ति० ६८।४० ) | यही बात दूसरे ढंग से गौतम (११॥३२) एवं 
आपस्तम्थ ० (११११।३१४५) ने भी कही है। और भी देखिए सनु ( ७३३-४), शुक्रनी तिसार (१३७१-७२) , मत्स्य- 


परस्परम्‌ 4 अयोध्या० ६७३१; दण्डश्चेश्न भवेल्लोके विनश्येयुरिमाः प्रजाः। जले मत्स्यानिवाभक्षयन्दुबंल बल- 
वत्तरा: ।! शास्ति० १५।३०; राजा चेन्न भवेल्लोके पृथिव्यां दण्डधारकः । जले...बलवत्तराः । शान्ति० ६७-१६) 
दण्डाभावे परिध्वंसी मात्स्यो न्यायः प्रवतंते । कामन्दक २।४० । 

४. यस्माददाल्तान्वमयत्यशिष्टान्दण्डयत्यपि। दमनाद्‌ दण्डनाच्चेब तस्पाव्‌ दण्ड बिदुर्ब घा: || शान्ति ०१५।८, 
अ्नि० २२६११६, सत्स्य० २२५॥१७ 

५. यत्र श्यासो लोहिताक्षों दण्डश्चरति पापहा। प्रजास्तत्र न मुहयन्ति नेता चेत्साधु पश्यति | सन्तु (७४२५ 
८ मत्स्य० २२श५८८- विष्णु० र।र्द२), शान्तिण (१२९११५-१६) ने यह लिखा है--नीलोत्पलदलश्यामश्चतु- 
इंच्ट्रश्चतुर्भूजः 4...एतद्रूपं विभर्त्युग्र दण्डो नित्यं दुरासदः ॥॥ 


प्र्दद घर शास्त्र का इतिहास 


पुराण (२२६१) आदि। मनु (6।३०३-३११) ने उपर्युक्त देवों के साथ पुथिवी को जोड़कर उनकी विशज्िष्टताओं 
का वर्णन करके राजा के राज-गौरव का उल्लेख किया है। यही बात सत्स्य० ([२२६।४-१२) ने भी कही है। अग्ति- 
पुराण (२२६११७-२० ) में आया है कि राजा सूर्थ, चन्द्र, वायू, यम, वरुण, अग्नि, कुबेर, पृथिवी एवं विष्णू के कार्य 
करता है, अतः उसमें इनके अंश पाये जाते हैं (और देखिए शुक्रगीतिसार १६७३-७६) । इन बातों से ऐसा नहीं 
समझना चाहिए कि राजा को देवी अधिकार प्राप्त हैं अथवा उसकी उत्पत्ति देवी है, प्रत्युत ऐसा समझना चाहिए कि 
राजा में इन देवों के कार्य पाये जाते हैं। नारदस्मृति (प्रकीर्णक-अध्याय, श्लोक २०-३१) में बहुत-से मनोरम वचन 
मिलते हैं ।* इसके अनुसार राजा में अग्नि, ३ ऋद्र, सोम, यम एवं कुबेर के कार्य पाये जाते हैं। यही बात मार्कण्डेयपुराण 
(२७।२१-२६) में भी कही गयी है (और देविए शान्ति० ६७।४) । शान्तिपवं (६६) में आण्य है कि अन्य देवता 
अलक्ष्य हैं किन्तु राजा को हम देख सकते हैं। वायप्‌ राण (५७७२) का कहना है कि अतीत एवं भविष्य के मन्वन्तरों 
में चक्रवर्ती राजा उत्पन्न हुए एवं होंगे और उनमें विष्णु का अंश होगा । मत्स्यप्राण (२२६॥१-१२) एवं भागवत- 
पुराण (४॥१४॥२६-२७) में भी राजा के देवांशों की चर्चा को गयी है। इन्हीं सिद्धान्तों के आधार पर कालान्तर के 
क्षत्रिय राजकलों ते अपने को सूर्य तथा चन्द्र के वंशों से सम्बन्धित कहा है। बाद के क्षत्रियों ने अपने को इसी प्रकार 
भग्निकूल से उत्पन्न माना है। इसी कारण संस्कृत नाटकों में राजा को 'देवः कहकर सम्बोधित किया गया है | अशोक 
ने अपने को देवानां प्रिय कहा है और कनिष्क तथा हुविष्क कुषाण राजाओं ने अपने को 'देवपुत्र' घोषित किया है। 
कौटिल्य (१।१३) ने गप्तचरों द्वारा पौरों एवं जानपदों में राजा को इन्द्र एवं बम के समान दण्ड एवं कृपा देने वाला 
घोषित कराने को कहा है। और देखिए रामायण (३११।१८-१४ एवं ७७६।३७--४५) , मार्कण्डेयपुराण (२४।२३ 
-२८), विष्णुधर्मोत्तर (२।२१४) आदि । प्रत्येक राजा विष्णु है। पंचतस्त्र (१॥१२०, १० १६) में आया है-- 
“मन्‌ ने ऐसा घोषित किया है कि राजा देवों के अंश से बना है ४ राजकीय व्यापारों की प्रशस्ति के विधय में 
जानकारी के लिए विशेष रूप से देखिए मनू (७॥६-१७), शान्ति० (६३।२४-३० एवं ६८), कासन्दक (१४११) 
एवं राजनीतिप्रकाश (पृ० १७-३१) । 

उपर्युक्त विवेचनों के आधार पर ऐसा नहीं समझना चाहिए कि राजा को दैवी अधिकार प्राप्त थे, या प्रत्येक 
राजा को, चाह वह बुरा ही क्‍यों न हो, दंबत्व प्राप्त था और वह मनमाना कर सकता था। राजनीतिप्रकाश (१० 
परे) ने राजा के हट जाते पर राजकुमार के अभिषक के समय के लिए कहा है कि “स्वयं प्रजा विष्णु है।” दूसरो 
बात यह है कि ब्राह्मणों के विध्षय में राजा के अधिकार सीमित थे । गौतमधर्म सूत्र (११॥१४७ एवं ८) में आया है-- 
"ब्राह्मणों के अतिरिक्त सब पर राजा शासन करता है, ब्राह्मणों को छोडकर सभी अन्य लोगों की नीचे आसन पर बेंठ- 


६. राजति सब्चरत्येष भूमो साक्षात्सहसवृक । प्रजानां विगुणोष्प्पेवं पुज्य एवं प्रजापति: ॥॥ प5च रूपाणि 
राजानों धारयन्त्यमिततौजसः । अग्नेरिन्द्रस्य सोमस्य यमस्यथ धनदस्थ च्‌॥ अशुचिर्तचनाग्स्य शुधिर्भवति सानवः। 
शुचिश्चेवाशुत्रि: सम्यक्‌ कर्थ राजा न देवतम्‌ )। नारदस्मृति, प्रकीर्णक २०, २२, २६, ५२; इन्द्रभेव प्रकूणते यव्‌ 
राजानसिति श्रृति: । यथ्थ॑वेन्द्रस्तथा राजा संपूज्यो भुतिसिच्छता ॥ शान्ति० ६७४३ कात्यायन का कहना है--सुराध्य- 
क्षश्च्युत: स्वर्गानच्न, परूपेण तिष्ठलि। कर्तेव्यं तेन तन्नित्यं येवर तत््वं समाप्नुबात्‌ ।। (राजधर्मंकाण्ड द्वारा उद्धत, ३, 
पृ० १६) । यहाँ तत्व का अं है सुरेशत्व । 

७. सर्वेदेवभयों राजा मनुना संप्रकीतितः + तस्मात्तमेब खेनेत न व्यलीकेन कहिचित्‌ ॥ पश्चतन्त्र (१)॥ 
कृछ संस्करणों में “तस्मात्तं देववत्पश्येत्‌” आया है । 


राजा का नियन्त्रण भय 


कर राजा का सम्मान करता चाहिए, क्योंक्रि राजा का आसन सबसे ऊँचा होता है । ब्राह्मणों को भी चाहिए कि वे 
राजा का सम्मान करें।” ८ ऐतरेयब्राह्मण (३७।५) के काल से ही ब्राह्मणों एवं राजा की एकरूपता की तथा राजा द्वारा 
ब्राह्मण की सम्मति का आदर करने की परम्परा चली आती रही है (ऐतरयब्राह्ममण ४०११, गौतम० ८।१, १९४२७ )। 
शुक्रमीतिसार (१।७०) में आया है कि वह राजा जो प्रज्ञा को कष्ट देता है या धर्म के नाश का कारण बनता है, भवश्य 
ही राक्षसों का अंश होता हैं। मनु (७।१११-११२) ने कह! है कि जो राजा प्रजा की पीड़ा देता है वह अपना जीवन, 
कूटुम्न एवं राज्य खो देता है । प्राच्नीन साहित्य में ऐसे राजाओं को गाथाएँ पायी जाती हैं जो अपने अत्याचार के फल- 
स्वरूप मार डाले गये थे। राजा वेन को ब्राह्मणों ने मार डाला क्योंकि वह देवद्रोही था, अपने लिए यज्ञ कराना चाहता 
था और अधर्मपालक था (शान्ति० ५<८-६३-5५, भागवंतपुराण ४॥१४) | यही बात (बअर्थात्‌ प्रजापीडक, अत्याचारी 
एवं भ्रष्ट राजाओं के मार डालने वाली बात) अनुशासनपर्व में भी पायी जाती है।*" मन (७४२७-२०) का कहना है 
कि यदि दण्ड के सिद्धान्त भली भाँति कार्यान्वित हों तो तीनों पुरुषायों की उन्‍्तति होती है, किन्तु यदि व्यभिचारी, दुष्ट 
एवं अन्यायी राजा दण्ड धारण करे तो वह दण्ड उसी पर घूम जाता है और उसके सम्बन्धियों के साथ उसका नाश कर 
देता है। कामन्दक (२।३८) ने लिखा है कि मूर्खतापूर्वक दण्ड धारण करने से मुनि लोगों का भी नाश हो जाता है। 
शान्तिपर्व (4२।१६) में घोषित हुआ है कि झूठ एवं दुष्ट मन्त्रियों वाले तथा अधार्मिक राजा को मार डालना चाहिए। 
तैत्तिरीयसंहिता (२।३।१), शतपथब्राहमण (११६।३॥१ एवं ३) ने भी ऐसा ही संकेत किया है और लिखा है कि दुष्ट 
राजा निकाल बाहर किय जाते रहे हैं, गधा--दुष्टरीतु पौंसायन, जिसके कुल का राज्य दस पीढ़ियों से चला आ रहा था, 
राज्य से निकाल दिया गया। राज्य से हीन हो जाने के बाद ही सौत्नामणि इष्टि राज्य की पुनः प्राप्ति के 
लिए की जाती रही है। शान्ति/ (१२६ एवं 5), मन्‌ (9२७ एवं ३४) तथा याज्ष० (१३५६) ने राजगद्दी छोन 
लेने की बात कही है। मुक़नीति० (२२७४-२७५) ने भी दुष्ट राजाओं को गद्दी से उतार देने और गुणवान व्यक्ति के 
राज्याभिषेक की चर्चा की हैं। नारद (प्रकीर्णक, २४) ने लिखा है कि पूर्व जन्मों के सत्कर्मों के कारण ही राजपद मिलता 
है। यह कर्मवाद का सिद्धात्त हैं और इसका ब्रतिपादन शुक्रनीति० (११२०) ने भी किया है (और देखिए 
मन ७३१११-११२, शान्ति० ७८।३६) । यदि ब्राह्मण लोग अत्याचारी राजा को हटाकर मार डाल तो इस 
कर्म से पाप नहीं लगता ( शुक्रनी तिसार ४॥9।३३२-३३३ ) । यशस्तिलक ( ३, १० ४३१ ) ने प्रजा द्वारा 
मारे भय राजाओं के उदाहरण दिये हैं, यथः--कंलिय का राजा, जिसने एक नाई को अथना प्रधान सेनापति 
बनाया था + 


८. राजा सर्बस्येष्ट ब्राह्मणनर्जेम्‌। तमुपर्यासीनसभ्स्तादुपासी रत्नच्ये ब्राह्मणेस्यः । तेप्येत मच्येरन । गौ० 
११११४७-८ ७ गौ० (११॥७) को सनु (७१६) की व्यादुपा में सेधातिशि ने उद्धृत किया है और यही कार्थ राजनीति- 
प्रकाश (१० १७) ने भी किया है । 

5- यो हि धर्मपरो राजा देवांशोन्यश्व रक्षसाम्‌। अंशभूतो धर्म लोपी प्रजापीडाकरा भवेत्‌ ॥। शक्रनीति० 
१७० ; नीचहीनो दीघंदर्शो वुद्धसेवी सुनीतियुक्‌ । युणिजृष्टस्तु यो राजा स श्ञेयों देवतांशकः ॥ विषरीत्तस्तु रक्षो|ंशः 
स बे नरकभाजनम्‌ । नृपांशसदुशा नित्य तत्सहायगणाः किल॥ शुक्रनीति० ११८६-८७ । 

१०. अरक्षितारं हन्तारं विलोप्तारमनायकम्‌। ते व॑ राजकलि हन्युः प्रजाः सन्नहय नि णस््‌ ॥ अहं यो रक्षि- 
तेत्युक्ता यो न रक्षति भूमिप:१स संहत्या निहन्तव्यः श्वेव सोन्माद आतुरः ॥ अनुशासत० (६१३२-३३) 
असत्पापिष्ठसनचियों बध्यो लोकस्य धर्महा | शान्ति० ४२१९। 


पैसे ० धर्मंशास्त्र का इतिहास 


राजनीति-श स्तर -सम्बन्धी सभी ग्रन्थों में राजाओं के अधिकारों एव विशेषाधिकारों की अपेक्षा उनके कतंव्यों 
एवं उत्त रद यित्वों परविशेष बल दिया गया है। कुछ ग्रन्थों में राजा पजा का नौकर कहा गया है, जिसे रक्षा करने के कारण 
वेतन रूप में कर दिया जाता है (देखिए, बौधायनधर्मसूद्र ११०११; शुक्रनीति १११८८; नारद-प्रकीर्णक ४८; शास्ति० 
७१॥१० ) ।)* एक ओर तो ऐसा कहा गया है कि राजा को देवत्व प्राप्त है और दूसरी ओर बुरा कर्म करने पर उसे सिहय- 
सन-च्युत करने या मार डालने की व्ववस्था दी ग्रयी है। ऐसी विपरीत धारणाओं के मूल में दो दृष्टिकोण हैं । ग्रन्थ- 
कारों ने वर्णों एवं आश्रमों की स्थिति को अक्षुण्ण रखने के लिए तथा आने वाछे कालों में सामाजिक कुव्यवस्थाएँ न उत्पन्न 
हों, इसलिए राजा को देवत्व प्रदान किया, जिससे कि लोभ उसकी आज्ञाओं के अनुसार चलते रहें । यह बात सामान्य 
लोगों के लिए कही गयी है। किन्तु बुर राजाओं एवं मन्त्रियों के अत्याचार का भी भय था ही। अठः राजा तथा उसके 
मन्त्ियों को ताश एवं म॒त्य की घमकी भी दे दी गयी थी। 

कौटिलीय (५।३) में ये शब्द आये हैं--“समानविद्येम्यस्त्रिगणवेतनों राजा राजसूयादिषु ऋतुष”, अर्थात्‌ 
राजसूय तथा अवत्य पवित्न यज्ञों में राजा को तत्समान विद्वानों की अपेक्षा तिगुना वेतन मिलता है। डा० जायसवाल (हिन्दू 
पॉलिटी, भाग २, १० १३६) ने इस कथव के आधार पर राजा को भी मन्सतियों एवं प्रधान सेनापति के समान वेतनभोगी 
की संज्ञा दी है। किन्तु वास्तव में बात ऐसी नहीं है, क्योंकि कौटिल्य नें यहाँ पर राजा के विषय में नहीं, प्रत्युत उत्तके 
प्रतिनिधि या सहायक की ओर संकेत किया है, जब कि राजा अश्व्म घ-जेसे लम्बी अवधि वाले यज्ञों में संलग्न रहा करता 
था | आपस्तम्बशौतसूत्र (२२।३।१९-२), बौधायनश्रौतसूत्र (१४४) एवं सत्याषाढ़ श्रौतसृत् (१४॥१।२४-२५) में 
स्पष्ट आया है कि अश्वमेध यज्ञ में, जब कि वह दो वर्षों तक चलता रहता था, अष्टवर्यू नामक पुरोहित उसके स्थान पर 
कार्य करता था । अतः ऊपर जो बात राजा के वेतन के विषय में कही गयी है वह अध्वर्य के लिए सिद्ध होती है, जो कि 
यज्ञादि में राजा का प्रतिनिधि होता था । कौटिल्य ( ) ने लिखा है कि सदाचारी राजा को किसी यद्ध के आरम्भ 
में अपने संनिकों को इस प्रकार प्रेरित करना चाहिए--“में भी तुम लोगों की भाँति वेवनभोगी हूँ, इस राज्य का उपभोग 

से तुम लोगों के साथ ही करना है, तुम्हें मेरे द्वारा बताये गये शत्रु को हराना है ।” यहाँ पर प्रकारान्तर से इस सिद्धान्त 

का प्रतिपादन किया गया है कि राजा वेतवमोगी है या राज्य का वौकर है। 

निरक्‍त (२।३) में “राजन्‌' शब्द 'राज्‌' धातु से निष्पन्न बताया गया है जिसका अर्थ है 'चमकना किन्तु 
महाभारत (शान्ति० ५६।१२५) ने राजा को 'रंज्‌' घातु से निष्पल्त बताया है जिसका अर्थ है प्रसन्‍न करना', अर्थात 
वही राजा है जो प्रजा को प्रसन्‍त एवं सुजी या संतुष्ट रखता है ! कालिदास (रघुवंश ४१२) जैसे कवियों ने महाभारत 
का अर्थ स्वीकृत किया है और क्षत्रिय शब्द को 'क्षत' तथा त्र' धातु से निष्पन्त बताया है, जिसका अथे है 'वहु जो नाश 
वा ब्रण से रक्षा करता है” (शान्ति० ५८।१२६, रघुवंश २५३) 

हमारे प्रामाणिक ग्रन्थों में राजत्व के उद्गम के विषय में चार सिद्धान्त घोषित किये गये हैं। ऋग्वेद (१० 
१७२ --अथवंबेद ६+८७ एवं ८८!१-२) में चुनाव की ओर संकेत मिलता है, ऐसा डा० जायसवाल का कहना है | किर 
सम्भवत: यह बात ठीक नहीं है। “सभी लोग तुम्हें (राजा की भाँति) चाहें” (ऋग्वेद १०१७३।१ ) उसके लिए आया 


११. अन्यप्रकारादुचिताद भूमे: षड्भागसंज्ञितात्‌ । बलिःस तस्थ विहितः प्रजापालनवेतनम ॥॥ नारद 
(प्रकीणंक, ४८५); बलिषष्ठंन शुल्केन दण्डेनाथापराधिनाम्‌ । शास्त्रानीतिन लिप्सेथा वेतनेम धनागसस ॥ 


शान्ति० ७११०; स्वभागभूत्या दास्वस्वे प्रजानां च नृपः कृत: । ब्रह्मणा स्वामिरूपस्तु पालना हि सर्वेदा ॥ 
शुक्रनौति० (१४१5८) । 


राजत्व का उद्यम ध्ड१ 


है जो पहले से ही राजा है। अथव॑वेद ( ३१४१२) में राजा के निर्वाचन की ओर संकेत मिलता है--“लोग (विश: ) राज्य 
करने के लिए तुम्हें चुनते हैं, ये दिशाएं, ये पंचदेवियाँ तुम्हें चुनती हैं।” भद्द लोग, राजा-निर्माता या राजा के कर्ता, सूत, 
प्राम-मुखिया, दक्ष रथकार, कुशल धातु-निर्माता राजा को चुनते थे, ऐसी ध्वनि अथवे (३६५।६ एवं ७) में मिलती है ।१* 
अन्य वैदिक ग्रन्थों एवं तैत्तिरीय ब्राह्मण (१॥७।३ ) में राजा के निर्माता (राज-कर्ता) को 'रस्निन्‌' कहा गया है, “रत्नी 
लोग राष्ट्र (राज्य ) राजा को देते हैं (रत्निनामेतानि हवींषि भवन्ति । एते वे राष्ट्रस्य प्रदात[र:--तै ० ब्रा० १७३३ )। 
इससे स्पष्ट होता है कि एसी धारणा थी कि राजा भद्र लोगों, उच्च कम चारियों तथा सामान्य लोगों से राज्य पाता था। 
अथीध्ष्याकाण्ड (१ एवं २) में राजा दशरथ ने राम को युवराज पद देते के लिए सामन्तों, नामरिकों, ग्रामिकों आदि की 
सभा बुलायी थी और उन सभी लोगों ने प्रसन्नतापुर्वक अपना अभिमत राम के पक्ष में दिया । इससे स्पष्ट है कि कालान्तर 
में राजत्व-पद आनुवंशिक हो गया था, किन्तु सामान्य लोगों का अभिमत लेने की परम्परा अभी जाग्रत थी। किन्तु उप- 
युक्त कथनों से यह नहीं अ्रकट होता कि राजा लोगों द्वारा निर्वाचित सदस्यों की संसद्‌ द्वारा निर्वाचित होता था। केवल 
इतना ही व्यवत होता है कि लोग यों ही स्वेच्छवा एकत्र हो सभा में अपनी सम्मति दे देने थे | रामायण (२१६७) में 
आया है कि दशरथ के दिवंगत हो जाने पर मार्क ण्डेय एवं वामदेव जैसे मुनियों दे अमात्यों के साथ कुलपुरोहित वसिष्ठ के 
. समक्ष यह उद्घोषित किया कि राम एवं लक्ष्मण वन को चले गये, भरत एवं शत्रुघ्न केकय देश में हैं, अतः इक्ष्वाकुकुल 
के किसी वंशज को राजा चुतता चाहिए। इन मुनियों एवं अमात्यों को “राज-कर्तार:' कहा गया है (७६।१) । आद्दिपवं 
(४४६) में आया है कि परीक्षित की मृत्यु के उपरान्त राजधानी के सभी नागरिकों ने एक स्वर से जनमेजय नामक बालक 
को राजा चुना और जनमे जय ने अपने मन्तियीं एवं पुरोहित की सहायता से राज्य किया । राजा के निर्वाचन के विषय 
में एंतिहासिक उदाहरण भी प्राप्त होते हैं। क्षत्रप राजा रुद्वदामा सुराष्ट्र के लोगों द्वारा निर्वाचित हुआ था। कौटिल्य 
(११७१) के शब्दों में सुराष्ट्र में एक समय गणतन्त था। रुद्रदामा के अभिलेख में आया है कि उसने राज्य-प्राप्ति पर 
शपथ भी ली थी (देखिए एपिग्रेफिया इण्डिका, भाग 5, पु० २६) । पाल-वंश के संस्थापक ग्रोयाल का भी निर्वाचन 
हुआ था। लगता है, मुख्य मंत्रियों एवं ब्राह्मणों द्वारा राजा का नाम घोषित होता था और वे ही लोग “राज-कर्तार:” कह्ठे 
जाते थे। प्रसिद्ध चीनी यात्री युवान च्वाँय (टवेन सांग) ने लिखा है कि राज्यव्धंन की मृत्यु के उपरान्त मुख्य मन्त्री 
भण्डी ने मन्तियों की सभा की और मन्सत्रियों एवं न्यायाधिकारियों ने ह॑ को राजा बनाया | इसी प्रकार जब परमेश्वर 
पर्मा द्वितीय की मृत्यु के उपरान्त पल्‍्लव-राज्य में अराजकता फंल गयी तब श्रजा ने राजा चुना। राजतरंगिणी 
(५।४६१-४६३) में आया है कि यशस्कर पहले एक दरिद्व व्यक्ति था, ब्राह्मणों ने उसे राजा बताया । 

कहीं-कहीं रूसो द्वारा उद्घोषित 'सामाजिक समझौते वाले सिद्धान्त की प्रतिध्वनि भी मिल जाती है। बतंमान 
कल में सामाजिक समझौते वाला सिद्धान्त दो स्वरूपों में उपस्थित किया जाता है। पहला वह है जिसके द्वारा शासन 
एवं जनता में स्पष्ट अभिमत की कल्पना की गयी है और दूसरा वह है जिसके द्वारा यह व्यक्त होता है कि एक ऐसे 
राजदीतिक समाज का निर्माण हुआ जो व्यक्तियों का पारस्परिक समझौता था और जिसमें राजा का कोई हाथ नहीं 
था सामाजिक समझौते वाला सिद्धान्त यह व्यक्त करता है कि शासन या सरकार जनता की स्वीकृति प्र निर्भर 
रहती है | कौटिल्य (१११३) ने उस किवदस्ती की ओर संकेत किया है जिससे प्रकट होता है कि बैवस्व॒त मन्‌ लोगों 
द्वारा राजा बनाया भया और रक्षा करने के कारण लोगों ने उसको आय का छठा भाग कर देना स्वीकार किया। 


१२. त्वां विशो बृणतां राज्याय त्वामिमाः प्रदिशः पठच देवी: । अथवं० ३।४२, ये राजानो राजकृतः सूता 
ग्रासप्ययच ये । उपस्तोन्‌ पर्ण महय त्वं सर्वान्‌ कृष्वसितो जनान्‌ । अथर्द० शाध७छ। 


पदेर... धर्मंशास्‍्त्र का इतिहास 


किन्तु कौटिल्य ने यह नहीं लिखा है कि मन्‌ ने जनता के समक्ष कोई प्रण किया कि नहीं शान्तिपर्व (अध्याय ५४८) में 
आया है कि किस प्रकार प्रथम राजा वैन्य (पृथु) ने देवों एवं मुनियों के समक्ष शपथ ली कि वह्‌ विश्व की रक्षा 
करेगा, राजनी ति-शास्त्र द्वारा निर्धारित कर्तंब्यों का पालन करेगा और अपने मन की कभी न करेगा ।१३ 

राजा के देवत्व अधिकार वा सिद्धान्त की घ्ववि ऋग्वेद में भी है। ऋग्वेद (४।४२) में पुरुकृत्स के पुत्र 
तसद्दस्यु का वर्णन है। इस मन्त के कुछ विचार विलक्षण हैं। राजा त्व सद्दस्यु कहता है---/देव लोग वरुण की शवित 
पर मिभेर हैं, किन्तु में लोगों का राजा हूं; में इन्द्र एवं वरुण हूँ, में विशाल छव॑ गम्भीर स्वर्ग एवं पथिवी हूँ; में अदिति 
का पुत्र हें ।” यहाँ पर राजा अपने को वैदिक देवों में सवेश्रेष्ठ देवों के समात कहता है | अथर्ववेद ( ६।८७।१-२) में आया 
है---"हे राजा, तुम्हें सभी लोग चाहें, तुम्हारे हाथों से राज्य न छीना जा सके, तुम इन्द्र के समान इस विष्व में सुस्थिर 
रहो और तुम राज्य धारण किये रहो |” शतपथब्राहमण ( ५१११५११४ ) में, वाजपेय यज्ञ में बाफ्रुक़लाते समय ऐमा कहा 
गया है--“राजस्य प्रजापति का है, वह अकेला है, किन्तु बहुतों पर राज्य करता है ॥” यहाँ १र राजा की स्थिति का 
वर्णन प्रजापति के प्रतितिधि रूप में है। विश्वरूप (याज्ञवल्क्य १।३५०) ते एक लम्बे वैदिक अंश (आगम) को 
उद्धुत कर ऐसा लिखा है--“देवों ने प्रजापति से कहां; हम लोग सोम, सू्थ, इन्द्र, विष्णु, वैक्षवण (कब्र) एवं यम से 
क्रमामसार महता, दीप्ति, शक्ति, विजय, औदायं एवं नियन्त्रण लेकर मानव रूप में राजा के लिए व्यवस्था करेंगे ।” 
जब इस प्रकार राजा बन गया तो उससे देवों से अपने मित्र के रूप में धर्म की याचना की जिससे कि वह लोगों की 
रक्षा कर सके, और तब देवों ने धर्म (अर्थात दण्ड) की भित्र के रूप में उसे दिया । 

राजत्व के उद्गम के सिद्धान्तों की जो चर्चा महाभारत में हुई है, हम उसकी समीक्षा करेंगे । शान्तिपवे ने 
इस विधय में दो स्थलों पर चर्चा की है (अध्याय ५६ एवं ६७) । ४४वें अध्याय में यूधिष्ठिर ने महान्‌ योद्धा एवं 
राजनीतिज्ञ भीष्म से पूछा कि 'राजा' की उपाधि का उद्गम क्या है और किस प्रकार अन्य मनुष्णों की भाँति ही दैहिक 
एवं मानस शक्तियों वाला एक मतुष्य सब पर शासन करता है। ये दो प्रश्न नहीं हैं प्रत्युत एक ही प्रश्न के दो पहलू 
हैं। भीष्म ने उत्तर के रूप में कहा कि आरम्भ में कृतयुग (घृर्णता की स्थिति )था; न राजा था, न राज्य; और न दण्ड 
था और न दण्ड देने वाला । क्रमश: लोगों में मोह उत्पन्न हुआ और तब लोभ, कामुक प्रेरणाओं एवं उद्दाम प्रवृत्तियों 
का उदय हुआ और वेद एवं धर्म का विनाश हो गया । देवों को आहुतियाँ मिलनी बन्द हो गयीं और वे ब्रह्मा के पास 
गये । ब्रह्मा ने एक महान ग्रन्थ का प्रणयन किया, जिसमें विश्व के कल्याण के हेतु जीवन के अस्तित्व के चार लक्ष्य प्रति- 
पादित किये गये और वह ज्ञान का उत्तमांश घोषित हुआ । इसके उपरान्त देव-गण विष्णु के पास गये और उनसे मनुष्यों 
में सर्वोत्तम व्यक्ति को राजा बताने की प्रार्थना की ) विष्णु बे अपने मन से विरजा नामक पुत्र उत्पन्न किया जिसने राजा 
बनना स्वीकार नहीं किया | ग्रिजा की पाँचवीं पीढ़ी में वेतन उत्पन्न हुआ जिसने धर्म का नाश कर दिया और ब्राह्मणों 
ने उसे मार डाला । ब्राहमणों ने फिर उसकी बायीं भुजा को मथकर सुन्दर, सुसज्जित तथा वेद-वेदांगों एवं दण्डनीलि 
में पारंगत पृथु को उत्पन्न किया । देवों एवं ऋषियों ने उसे सुनिश्चित धर्म के पालन के लिए उद्रेलित किया, अपनी 
इन्द्रियों पर नियन्त्रण करते तथा शपथ लने को कहा। उसे ही देवों एवं ऋषियों ने जत-रक्षण के लिए राज-पद दिया । 
स्वयं विष्णु ने उससे कहा--“हे राजा, तुम्हारी आज्ञा के विरोध में कोई नहीं जायभा।” ऐसा कहकर विष्णु पृथु में 
समा गये (श्लोक १२८) और इसीलिए लोग राजाओं को देवतुल्य मानकर उनके समक्ष माथा नवःते हैं। इस वृत्तान्त 


१३. प्रतिज्ञां चाभिरोहस्व मनसा कर्मणा सिरा। पालगिष्याम्यहं भौस बह्म त्येवाह चालकृत्‌ ! यश्चात्र 
धर्मो नीत्यक्तो दण्डनीलिव्यपाश्रयः । त्तमशद्धू: करिश्यामि स्वक्शों न कदाचन !। शान्ति० ५दे।१०६-१०८। 


राजत्व का उद्यम अरे 


से पता चलता है कि पृथु को जो शपथ दिलायी गयी वह मानवों के समक्ष न होकर देवों के प्रमश्ष हुई और उसने 
लोगों के समक्ष कोई प्रण नहीं किया । सम्भवत: देवों के समक्ष ली गयो शपथ मनुष्यों के लिए भी ज्यों की त्यों मान 
ली गयी । किन्तु जो वृत्तान्त ऊपर आया है, उससे पता चलता है कि राजा का उद्गम दैवी था । 

६७वाँ अध्याय उपयुक्त विषय में संल्षिप्त वृत्तान्त देता है। लगता है, यह विवेचन किसी पूर्व॑वर्ती अन्य या 
लेखक से सम्बन्धित था । इसमें आया है कि राज्य के लिए सबसे बड़ी बात है राजा प्राप्त करना, क्योंकि राजा-विहीन 
देश में धर्म, जीवन एवं सम्पत्ति का नाश हो जाता है, इसीलिए देवों ने जम-रक्षार्थ राजा की नियुक्ति की । इस अध्याय 
में आया है कि लोग एकत्र हुए और उन्होंने इस आशय के तिथम बनाये कि जो कोई निन्‍दा, मारपीद, बलात्कार तथा 
नियम भंग करेगा वह त्याज्य होगा। वे सभी ब्रह्मा के पास गये और उनसे ऐसे शासक की नियुक्ति के लिए प्रार्थना की 
जो उनकी रक्षा कर सके और उत्तसे आदर-सम्मान प्राप्त कर सके | ब्रहमा ने सनु की नियुक्षित की, किन्तु उन्होंने प्रथ- 
मतः यह कहकर अस्वीका र किया कि शासन एक कठिन व्यापार है, विशेषत: मनुष्यों के बीच जो कि सदा कपदी होते 
हैं, मे मनुष्यों के पापमय कर्मों से बड़ा भयभीत हूँ । मन्‌ष्यों ने मनू से न डरवें को कहा और कहा कि पाप केवल 
पापकामियों को ही प्रभावित करेगा ( मन्‌ को नहीं ) ! उन्होंने अज्ञ का दसवाँ, पशु का पाँचवाँ, धर्म का चौथा भाग आदि 
देने का वचन दिया, तब मनु मात गये। उन्होंने विश्व का परिभ्रमण किया, दृष्करमियों को भयाक्रान्त किया और उन्हें 
धर्म के अनुसार चलने को बाध्य किया | कौटिल्य ने मन्‌ एवं मानव से सम्बन्धित यह बास अपने अर्थ शास्त्र में भी परि- 
कल्पित की है (११३) ! सनु ने अपनी ओर से कोई प्रण नहों किया, यद्यपि मनुष्यों नें कर देने तथा अपने पापों को 
स्वयं भोगने का प्रतिवचन दिया था। इसमें सन्देह नहीं है कि दोनों अध्यायों के बत्तान्तों में कुछ अन्तर अवश्य है। 
६७वें अध्याय में आ रम्भिक कृतयुग, विशाल भ्रन्थ, शपथ आदि का उल्लेख नहीं है। इतना ही नहीं, एक अध्याय में 
प्रथम राजा वेन्य है तो दूसरे में मनु । दोनों धारणाएँ काल्‍्पतिक एवं देवताख्यान-सम्बन्धी हैं, किल्तु दोनों में मुख्य 
तथ्य एक ही है। दोनों में राजा की प्राप्ति देवों से ही हुई है, विशेषत: उस समय जब कि जनों में राजा नहीं था और 
चारों ओर अनैतिकता का साम्राज्य था । ६७वें अध्याय में देवी अधिकार एवं राजा और लोगों के बीच आ(रम्भिक 
समझौते का सम्मिश्रण पाया जाता है। अस्तु; राजत्व के उद्गम के विषय में दोनों अध्याय एक ही बात की ओर 
संकेत करते हैं, अर्थात्‌ राजत्व का उद्गम देवी था। शास्तिपर्व (६७४) में आया है--“सम्पत्ति एवं समृद्धि के 
अभिकांक्षी को इन्द्र के सम्मान के समान ही राजा का सम्मान करना चाहिए ।” ५देवें अध्याय (श्लोक १३६) में आया 
है कि देवी गूणों के कारण ही लोग राजा के नियन्त्रण में रहते हैं । शान्तिपर्व के दोनों अध्यायों में*राजा एवं मनुष्यों 
के बीच समझौते पर कोई स्पष्ट या सम्पक्‌ सिद्धान्त नहीं है। 

नारदस्मृति (प्रकीर्णंक, २०, २२, २६, ५२) ने स्पष्ट रूप से दैवी अधिकार का प्रतिपादन किया है--“प्‌ृथिवी 
पर स्वयं इन्द्र राजा के रूप में विंचरण करता है। उसकी आज्ञाओं का उल्लंघन करके सन्‌ ष्य कहीं नहीं रह सकते । 
राजा सर्व शक्त्तिमान्‌ है, वही रक्षक है, वह सब पर कृपालू है, अत: यहू निश्चित नियम है कि राजा जो कुछ करता 
है वह ठीक या सम्यक्‌ ही रहता है । जिस प्रकार दुबंल पति को भी उसकी पत्ती क्षी ओर से सम्माव मिलता है, उसी 
प्रकार गुणहीन शासक को भी प्रजा द्वारा सम्मान मिलना चाहिए ॥” 

अपनी प्रश्निद्ध पुस्तक 'दी डियाइन राइटर आव किंग्स' (सन्‌ १६३४,१० ५-६) में श्री जे० एन० फिरिगस 
ने देवी अधिकार के सिद्धान्त के लिए चार प्रमेय स्वीकृत किये हैं--(१) राजत्व देवी है अर्धात्‌ इसकी संस्थापना 
में देवी हाथ है, (२) राजत्व पर आनुवंशिक अधिकार है, (२) राजा यूणेरूपेण स्वतन्त॒ है, वह केवल परमात्मा 
के प्रति उत्तरदायी है, (४) बिना किसी आग्रह के तथा पूर्ण आज्ञाकारिता के साथ राजाब्ा माननी होगी, ऐसा 
ईश्वर द्वारा निर्धारित है, अर्थात्‌ किसी भी दशा में राजा' का विरोध करना पाप है“ । यूरोप में यह सिद्धान्त १६वीं 

डे 


प्द्ड धरुंशास्त्र का इतिहास 


एवं १७वीं ज्ाताब्दियों में भली भांति प्रचलित था, क्योंकि उन दिनों वहाँ धर्मंशास्त्न एवं राजनीति-शास्त्र एक-साथ 
मिलकर चल रहे थे । 

अब हम यह देखेंगे कि उपय्‌ बत सिद्धान्त एवं हिन्दू सिद्धान्त में किस रूप में समानता एवं विरोध है। प्रथम 
प्रभेय के विषय में यह कहना है कि मनुस्मुति, महाभारत आदि ग्रन्थों ने राजा को या तो साक्षात्‌ ईश्वर माना है या 
ईश्वर का प्रतिनिधि, जो देवों के प्मान ही कर्म करता है। दूसरे प्रमेय के विषय में यह कहना है कि सभी संस्क्रत> 
ग्रत्थों वे राजत्व-प्राप्ति के आनुवंशिक अधिकार की घोषणा की है। क़िन्तु कुछ अपबाद भी पाये जाते हैं, जिनके विधय में 
आगे लिखा जायगा। हमारे प्राची त प्रत्थों ने तीसरे एवं चौथे प्रमंयों को पूर्णरूप से स्वीकार नहीं किया है । उतका 

कहता है कि राजा मनमानी नहीं कर सकता, उसको धमें के अनुसार चलता होगा, नवीन नियमों के निर्माण में उसकी 

शक्ति सीमित है; इतना ही नहीं, यदि वह धर्मं के नियमों के अनुसार नहीं चलेगा तो उसे गद्दी से उतार दिया जायगा, 
उसकी आशज्ञाओं का उल्लंघन किया जायगा या वह मार डाला जायगा (देखिए ऊपर शुक्रनीति एवं अनुशासन ० 
के उद्धृत अंश) । मनू (७४१११-११२) एवं नारद (प्रकीर्णक, १२ एवं ३२) की एतत्सम्बन्धी घोषणाएँ भी 
विचारणीय हैं। 

ऐसा कहना कि “देदी अधिकार” वाला सिद्धान्त “सामाजिक समझौता” वाले सिद्धान्त के विरोध भें उत्पन्न 
हुआ, सर्वेधा भ्रामक है | प्रथम सिद्धान्त प्राचीन काल में स्वभावत: प्रचलित हो सकता था, किन्तु दूसरा सिद्धान्त 
राजनीतिक विचार के प्रमतिशील स्तर का द्योतक है। वास्तव में दोनं सिद्धान्त अनमेल हैं, निरथकता एवं अनर्भलता 
में दोनों के पलड़े समान हैं। देवी अधिकार वाले सिद्धान्त को एक अत्य अति प्राचीन सिद्धान्त दबा बेठता है। १८वीं 
शताब्दी में अमेरिका वालों ने अंग्रेजों फे विरोध में स्वर ऊँचा उठाया कि “कर ग्रहण एवं प्रतिनिधित्व साथ-साथ 
चलते हैं।” प्राचीन हिन्दू राजनीतिज्ञों एवं धर्मशास्त्रकारों ने कहा--“कर ग्रहण एवं रक्षण साथ-साथ चलते हैं।” 
बौधायनप्रमंसूत्र (९३९१०११) का कहता है--“जो राजा छठे भाग (कर-पग्रहुण) के लिए रखा जाता है, उसे चाहिए 
कि वह प्रजा की रक्षा करे।” इसी प्रकार की बातें अन्य संदर्थो' में कई लेखकों द्वारा कही गयी हैं ( देखिए याज्ञ ० १३३४, 
१॥३३७ ; शान्सिपवं ५७४४-४५; श॒क्रनी ति० १११२१; वसिष्ठ ११४४-४६; गौतम० १११११; विष्णुधरमंसूत्र ३२८; 
उद्योगपर्व १३२११२, शान्ति० ७२२०, आश्रमवासि० ३४०, अनुशासन० ६१।३४ एवं २६; कामत्दक० २।१०) । 
कर न देने वाले ऋषियों-मुनियों की रक्षा भी राजा को करनी पड़ती थी, क्योंकि वहू उनके पुश्यों का भागी 
होता था। और देखिए रामायण (३१६।१४), कालिदास (शक्‌न्तला २१३), आदिपरव (२१३।८), शान्तिपर्द 
(७१२६) । 

उपर्युक्त विवेचन से राजाज्ञा-पालन के विषय में निम्नलिखित तथ्य उपस्थित हो जाते हैं--(१) राजा में 
देवत्व है, (२) जीवन, स्वतन्त्रता एवं सम्पत्ति की रक्षा के लिए राजा या शासक को बड़ी महत्ता है, (३) दण्ड 
का भय (मनु ७४२२), (४) राजा एवं जनों में प्रारम्भिक समझौता, (५) शासक एवं शासित राज्य के अन्योन्याश्षित 
अंग हैं। अम्तिम बात के विषय में देखिए मन्‌ (4।२४८४) की व्याख्या में मेघातिधि के वचन । 

किसे राजा होना चाहिए ? इस विषय में कई मत हैं ।““राजा” शब्द का एक अर्थ है “क्षत्चिय” | मनु (७॥१) 
ने क्षत्रिय को ही राजा के योग्य ठहराया है। धमंशास्त्र-साहित्य में “राजा” शब्द उसके लिए आया है जो किसी 
देश पर शासन करता है या उसकी रक्षा करता है। कुल्‍लूक के अनुसार “राजा” शब्द किसो भी जाति के व्यक्ति के 
लिए प्रयुक्त हो सकता है। जो व्यक्ति प्रजा-रक्षण का कार्य करता है, वह राजा है । यही बात अवेष्टि नामक दृष्टि के 
सम्पादन के विषय में भी कही गयी है | अवेध्टि राजसूय यज्ञ का एकप्रमुख अंग है। राजा राज्सूय यज्ञ करता 
था (“राजा राजसूयेन पजेत' अर्थात्‌ राजसूय राजा हारा सम्पादित होना चाहिए) + अवेष्टि के सम्पादव के सिलसिसठे 
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में ब्राह्मणों, क्षत्रियों एवं वैश्यों की भी चर्चा हुई है ) इससे प्रकट होता है कि खजसुय करने बाला राजा किसी भी 
जाति का हो सकता है। 

बहुत से ब्राहमण-ईंशों ने राज्य एवं साम्राज्य स्थापित किये थे । श्‌ ग-साम्राज्य का संस्थापक पुष्यमित्र ब्राहमण 
जाति का था (हरिवंश ३३२३५) । शु गों के उपराध्त कण्व ब्राह्मणों ने तथा उनके उपरान्त वाकाटक, कदम्ब आदि 
ब्राहमण-राजाओं ने राज्य किये। हमने इस ग्रत्थ के द्वितीय भाग में ब्राह्मणों की चर्चा करते हुए देख लिया है कि आपत्काल 
में वे लोग अस्त्न-शस्त्न ग्रहण कर सकते थे। मनु (१२१००) ने लिखा' है कि वेदज्ञ ब्राह्ममण राजा, सेनापति या दण्डा धि- 
पति हो सकता है । जेमिनि (२३३३) की व्याख्या में कुभारिल ने लिखा है कि सभी जातियों के लोग शासक हीते 
देखे गये हैं। पाल-बंश का संस्थापक गोपाल शूद्र था । मनु (४।६१) ने लिखा है कि शूद्र द्वारा शाप्तित देश में ब्राहमणों 
को नहीं रहना चाहिए । शान्तिपर्व में आया है कि जो भी कोई दस्युओं अथवा डाकुओं से जनता की रक्षा करता है 
और स्मृति-नियमों के अनुसार दण्ड-वहुन करता है, उस्ते राजा समझता चाहिए । हरिवंश(३१३।६) तथा कुछ पुराणों 
में आया है कि कलियुग में अधिकतर शूद्ध राजा होंगे और वे अश्वमेध यज्ञ करेंगे (देखिए मत्स्य० १४४४० एवं 
४३ एवं लिग० ४०१७ एवं ४२)। युवान च्वाँग ये अपने यात्षावृत्तान्त में उल्लेख किया है कि सातवीं शताब्दी के पूर्वार्ध 
में स्िध पर शूद्र राजा का राज्य था । 

यह छुक सामान्य नियम-सा था कि केवल युरुषवर्ग ही राजा हो सकता है । बहुत थोड़े ही अपवाद पाये 
जाते हैं / शान्ति० (३३४३ एवं ४५) में आया है कि विजित देश के सिंहासन पर राजा के भाई, पुत्र या पौत् को 
बेठना चाहिए किन्तु राजकुमार के न रहने पर भूतपूर्व राज। को पुत्री को यह पद मिलना चाहिए । राजतरंगिणी 
(५२४५ एवं ६३३२) ने सुगन्धा (5०४-६०६ ई०) एवं दिदा (६८5०-८१ ई०)के कु ्यात शासन का वर्णन किमा 
है। तैरहवों शदाब्दी के यंजाम ताम्रपत्न ने शुभाकर के मर जाने पर उसकी रानी तथा पुत्री दण्डी महादेवी के राज्य- 
यद सुशोभित करने का वर्णन किया है और दण्डी महादेवी को “परमभ दटारिका--महाराजाधि राजप र मे श्वरी” की 
उपाधि दी है। रघुवंश (२६५५ एवं ५७) में आया है कि अग्निवर्ण सजा की विधवा रानी ग्रद्दी पर आसीन हुई और 
वंशप्रम्परा से चले आते हुए मन्त्रियों की सहायता से शासन-कार्य किया ! 

विजय एवं निर्वाचन के कतिपय उदाहरणों को छोड़कर राजत्व बहुधा आनुवंशिक था ओर ज्येष्ठ पुत्र को ही 
गद्दी मिलती थी । शतपथ ब्राह्मण (१२।६।३/१ एवं ३) ने दस पीढ़ियों तक चले आते हुए राजत्व का उल्लेख किया है। 
राजा के मर जाने या राज्ण-पद से च्यूत हो जाने पर सामान्यतः उसका ज्येष्ठ पुत्न ही राज्य-पद का अधिकारी होता 
था । वैदिक काल में भी ज्येष्ठ पुत्रों एवं पुत्चियों के अधिकारों की रक्षा की जाती थी । यही बात स्मृतियों के स्रमयों 
में भी थी | ऋग्वेद (११४५।६, २।१५०।३ ) ने इन्द्र के ज्येष्दूय पद की ओर कई बार संकेत किया है। तैत्तिरीय संहिता 
(५२७) में भी यह बात लिखी हुई है कि पिता की सारी सम्पत्ति ज्येष्ठ पुत्र को मिलती है । ऐंतरेयब्राहमण (१४।४ ) 
नें लिखा है कि देवों ने इन्द्र के ज्येष्ठय पद को अस्वीकृत कर दिया था, अतः इन्द्र ने बृहस्पति द्वारा हादशाह यज्ञ 
सम्पादित कर अपनी पूर्व स्थिति प्राप्त की । निरकत (२१०) में देवापि एवं शस्तनु की कथा आयी है। छोटे भाई 
शब्तन ने राज्य प्राप्त कर लिय। अत; देवापि ने तप करना आरम्भ किया। शब्तन्‌ के राज्य में १२ वर्षों तक वुष्टि नहीं 
हुई क्योंकि देवगण रुष्ट हो गये थे। शन्तनु से ब्राहमणों ने कहा--“आपने बड़े भाई का अधिकार हर लिया है, इसी से 
यह गति है। शन्‍्तनु ने अपने बड़े भाई देवापि को राज्य-पद देना चाहा ; देवापि ने पुरोहित-पद स्वीकार कर यज्ञ 
आरम्भ कराया जल बरसाने के लिए देवापि ने मन्त्र प्रकट किये, जो ऋग्वेद के १०!<८ के रूप में हमारे समक्ष उप- 
स्थित हैं। इस कथानक से स्पष्ट है कि निषक्‍्त के लेखक यास्क के पूर्व बड़े भाई के अधि कारों को छीन लेना एक पाप समझा 
जाता था । उसो कथानक को दूसरे रूप में बृहइंबता (७१५६-१५७ एवं ८।१-८ ) ने उल्लिखित किया है। जब ययाति 
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ने अपने बड़े पुत्रों में यूं आदि के स्थान पर पुरु को अपना उत्तराधिकारी बनाना चाहा तो ब्राह्ममणों एवं नागरिकों 
ने कहा--/ज्येष्ठ पुत्न के स्थान पर छोटा पुत्र कैसे राज्य कर सकता है?” अर्जुन ने भीमसेन की भर्त्संना की है-- 
. “धर्म का पालन करने बाले अपने बड़े भाई के विरुद्ध कौन जा सकता है ?” (सभापव॑ ६८।८) । रामायण 
(२।३।४० ) में आया है कि दशरथ ने राम को अपनी सबसे बड़ी रानी का ज्येब्छ पुत्रसमझकर उत्तराधिकार सौंपा था 
ओर वसिष्ठ ते भी राम से कहा है--“इक्ष्वाकुओं में ज्येष्ठ पुत्र को गद्दी मिलती है, ज्येष्ठ के रहते छोटों को राजा नहीं 
बनाया जाता” (रामायण २।११०।३६) | यही बात अयोध्याकाण्ड में कई स्थलों पर आयी है (८5२३-२४, १०१३ 
२) | कौटिल्य (१११७) ने लिखा है कि क्ापत्काल को छोड़कर लोग ज्येष्ठ को ही राजा बनाना श्रेयस्कर समझते 
हैं ॥ मनु (4१०४) ने लिखा है कि ज्येष्ठ पुत्र की उत्पत्ति के उपराच्त मनुष्य पितृ-ऋण से उऋण ही जाता है, भतः 
ज्येष्ठ पुत्र अपने पिता से सब कुछ प्राप्त करता है। राजधरंकौस्तुभ (पु० ३३४-२३५) ने कालिकापुराण एवं 
रामायण को उद्धृत कर निम्न प्रमेय उद्घोषित किये हैं---(१) ग्यारह प्रकार के गौण पुत्नों के स्थान पर औरस पुत्र 
को प्राथमिकता मिलती है, चाहे वह अवस्था में बड़ा हो या छोटा; (२) यदि (अपनी ही जाति की) छोटी रानी का 
पुत्न अवस्था में बड़ी रानी के पुत्त से बड़ा हो तो उसे प्राथमिकता मिलती है; (३) यदि एक ही जाति की दी रानियों 
को एक ही समय पुद्र उत्पन्त हो तो बड़ी राची के पुद्द को प्राथमिकता मिलती है; (४) यदि बड़ी रानी को जुड़वाँ 
पुत्न उत्पन्न हों तो पहले उत्पन्त होने वाले प्रुत्न को प्राथमिकता प्राप्त होती है। 
यदि ज्येष्द पुत्र अन्धा या पागल हो तो उसके स्थान पर उसका छोटा भाई राजा होता है (मवु ६२०१) । 
महाभारत में आया है कि अच्धे होने के कारण धृत्तरष्ट्र को राज्य नहीं मिलाया (आदिपर्व १०६।२४५, उद्योगपव १४७) 
३5) । शूक्रनी तिसार (१।३४३-३४४) में आया है कि यदि अ्येष्ठ पुत्र बध्चिर, कोढ़ी, गूँगा, अन्धा या नपुंसक हो तो 
उसके स्थान पर उसका छोटा भाई या पुत्त राज्याधिकार प्राप्त करता है। और देखिए शुक्रनी तिसार (१॥३४६-३४८)। 
राजघर्मकोस्तुभ ने कुछ अति क्त प्रमेय भी उपस्थित किये हैं--(१) यदि ज्येष्ठ पुत्र किसी शारीरिक या मानसिक 
दोष के कारण राजा न हो सके तो उसके पुत्र का अधिकार अखण्डित रहता है (आदिपय १००१६२ का उद्ध रण भी 
दिया गया है) । यही बात बालम्भट्टी (याज्ञ० १३०६) एवं राजनीतिप्रकाश (पृ० ४०) ने भी कही है। (२) 
यदि बड़े पुत्र की अक्षमता के कारण छोटा पुत्रे राजपद पाये तो उत्तकी मृत्यु पर उसी का ज्येष्ठ पुत्न उत्त राधिकारी होता 
है, न कि अक्षम का पुत्र (पाण०्हु की मृत्यु के उपरान्त युधिष्ठिर को ही राजपद मिलना चाहिए था, न कि धृतराष्ट्र के 
पुत्न दुर्योधन को), नीतिवाक्यामृत (परिक्छेद २४, पृ० २४४) ने उत्तराधिकार के विषय में निम्न क्रम रखा है; पुत्र, 
भाई, सौतेला भाई, चाचा उसी वंश का कोई पुरुष, पुत्री का पुत्र, कोई अन्य जन जो निर्वाचित हुआ ही या जिसने राज्य 
पर अधिकार कर लिया हो । 
कभी-कभी किसी राजा ने अपने छोटे पुत्र को भी प्राथमिकता दी है। इस विषय में कतिपय ऐतिहासिक उदा- 
हरण प्रप्प्त द्वोते हैं। मुप्त बंश के सम्राट चन्द्रगुप्त प्रथम ने छोटे पुत्र समुद्व्गुप्त को ही राजा बनाया, जिसने अपने पिता 
के 4रण के औचित्य को आये चलकर सिद्ध कर दिया। इसी प्रकार समुद्रमुप्त ने अपने छोटे पुत्र चब्द्रगुप्त द्वितीय को 
ही अपना उत्तराधिकारों चुना था। ययाति ने पुरु को चुना, क्योंकि बह उसके बड़े एवं अन्य पुत्रों में सर्वश्रेष्ठ था, आज्ञा- 
कारी था और था कर्तव्यशील (आदिपवं, ७५वाँ अध्याय) । राज्याधिकार इस प्रकार से आनु वंशिक था कि एक 
छोटा बच्चा भी राजा बना दिया जाता था (रघुवंश १८५३६) । 
अच्छे राजा के शुणों के विषय में सभी राजनीतिविषयक ग्रन्थों में चर्चा हुई है ! देखिए कौटिल्य (६११), 
सनु (७३२-४४), याज्ञ० (११३०६-२११ एवं ३२४), शंख-लिखित, शान्ति० (५७।१२ एवं ७०), कामन्दक (१॥ 
२१-२२, ४।६-२४,१ ५१३१), मानसोल्लास (२, १।१-६, पृ० २६), शुक्र० (१॥७३-८६), विष्णुधर्मोत्तर (२१३) । 
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याज्ञ० (१।३०४-३११) के अनुसार राजा को शक्तिमान्‌, दयालु, दूसरों के अतीत कर्मों का जानकार, तप, ज्ञान एवं 
अनुभव वालों पर आश्वित, अनुशासित मन बाला, अच्छे एवं. बुरे भाग्य में सम्मान स्वभाव रहने वाला, अच्छे मातृकुल 
एवं पितृकुल वाला, सेत्यवादी, मन एवं देह से पवित्र ,कायं पटु, शकितशाली , स्मृतिमान्‌, बचत एवं कम में मदु, वर्णाश्रस 
धर्म के नियमों का पालक, दुष्कर्मों से दुर रहते बाला, मेधावी, साहसी, रहस्य भोपनी य रखने में चतु र (भारुचि एवं अप- 
राक॑ के अनुसार शत्रुओं के भेदों को जानने में चतुर), राज्य के दुरबल स्थलों की रक्षा करते बाला, तर्कशास्त्र, शासन- 
शास्त्र, अथ शास्त्र एवं तीनों बेदों मे प्रशिक्षित होना चा हिए। उसे ब्राह्मणों के प्रति सहुनशी ल, मित्रों के प्रति सरल, शत्रुओं 
केप्रति क्रूर एवं सेवकों तथा प्रजा के प्रति पितृवत्‌ द्वोना चाहिए। मनु (७३३२) ने भो ऐसा ही कहा है। इस प्रकार के 
गुण अंतरंग ( भी त्तरी तथा अपेक्षाकृत आवश्यक ) कहे जाते हैं! याज्ञ ० ने १३३१२ से आगे बहिरंग ग॒णों का वर्णन किया 
है, यथा-मन्क्षियों का चुनाव, पुरोहित एवं यज्ञ कराने वाले याजकों का चुनाव, योग्य ब्राह्म णों को दान, रक्षा आदि । 
कौटिल्य (६११) ने राजा के गुणों की सूची कई दृष्टिकोणों से उपस्थित की है। उसमें सबसे पहले ऐसे गुणों का वर्णन 
है जिनके द्वारा राजा लोगों के हृदय को जीत सके, यथा-कुलीनता, धमंपरायणता, प्रफुल्लता, बड़ों-बूढ़ों से सम्मति 
लेने की प्रवृत्ति, सदाच।रिता, सत्यवादिता, वचनबद्धता, कृतज्ञता, विशाल चित्तता, उत्साह, अप्रमाद, सामन्तों को बश में 
रखने की क्षमता, दृढ-संकल्पता, स्वानुशासनश्रियता, अच्छ मन्तियों का रखना आदि | इन गुणों को आश्वियासिक गुण 
कहा गया है (देखिए दशकुमारचरित, ८) । राजा के बुद्धितिषयक गुण ये हैं--सीखने की अभिकांक्षा, अध्ययन 
एवं समझने की प्रवृत्ति तथा धारण करने की शक्ति, सुविचारणा, वाद-विबाद के उपरान्त सिद्धास्तों के प्रति श्रद्धा । 
यही बात कामन्दक (४॥२२) ने भी कही है। कौटिल्य (६।१) द्वारा प्रयुक्त शब्द 'शक्य सामन्त' अग्निपुराण ( १३४। 
४) मे भी आया हैं। उत्साह-सम्बन्धी गुण ये हैं--पराक्रम, दूसरे के पराक्रम के प्रति असहिष्णुता, कार्यंचपलता एवं 
उद्योग । कामन्दक (४१२३) ने भी यही लिखा है । इन बातों के निरूपण के उपरान्त कौटिल्स ने राजा की आत्स- 
सम्पत्‌ (उसके अपने विशिष्टयुणों) की चर्चा की है। गौतम (११।२/४-६) के अनुसार राजा को शास्त्रविहित कार्ये 
करना चाहिए, सत्य निर्णय देना चाहिए, धाहर-भीतर से पवित्न होना चाहिए, इन्द्रियों पर नियंत्रण रखना चाहिए, 
अच्छ नौकरों वाला होना चाहिए, नीति-विषयक उपादातों का ज्ञान रखना चाहिए, प्रजा को समात दृष्टि से देखता 
चाहिए और प्रजा-कल्याण करवा चाहिए | शंख-लिखित ने कौटिल्य एवं याज्ञवल्क्य की लम्बी सूची के समान कुछ 
अधिक या कम बातें कही हैं। शान्ति० (७० ) ने राजा के ३६ गुणों की सूची दी है, यथा--उसे परष वचन नहीं बोलता 
चाहिए, उसे धर्म निष्ठ होना चाहिए, दुष्टता से दूर रहना चाहिए, ही नहीं होता चाहिए, प्रिय वचन बोलना चाहिए 
आदि । कामन्दक (१।२१-२२) ने १४ गुण बताये हैं, बधा--दण्ड-नीति का अध्ययन, मंधा, गरु्भी रता, चातुर्य, 
साहसिकता, ग्रहण सामर्थ्य॑, क्षमता, वाग्विदशधता, दृढ़ता, आपत्काल-सहिष्णुता, प्रभविष्णुता, पविज्नता, दयालुता, 
उदारता, सत्यवादिता, इतज्ञत्ता, कुलीनता, चारिध्य एवं आत्मविग्रह । कामन्दक (४२४) ने लिखा है कि राजा के 
लिए दानशी लता, सत्यवादिता एवं पराक्रम ऐसे तीन गृण हैं जो उसे अन्य यृणों की प्राप्लि में सहायता देते हैं। 
मानसोल्लास (२।१॥२-७) ने ४४ गूण बताये हैं जो कौटिल्य की सूची से बहुत-कुछ मिलते हैं, किन्तु इसने पाँच विशिष्ट 
गूणों की भी चर्चा की है, बधा--सत्यवा|दिता, पराक्रम, क्षमाशी लता, दावशी लता एवं दूसरे की योग्यत्ता की समझने 
की क्षमता । अग्निप्राण (२३६।२-५) ने २१ गुणों का वर्णन किया है, यथा--कऋुलीनता, चारिशव्य आदि । परश- 
रामप्रताय में ६६ गुणों की चर्चा हुई है । सभापर्व (५।१०७-१०४८) एवं रामायण (२।१००।६५-६७ ) ने १४ दोषों 
से बचने के लिए उपदेश दिया है, यथा-नवाल्तिकता, असत्यवादिता, क्रोध, अनवधानता, प्रमादं, समझदारों से न 
मिलना, आलस्य, पाँचों इन्द्रियों के सुखों में लगा रहना, मन्त्रियों से सेम्मति न छेना, राजनीति-ज्ञान-विहीनों से सम्मति 
लेता, निर्णीत बातों के अनुसार न चलना, गुप्त मीति का पालन न करना, शुभ कार्य तकरना, एक ही समय सपी प्रकार 


देय ह धर्मशास्त्र का इतिहास 


की बातों को अंगीकार करता । इस विषय में और देखिए वनपर्व (२५१५) । सभापर्व (४५॥१२५) में आया है कि 
राजा के लिए छः विपत्तियाँ ये हैं--दिन में सोचा, आलस्य, कायरता. रोष, सुकमारता एवं दीघंसूत्न ता । 

धर्मंशास्त्रीय एवं अथंशास्त्रीय ग्रस्थों ने राजा की शिक्षा-दीक्षा के विषय में बहुत विस्तार किया है | यौतम 
(११॥३) ने लिखा है कि राजा को त्रयी (तीनों वेदों ) एवं आन्वीक्षिकी की शिक्षा लेती चाहिए । आस्वी क्षिकी की 
व्याख्या कई प्रकार से की गयी है। कौटिल्य (१॥२) का कहना है कि आन्ची स्षिकी के अन्तर्गत सांख्य, योग एवं लोकायत 
के विचार आते हैं ! इसके अध्ययन से मत, वचन एव कर में प्रौड़ ता एवं वैलक्षण्य आ जाता है। आन्वी क्षिकी से सभी 
विद्याओं पर प्रकाश पड़ता है। यह धर्म का मूल है ! अमरकोश, विश्वरूप (याश » ११३०६), हरदत्त (गौतम ११॥३) 
आदि के अनुसार आन्वी क्षिकी का अथ है तर्कशास्त्र । कामन्दक (२७ एवं ११), मिताक्षरा (याज्ञ० ११३११), 
शुक्रनी ति (१॥१५८ ) के अनू सार यह आत्मविद्या' है। राजनीतिप्रकाश (पृ० ११८) एवं शक्रनीति (१॥१४३) 
ने कहा है कि यह तकंशास्त्र है जो आत्मविद्या की ओर ले जाता है | नीतिमयूख (पृ० ३४) ने आन्वीक्षिकी के अन्तर्गत्न 
तकंशास्त्न एवं वेदान्त को रखा है और वयी के अन्तर्गत मोमांसा एवं स्थृतियों को रखा है। बृहस्पतियूत्र (२।५-६) 
ने राजा को सम्मति दी है कि वह अथें की प्राप्ति के लिए लोकायतिक के सिद्धान्तों का अनुसरण करे और कामसाधन 
तथा अन्य इच्छाओं की प्राप्ति के लिए वह कापालिक शास्त्र के अनुसार चले १४९ 

राजा को शिक्षा के लिए उपयुक्त विद्याओं के विषय में कई मत हैं। मनुस्मुति (७४३ ), शान्ति ० ( ५६।३३) , 
कौटिल्य (१२), याजु० (११३११), कामन्दक (२।२), शुक्रनीति (११५२), अग्ति० (२३५।८) के अनुसार 
राजा को शिक्षा के विषय चार हैं, यथा--आनन्‍्वीक्षिकी, त्यी, वार्ता एवं दण्डनोीति । कौठिल्य मे टिप्पणी की 
है कि मानवों के सम्प्रदाय के अनुसार विद्याएँ तीन हैं और आन्वी क्षिकी तर यी की एक विशिष्ट शाखा है; बाहँस्पत्यों के 
सम्प्रदाय के अनुसार विद्याएं केवल दो हैं, बथा--वार्ता एवं दण्डबीति, क्योंकि त्यी से सांसारिक ज्ञान की प्राप्ति के 
आगे आवरण आ जाता है; ओीशनसों के सम्प्रदाय के अनु सार राजा के लिए केवल दण्डनीति ही पर्याप्त है, क्योंकि अन्य 
विद्याएँ इसके साथ संलग्त हैं। स्पष्ट है, औशनसों एवं बाहैस्‍्पृत्यों के मत से राजा के लिए धर्म-ग्रन्थों एवं भात्मविद्या 
का ज्ञान आवश्यक नहीं है, उसे शासन-शास्त्न का व्यावहारिक अथवा लौकिक ज्ञान रखना चाहिए । दशक््‌मारचरित 
(८) नें भार विद्याएँ ग्रहण के योग्य मानी हैं, पथा--'वउन्नो राज विद्या: ; तर श्री वार्तान्वी क्षिको दण्डनी ति:', जो कौटिल्य 
के मतानुसार ही हैं। बाहँस्पत्यसूत्र (१३) ने राजा के लिए केवल दण्डनी ति (दष्डनीतिरेव विद्या) ही उचित ठहुरायी 
है। कौटिल्य ने व्याब्या की है कि धर्म एवं इसके विरोधी तत्त्व तीन वेदों (ऋग्वेद, सामबेद एवं यजूबेद ) से पढ़े जाते हैं, 
अथवंबेद एवं इततिहासवेद (इतिहास एवं पुराण) अन्य वेद हैं, यें तथा छः भय (वेदांग) द्यी के अन्तगंत आ जाते हैं। 


१४. आल्वीक्षको' शब्द भी प्रचलित है, किन्तु 'आन्यीक्षिकी' व्याकरण-सम्मत है । 

सोकायत सिद्धान्त की भोर कतिपय संकेत मिलते हैं, यथा--पतंजलि-महाभाष्य (जिल्द ३, प्रृ० ३२५, 
पाणिनि ७ रा४ ५ की ध्याश्या में) । आगे चलकर यह सिद्धान्त तास्तिकवाद का द्योतक माना जाने लगा | 
वैलिए शंकर का वेदान्तभाष्य ( २६२।१ तथा ३१३५३ एवं ५४ ); तम्त्रवातिक ( जैमसिनि १३३१३ ); रासायण 
(अयोध्या-कांड १००।३८-३४८) । काममृत्र (११२३०); राजशेखर (काव्यमोमांसा पृ० ३७); नीतिवाक्यामृत 
(पूृ० ७६) । और देखिए अंग्रेजी में--जे० आर० ए० एस्‌० (१६१७, पृ० १७५, टिप्पणी २) ; जे० ए० ओ० एस्‌० 
(१२०, प्रृ० १३२), घमंशास्त्र का इतिहास (भा०-२, अध्याय ७, टिप्पणी); बो० ओऔ० आर० इ ट्टिष्यूठ, 
पुना का रजतजयस्ती ग्रन्थ, पृ० ३८६-३६७ जहाँ खोकायतों के धिषय में क्‌ छ ऐ ब्रिहासिक संकेत दिये गये हैं । 


राजा को शिक्षा प््द्६ 


शुक्नीति (१॥१५५) का कहना है कि १४ विद्याएँ (याज्ञ०१३ में उल्लिखित) त्वयी के अन्तगंत आ जाती हैं। गौतम 
(११।१४ ) ने बंदों, वर्मेशास्ट्रों, वेदांगों, उपवेदों एवं पुराणों पर बल दिया है। रामायण में आया है कि राम एवं उनके 
भाई वेदों, वेदांगों, धनुर्वेद, गांधवंवेद, राजविद्या आदि में पारंगत थे (११९८।२४ एवं २६, २११२०, २।२१३४-३५, 
२।३५१३-१४) । वनपर्च (२७७।४) में आया है कि राजकुमार बेदों एवं उतके पूत सिद्धान्तों तथा धवुवेंद में प्रवीण 
थे। और देखिए आदिपव (२२१।७२-७४), अनुश/सनपर्व (१०४।१४६-१४७) ! खारवेल के हाथी गुम्फा अभिलेख 
में आया है कि खारवेल छेखा (राजकीय लिखा-पढ़ी ), रूप (मुद्रा-शास्त्र ), गणना, न्‍्याय-शास्त्व, गान्धर्व वेद ( संगीत ) 
में शिक्षित हुआ था | और देखिए रुद्रदामा का अभिलेख (एपिग्रैफिया इण्डिका, जिलल्‍द ८, पृ० ४४) एवं समुद्रग॒ुप्त का 
अभिलेख (गुप्त अभिलेख सं० प्‌, पृ० १२, १५-१६) । राजकुमार की शिक्षा के आदर्श पाठ्यक्रम के लिए देखिए 
ड!० वेनी प्रसाद का ग्रस्थ “थ्योरी आव गव्न॑भेण्ट इन ऐंशेण्ट इण्डिया”, पृ० २१५, जहाँ उन्होंने बौद्ध ग्रन्थ, भश्वघोष 
के सुत्रालंकार का उद्धरण दिया है । नीतिवाक्यामुत (१० १६१) ने भी राजकुमार द्वारा प्राप्त किये जाने वाले 
गूर्णो की एक तालिका प्रस्तुत की है, यथा-सभी लिपियों का ज्ञान, रत्नों का मूल्यांकन करवा, अस्त्र-शस्त्त-ज्ञान आदि । 
अग्निपुराण (२२५।१-४) में आया है कि राजकुमारों को धमंशास्त्र, कामशास्त्, अथंशास्त्र, धनुवेद आदि का ज्ञान 
दिया जाता चाहिए''यदि वे पढ़ायें-लिखाये व जा सर्के तो उन्हें आमोद-प्रमोद के व्यापरों से भ्रस्त कर देना चाहिए, 
जिससे वे राजा के शत्रुओं आदि से मिल न सकें। राजकुमारों को अपनी राजधानी या पास के किसी काड्ेज में 
शिक्षा दी जाती थी | कभी-कभी उन्हें तक्षशिला जंसे प्रसिद्ध ज्ञान-केत्रों में भेज दिया जाता था (देखिए फॉस्बॉल द्वारा 
बम्पादित जातक शा८७, २७८, २१६, ३२२३, ४००, ३११४८, १६८, ४१५, ४६३) । वहाँ पड़ने के विषय थे तीनों वेद 
तथा १८ शिल्प या विद्याएँ (जातक, २।८५७॥३।११५) !कौटिल्य (१४४) का कहना है कि वार्ता में कृषि, पशु-पालन, 
सोना, साधारण धातुओं, बेगार आदि का ज्ञान सम्मिलित था, जिसके ज्ञान से राजा कोश एवं सेना बढ़ाता था और 
शत्रुओं पर अधिकार रखता था। सभापव (५७६) एवं अयीध्याकाण्ड (१००४७) में आया है कि जब संसार वार्ता 
पर निभंर रहता है तो वह बिना कठिनाई के समृद्धिशात्री होता है। शान्तिपवं (२६३।३) में सावधान किया गया है 
कि यदि वार्त' की चिन्ता न की जायगी तो यह विश्व नष्ट ही जायगा; विश्व के मूल में वार्ता है और यह तीनों बेदों 
द्वारा घारित है (६८३५) । वनपर्व (१५०३० ) में भी आया है कि यह सम्पूर्ण विश्व वार्ता अर्थात्‌ वाणिज्य, खान, 
व्यापार, कृषि, पशु-पालन द्वारा घारित एवं पालित है ) और देखिए नीतिवानयामृत (पु० ६३) । इन उद्धरणों से 
व्यक्त होता है कि समाज के आथिक ढाँचे एवं कृषि पर बहुत बल दिया जाता था । इसी से अर्थशास्त्र में जआाथिक 
विषयों पर प्रभूत चर्चा हुई है । 
कौटिल्य (११५) ने लिखा है कि तीन विद्याएँ दण्ड पर आधारित हैं और दण्ड सहज एवं भजित दो! प्रकार 
के अनुशासत पर निर्भर रहता है। विश्याओं से अजित अनुशासन की प्राप्ति होती है । कौटिल्य ने लिखा है कि चोल 
कर्म के उपरान्त राजकुमार को लिबने एवं अंकर्वाणत का ज्ञात कराना चाहिए, उपनयन के उपरान्त उसे शिष्ट लोगों 
(वेदज्ञों) से वेद एवं आन्वीक्षिकी का ज्ञान प्राप्त करना चाहिए, विभिन्न विभागों के अधीक्षकों से वार्ता, व्यावहारिक 
राजनी तिज्ञों एवं व्याख्याताभों से दण्डनीति का अध्ययन करना चाहिए ( और देखिए मनु ७४३, मत्स्य० २१५॥५४ एवं 
अग्ति० २२५१२१-२२)। कौटिल्य ने लिखा है कि सोलह वर्षों तक चार विद्याओं का अध्ययत करके राजक्‌मार को 
विवाह करना चाहिए) उसे सर्दव शिष्ट लोगों के बीच में रहकर अपने ज्ञान को माँजते जाना चाहिए, राजा को दिन 
के प्रथम भाग में हाथी, घोड़े, रथ की सवारी तथा अस्त्र-शस्त्न का अभ्यास करना चाहिए; दिन के अग्रे भाग में इतिहास 
भर्थात पुराण, गाथाओं, प्रशस्तियों, धर्मप्ास्त्र, अर्थ शास्त्र का पाठ सुनना चाहिए । वह राजा, जिसकी मंधा इस प्रकार 
अनुशासित रहेंगी,जो अपनी प्रजा को अनुशासित रखने में संलग्न रहेगा तथा जो सबके कल्याण के लिए तत्पर रहेगा, 


६०० धर्म शास्त्र का इतिहास 


वह इस संसार पर राज्य कर सकेगा । राजा को विनयी होना चाहिए ! नीतिवाक्यागृत (१० १६२) ने विनय की यह 
परिभाषा की है-जो बतों एवं विद्याओं में प्रदी ण तथा बड़ी अवस्था वाले हैं, उनके प्रति आदर के भाव को विनय कहते 
हैं। मन, (७। ३८-३६ ),कामन्दक (११८६-२० एवं ५६-६३), शूक्रनीति० (१॥६२-६३) आदि ने विनय की महत्ता का 
वर्णन किया है। मन्‌ (७+४०-४२) ने लिखा है कि बहुत-से राजा विनय के अभाव में शबक्तिणाली रहने पर भी नष्ट हो गये ! 
बहुत-से राजा विनय के कारण राजपद पर सुशोभित हुए और बहुत-से अविनयी राजा, यथा बेन, नहुष, सुदास, सुमुख, 
मिमि आदि नाश को प्राप्त हो थये और पृथ्‌, मतु जँ से राजा विनयी होने के कारण राजपद प्राप्त कर सके [और देखिए 
मत्स्य ०२१५।५३)। प्राचीन भारतीय लेख को ने राजपद के आदर्श की इतनी महत्ता गयी है और कुमार की शिक्षा को 
इतना महत्त्व दिया है कि राजा को राज की उपाधि दे दी गयी है ! कालिदास ते इसका बहुधा वर्णन किया है। 
(णाकुत्तवच ० २१४, रघुवंश १५८) । युकरात की भाँति भारतीय लेवब को ने भी राजाओं को वार्शनिक-राजा या 
राजा-दार्शनिक कहा है (दार्शनिकों को राजा होना चाहिए या राजा की दाशंनिक होना चाहिए ) । धर्मेशास्त्र एवं अर्थ 
शास्त्न वे राजा के लिए नैतिक अनुशासन, संवेगों एवं इच्छा का सम्यक्‌ निर्देशन तथा परिमार्जन अत्यन्त आवश्यक 
मान है। . । 
कौठिल्य (११६) ने लिखा है कि ज्ञानेन्द्रियों पर नियन्त्रण रख ना विद्याओं की प्राप्ति, प्रवीणता तथा अनुशासन 
के लिए परम आवश्यक हेऔर यह सब दुष्ट प्रवत्तियों, यथा कामुकता, रोब, लोभ अहंकार (मान), मद एवं अतिशय 
प्रसन्नता के त्याग से ही सम्भव है। उपयु क्‍त दुष्ट प्रवृत्तियों (काम, क्रोध, सद, लोभ आदि) को शत्‌-षड॒वर्ग या अरि- 
षुडवर्ग कहा गया है। कामन्दक (१-५५-५८), शुक्रनीति (१४४४-१४६) ने भी ऐसा ही लिखा है। और देखिए 
भाकंण्डेय ० (२७।१२-१२ ) , सुबन्धु की वालवदला, उद्योगपर्त (७४१३-१८), मवु (७४४ ८ मत्स्य ० २१५५५) 
आदि | मतु (७/४५-५२) ने बहुत से दुग'णों की चर्चा की है, जिनसे राजाओं को बचना चाहिए | कौठिल्य (८।३) 
ने राज)ओं के लिए जुआ खेलना बहुत बुरा माना है। कामन्दक (१।५४) ने शिकार खेलता (मृगया ), जुआ खेलना 
तथा मदञ्य पीना वर्जित माना है, क्योंकि इन्हीं दुगु णों से क्रम से पाण्डु, नल एवं वृष्णियों का नाश हुंआ । शुक्र० ( १॥ 
३३२-३३३) ने मगया की अच्छी बाते माती हैं, किन्तु पशु-हनन को बुरा ठहराया है । और देखिए शुक्रनीति० ( १ 
१०२-१०२, १०६-११६, १९४ एवं १॥१२८), कामन्दक (१।४०-४६) ! 


अध्याय ३ 


राज़ा के कतेंव्य एवं उत्तरदायित्व 


सी ग्रन्थकारों ते यह स्वीकार किया है कि राजा का प्रधान कतंव्य है प्रजा-रक्षण । शाच्तिपवे ( ६८।१-४ | 
का कहना है कि सातों राजशास्त्रप्रणेताओं ने राजा के लिए भ्रजा-रक्षण सबसे बड़ा धर्म माना है। यही बात मनू 
(७।१४४) , कालिदास (रघुवंश १४६७) आदि ने भी कही है। प्रजा-रक्षण का तात्पय है चोरों, डाकुओं आदि के 
भीतरी आक्रमणों तथा बाहरो शत्रुओं से प्रज्ञा के प्राण एवं सम्पत्ति की रक्षा करता । गौतम (१०१७-८, ११।4-१० ) 
का कहना है कि राजा का विशिष्ट उत्तरटायित्व है सभी प्रतणियों की रक्षा करना, न्‍्यायोचित दण्ड देना, शास्त्र-विहित 
सियमों के अनुसार वर्णाअ्रम की रक्षा करन! तथा पथभ्रष्ट लोगों को सन्मार्ग दिखाना। बसिष्ठ (१६।१-२) का तो 
कहना है कि राजा के लिए रक्षण-कार्य जीवन-पर्य न्‍्द चलने वाला एक सन्न है जिसमें उसे भय एवं मृदुता छोड़ देनी होगी । 
और देखिए वसिष्ठ ( १६।७-८ ), विष्णूधमंसूत्र ( ३२-३ ) | शान्ति" ( २३३१५ ) में आया है कि जिस प्रकार 
सपप॑ बिल में छिपे हुए चहों को निगल जाता है,उसी प्रकार यह पृथिवी एँसे राजा एवं ब्राहटमण को निगल जाती है जो 
क्रम से बाहुरी आक्रामकों से नहीं भिड़ते एवं विद्या-ज्ञान के वर्धंव के लिए दूर-दूर नहीं जाते।* इस विषय में विशिष्ट 
रूप से पढ़िए मनु (8३०६), याश्ष० (१३३५), कौटिल्य, नारद (प्रक्रीणंक ३३ ), शूक्र> (१।१४) , अति (श्लौ० 
२८), विष्णधर्मोत्तर (३४३२३।२५-२६) ।* इन स्थलों की बातों के अध्ययन से पता चलता है कि राजा के प्रमुख 
करतेव्य ये थे--प्रजा का रक्षण या पालन, (२) वर्णाश्षम-धर्म-नियम का पालन, (३) दुष्टों को दण्ड देना तथा 
(४) न्याय करना । 

रक्षा के लिए युद्ध करना या मर जाना सम्भव था, अतः धर्मशास्त्र के प्राचीन ग्रन्थों का कहना है कि क्षत्रिय 


१. बृहस्पति: । तत्प्रजापालनं प्रोक्‍त त्रिविध स्यायवेदिभिः ! परचक्राउचोरभयाद बलितोउन्यायर्वतिनः ॥॥ 
परानोकस्तेन मयमुपायं: शमयेस्तुप: | बलवस्परिभूतानां प्रत्यहूं न्यायदर्शनः॥ राजनोतिप्रकाश हृ!रा उद्घृत, पृष्ठ 
२५४-२५४५ । 

२. भूमिरेतों निगिरति सर्पो ब्रिलशयानिव राजानं चाबिरोद्धारं ब्राह्मणं चाप्रवासिनम्‌ ॥ शान्ति० (२३१ 
१५) द्वारा बृहस्पति की बात उद्धृत । यही बात एक अन्य स्थल पर (शान्ति० ५७१३ ) उशना को कही गयी है १ 
और देखिए समापरव॑ (५५/१४) एवं शुक़्नीतिसार (४४७४३० ३) । 

३. तस्य धर्म: प्रजारक्षा वुद्धप्राज्ञोपसेबनस्‌ । दर्शन व्यवहाराणामुत्थानं चस्‍्वधमंसु ॥॥ नारद (भप्रकोर्णक 
३३); सुपस्य परमो धर्मः प्रजानां परिपालनम्‌। दुष्टनिप्रहणं नित्य न नीत्या ते बिता हंयुभे ॥ शुक्र० ११४। 
दुष्टस्थ दण्ड: सुजनस्प पूजा न्यायेन कोशस्य च संप्रवरद्धि:। भपक्षपातो5थिषु राष्ट्ररक्षा पञअचेव यज्ञा कथिता नृपाणास्‌ ।। 
अत्रि (श्लोक २८) ; मिलाइए--दुष्टदण्ड: सता पुजा घर्मेण च धताजंनम्‌ । राष्ट्ररक्षा समत्वं च व्यवहारेषु पझचकम्‌ !। 
भूमिपानां महायज्ञा: सर्वकल्मघनाशनाः ॥ विष्णुधर्मोत्तर (३।३२३२५-२६) । 

॥ 


६०२ घर शास्त्र का इतिहास 


का कतंव्य है युद्ध करता और सबसे बड़ा आदर्श है समरांग्रण में मर जाता । मनु (७।८७-८र् ) का कहना है कि आक्रमण 
में प्रजा की रक्षा करते समय युद्ध-क्त्र से नहीं भागना चाहिए; वे राजा जो युद्ध करते-करते मर जाते हैं, स्व प्राप्त 
करते हैं। सैनिकों को भी युद्ध करते-करते मर जाने १२ स्व ग्राप्ति होती है (याज्ञ० ११३२४) ॥ और देखिए स्ल्ीपव 
(२।१६ एवं १८ तथा ११॥८-६ ), भगवदगीता (२/३१-३७) । शान्ति० (७८३१) का कहना है कि जिस प्रकार 
अश्वमंध यज्ञ के उपरान्त राजा के साथ जो-जो स्नान करते हैं सभी पापम॒क्‍त हो जाते हैं, उस्री प्रकार सभी जाति वाले 
सैनिक युद्ध मे मर जाने पर पापरहित हो जाते हैं। इस विषय में देखिए पराशर ॥४ देवी नर्तेकियाँ (अप्सराएँ) मरे 
हुए (वीरगति प्राप्त किये हुए) सेनिकों का सत्कार करती हैं (पराशर ३॥३५) । ऋग्वेद (१०१५४ +> अधथवंबेद 
१८६॥२।१७) में आया है कि यूद्ध में प्राण गेंवाने वाले सैतिक वही फल पाते हैं जो यज्ञों में सहत्नों गायों का दात 
करने वाले पाते हैं । सम्भवत: कौटिल्य (१०३) ने सैनिकों को युद्ध के लिए प्रेरित करते हुए इसी बंदिक उक्ति की 
भोर संकेत किया है। आपस्तम्बधमंसूत्र (२९०।२६॥२-२) ने भी राजा को प्रजा-रक्षार्थ युद्ध करने के लिए प्रेरित 
किया है। शान्तिपर्व (२११४८ एचं ७७।२८ तथा ३०) से कहा है कि गाय तथा ब्राह्मण की रक्षा करने में मर जाना 
श्रयस्कर है । यही बात विस्तार से विष्णुधर्मोत्तर (३॥४४-४६) में आयी है । भीश्मपर्व (१७११) में भीष्म ते 
कहा है कि क्षत्तिय वीर के लिए घर में किसी रोय से मर जाना पाप है, परम्परा! से चला आया हुआ नियम तो यह 
है कि वह लोहे से ही मृत्युका वरण करे। यही बात दूसरे ढंग से शल्यपर्व (५३२) एवं शान्तिपर्व (द७।२३ एवं २५) 
में भी आयी है। 

कामन्दक ( ५१०२-८३) ने स्पष्ट किया है कि प्रजा को राजा के बड़े कमंचारियों, चोरों, शत्रुओं, राजवल्लभों 
(रानी एवं राजकुमारों) एवं स्वयं राजा के लोभ से बचाना होता है ।* वास्तव में प्रजा के ये पाँच भय हैं। राजनीतिज्ञों 
न इसी सिलसिले में यह भी कहा है कि उपयुक्त कर्त॑व्यों के अतिरिकत राजा को चाहिए कि वह विद्यार्थियों, विद्वान्‌ 
ब्राष्ममणों एवं याज्ञिकों का पालन करे । देखिए गौतम (१०॥१६-१२, १८३१), कौटिल्य (२॥१), भवुशासन 
(६१४२८-३० ), शान्ति० (१६५-६-७ ), विष्णुधमं सूत्र (२।७४८-८०), मनु (छा८२ एवं १३४), याज्ञ ०(१॥३१५ 
एवं ३२३ तथा ३॥४४), मत्स्यपुराण (२९५॥४८), अत्ति (२४) । अतीत काल तथा भध्यकाल के राजाओं 
ने पर्याप्त उदारता के साथ उपयुक्त सम्मति का पालन युगों तक किया । शासन के कार्य केवल शान्ति एवं सुख 
के स्थान तक ही सीमित नहीं थे, प्रत्युत उतके द्वारा संस्कृति का प्रसार भी आवश्यक मात्रा जाता था। राजा 
को असहायों, बुढ्ों, अंधों, लेगड्े-लूलों, पागलों, विधवाओं, अनाथों, रोगियों, गर्भवती स्त्रियों की सहायता (दवा, वस्त्न, 
लिवास-स्थान देकर) करती पड़ती थी ।६ देखिए वसिष्ठ (१६।३५-३६), विष्णष्चर्मोत्तर, (६।६५), मत्स्य० 


४. टद्वाविमों पुरुषों लोके सुर्यमण्डलभेदिनों । परिव्राड योगथुक्तश्च रणे चाभिमु्खे हुतः ॥ पराशर ( ३३७) 
--मेघातिथि द्वारा (सनु ७८४८ की व्याद्या करते समय) उद्धृत । 

५. आयुक्तकेश्यश्वोरेस्यः परेन्यो राजवल्‍लभात्‌ । पृथिवीपतिलोभाच्च प्रजानां पञ्चथा भयम्‌ ७ पर्च॑- 
प्रकारमप्येतदपोहय नृपतेभंयम्‌ । कासन्दक (४#5२-5३) । 

६. कृपणावाथवृद्धानां विधवानां तु योषिताभ्‌ | योगक्षेम्त व वृद्धि च नित्यमेव प्रकल्पयरेत्‌ (! शान्ति० (८६४२४ 
>मत्स्यपुराण २१५१६२ 5 अग्निपुराण २२५॥२५);  हूपणातुरानाथन्यंगविधवाबालवृद्धानौषधावस थाशनाच्छाद- 
नेविभूवात्‌ । शंखलिखितो (राजनीतिप्रकाश्व द्वारा उद्धत, पृष्ठ १३८); कच्चिदन्धांइव भूफांइक्न पंगून्‌ व्यंगानवा- 
न्धवान्‌ ; पितेव पासि धर्मन्न तथा प्रश्नजितानपि ।। सभा० ५॥१२४। 
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(२१५/६२), अगस्ति० (२२५२५), आदिपवे (४६।११), सभा० (१८२४), विराटपर्व (१८२४, शान्ति ० 
(७७१८) आदि । विष्णुधर्मत्तर को उद्धृत करते हुए राजनीतिप्रकाश (पृ० १३०-१३१) ने लिखा है कि 
राजा को चाहिए कि वह पतिव्रता स्त्रियों का सम्मान एवं रक्षा करे | इस भ्रन्‍्थ ने शंख-लिखित को उ द्भुत करते हुए लिखा 
है कि यदि क्षत्रिन एवं वैश्य जास्तविहित उपायों से अपने को न संभाल सके तो उन्हें राजा से भरण-पोषण की व्यवस्था 
के लिए माँग करनी चाहिए और राज्त को चाहिए कि वह उनकी सहायता करे और क्षत्रिय तथा वैश्य शास्त्रविहित कर्मों 
से उसकी सहायता करें; यहाँ तक कि पालित एवं पोषित होने पर झूद्र को भी अपने शिल्प द्वारा राजा की सहायता 
करवी चाहिए । विपत्ति एवं अकाल के समय में राजा को अपने कोश से भोजन आदि की व्यवस्था करके प्रजा-पाजन 
करना चाहिए [मनु ५६४ की व्याख्या में मंघातिथि ) । बुडढों, अन्धों, विधवाओं, अनाथों एवं असहायों की व्यवस्था तथा 
उद्योम या व्यवसाय द्वारा हीन क्षेत्रियों, वैश्यों एवं शूद्रों को समयानुकूल सहायता देवा आदि अत्त्याघुनिक परम्पराएँ हैं, 
किन्तु प्राचीन भारतीय राजाओं ने ऐसा क्रम चला रखा था| अतः यह स्पष्ट है कि धमेशास्त्वीय ग्रन्थों एवं दयालू राजाओं 
ने एक ऐसा वातावरण उपस्थित कर दिया था कि सामान्य राजा लोग भी अच्छेन्अच्छे नियमों का पालन करते थे । 
अशोक महान्‌ ने मनुष्यों एवं पशुओं के लिए अस्पताल खुलवाये थे (द्वितीय प्रस्तर अभिलेख) । उन्होंने धर्मशालाओं, 
अनाथालयों, पौसरों, छायादार वृक्षों, सिचाई आदि की सुवारु व्यवस्था कर रखी थी । राजा खारवेल ने भी जलाशय 
खुदवाये थे | रुद्रदामा ने सुदर्शन नामक झील का पुनरुद्धार किया था | अनुशासनपदे में आया है कि अच्छे राजाओं को 
चाहिए कि वे सभा-भवनों, प्रपाओं, जलाशयों, मन्दिरों, विश्वामालयों आदि का निर्माण कराये ।४ और देखिए मत्स्य- 
पुराण (२१५।६४) । 

राजा के प्रति दिन के कार्यों के विषय में हमने द्वितीय भाग के बाईसवें अध्याय में पढ़ लिया है(कौटिल्य ११४, 
मन्‌ ७॥१४५-१५७, २१६-२२६, याज्ञ ० १३१२७-२३३, शुक्रनी ति १३७६-२८५, अग्तिपुराण २३५, विष्णधर्मोत्तर 
२१५१, भागवत १०१७०।४-१७,नी तिप्रकाश ८।४, राजनी तिप्रकाश, १० १५३-१६४ आदि )। प्रतिदिन शथ्या से उठने 
पर राजा को तीनों वेदों में पारंगत ब्राहमणों की बातें सुतनी होती थीं और उनके अनुसार चलना पड़ता था (मनु 
७।३७ एवं गौतम० ११॥१३-१४ तथा वस्तिष्ठ ० १!३४-४१ ) । प्रति दिन राजा कोग्र जा के सम्मुख दर्शन भी देना पड़ता 
था (अयोध्या० १००।५१, सभापवे ५६०) ॥ 

कौटिल्य, महाभारत तथा अन्य प्रन्थों ने राजा के समक्ष बहुत ही बड़ा आदर्श रख छोड़ा है। कौठिल्य का कहना 
है--प्रजा के सुख में राजा का सुख है, प्रजा के हित में ही राजा का हित है...।”+ विष्णुधमंसूत्तर (३) में भी यही बात 
कही गयी है |” जिस राजा ने अपनी प्रजा की भरपूर रक्षा की है उसे न तप करने की आवश्यकता है और न यज्ञ करने 


७... शालाप्रपातडागानि देवतायततानि च। ब्राह्मणाबसथाश्च॑व कतंव्यं नृपसत्तर्: !। अनुशासनपव 
(पराशरसाधवोय, भाग १, पु० ४६६ में उद्घत) + 

८. राज्ों हि ब्रतमुत्थानं यज्ञः कार्यानुशासनम्‌ । दक्षिणा वृत्तिसाम्यं व दीक्षितस्थामिषेच्तनम्‌ ॥) प्रजासु्ले 
सुख राज़; प्रजानां च हिते हितम्‌ । नात्मप्रियं हित राज्ञः प्रजानां तु प्रियं हित्तम ॥ अर्थश्ञास्त्र ११६ | 

ईद प्रजासुले सुखी राजा तद्दुःखे यश्च दुःखित: । स कीतियुक्तो लोकेस्मिन्‌ प्रेत्य स्वयं महीयते ॥। विष्शु- 
धमंसूत्र (३, अन्तिम इलोर राजघमंकाण्ड द्वारा उद्धृत) । कृत्वा सर्वाणि कार्याणि सम्यक्‌ संपाल्य सेदितीस ! पाल- 
यित्वा तथा पोरान्‌ परश्र सुखमेषते ॥ कि तस्थ तपसा राकज्ञः कि. च तस्याध्वररपि | सुपालितप्रजो यः स्थात्संधर्म- 
विदेव सः ॥॥ शान्ति० (६४६।७२-७३) ) 
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की (शान्ति० ६८।७२-७३ एवं अंगिरा अर्थात्‌ बृहस्पति)। ऐसा राजा सभी धर्मों का ज्ञाता है। कौटिल्य ने राजा 
की तुलना यज्ञ करने वाले से की है। राजा का सर्देव क्रियाशील रहना ही द्वत है, शासन-कार्य के लिए अनशासम पर 
चलना ही यज्ञ है, उसको निष्पक्ष ता ही यज्ञ-दक्षिणा है, उसका राज्यन्ञ्रभिषेक ही यज्ञ करने वाले का स्नान है । झाच्ति- 
पर्व (५६॥४४ एवं ४६) एवं नीतिप्रकाशिका (८]२) ने लिखा है कि राजा को गर्भवती स्त्री की भांति मनचाहा नहीं 
करना चाहिए, प्रत्युत उसे प्रजा-सुख के लिए शास्त्रविहित कार्य करना चाहिए, धर्म पर आश्वित रहना चाहिए ।१ ९ 
. माकण्डेय पुराण (१३०।३३-३४) में राजा मरुत्त की मातामही ने उसे सावधान किया है--“राजा का शरीर आमोद- 
प्रमोद के लिए नहीं बना है, प्रत्यृत वह कतंव्य-पालन करने तथा पृथिवी की रक्षा करने के प्रयत्न में कष्ट सहने के लिए 
है ।” भा रतीय ग्रन्थकारों ने राजा के शासन को पितृवत्‌ माना है। कौदिल्य (२१) ने लिखा है कि जो लोग कर-मुक्ति 
के नियमों के बाहर हैं उनके साथ पित॒व॒त्‌ व्यवहार करना चाहिए।याज्ञ० (१॥३३४) ने लिखा है कि राजा को अपनी 
प्रजा तथा नौकरों के साथ पितृबत्‌ व्यवहार करना चाहिए । यही बात शान्ति० (१३६।१०४-१०४ ) में भी पायी जाती 
है। रामायण (२१२।२८-४७ तथा ५।३५॥४-१४) में राम के गुणों का वर्णव करते हुए यह भी कहा गया है कि वे प्रजा 
के साथ पितुव॒त्‌ व्यवहार करते थे, यदि प्रजा दुखो रहती तो वे दुखी हो जाते थे, यदि अ्रजा-जन आमोद-प्रमोद में मग्न 
होते थे तो उन्हें पिता के समाव आनन्द मिलता था। इस विषय में और देखिए रामायण (३६।११) ।१* कालिदास ने 
भी इन बातों की ओर संकेत किया है (शाकुन्तल० ५५, ६।२६ एवं रघुवंश १॥२४) । हर्षचरित (५) में आया है-+- 
“राजा प्रजा के लिए न केवल ज्ञाति (सम्बन्धी ) है, प्रत्युत बन्धु है ।”*१ ३ अशोक महान्‌ अपने शिलाछेखों में [लिखता है-- 
“सभी लोग मेरे पुत्र हैं।” 

बहुत प्राचीन काल से ही राजाओं को कई श्रेणियों में बाँटा गया है। ऋग्वेद में कई स्थलों पर राजा शब्द आया 
है। यह शब्द मित्र एवं वरुण (ऋ%० ७।६४।२, ११२४१२ एवं १३ तथा १०॥१७३॥५) नामक देवों के लिए प्रयुक्त हुआ 
है। यह दो अर्थों में प्रय॒क्त हुआ है--(१) राजा के अर्थ में (ऋ० ११६५७, ३४३।५, यधा--राजा इन्द्र, वया आप 
मुझे लोगों का रक्षक बनाएँगे ? ४४४॥१, ढ।७/५, १०१७४॥४ तथा (२) “भद्र' व्यक्ति के अर्थ में, बथा--जहाँ पौधे 
उसी प्रकार साथ आते हैं जिम प्रकार भद्र लोग सभा में आते हैं ““राजान: समिताविव” (ऋ "० 4१०।३, १०७८।१, 
१०।४७।६) । ऋग्वेद (5६२१।९८) में लिखा है--“वह चित्र जिसने सहर्र एवं दस सहस्न दिये, केवल वही राजा है, 
अन्य लोग सरस्वती के तट पर छोटे-छोटे सामन्‍्त मात्र हैँ। सख्राद शब्द ऋछर्बेद में वरुण एवं इन्द्र (क्रम से ६६८।४८ 


१०, लोकरंजनमेवात्र राज्ञों धर्म: सनातन: ॥ शान्ति० १५७।११; यथा हि गर्भिणी हिस्वा स्व प्रियं मनसो- 
ध्चुगम्‌ । गर्भस्य हित्तमाथत्ते तथा राज्ञाप्यसंशयम्‌ ।। वरतितव्यं क्रुश्रेष्ठ सदा धर्मानुवतिना। स्वं भ्रियं तु परित्यज्य 
यदसलोकहित भवेल्‌ ॥ शान्ति० ५६।४५-४६; ...घर्माय राजा भदति न कामकरणाय तु ।...धर्में तिष्ठन्ति भूतानि 
भर्मो राजनि तिष्ठति ॥ शान्ति० ४०११ एवं ५। पौरजानपदाय्ं तु ससार्थों नात्मम्ोगतः ॥| कामतो हि धर्न राजा यः 
फ्रकय प्रदच्छति । न स समण धर्मात्मन्युज्यते यशसा न व ॥ उद्योय० (११५॥१३-१४) । 

११- राज्ञां शरीरग्रहणं ने भोगाय महोपते । क्लेशाय महते पृथ्वीस्वधर्मंपरिपालने ॥ मार्क ण्डेय० (१३०। 
३३-३४); पिता छाता गुरु: शास्ता वहिनवबेअबणों यमः । सप्त राज्ञों ग्रुणानेतान्मनुराह प्रजापति: ॥ पिता हि राजा 
लोकस्य प्रजानां योज्तुकस्पिता । शान्ति० (१३ह॥१०४-१०५) ; अधर्मः सुमहान्नाय भवेत्तत्य महीपतेः । यो हरेव्‌ 
अलिषघड्भाग न च रक्षति पुत्रवत्‌ ॥॥ अरध्यकाण्ड ६११ 

१२. प्रजाभिस्तु बन्धुमन्‍्तों राजानो न ज्ञातिभिः । हर्बचरित्र (५) । 


राजपद का विकास दण्ड 


एवं ६१६।१) की उपाधि के रूप में प्रयुक्त हुआ है। साख्राज्य शब्द भी उल्लिखित है (ऋ० १॥२५।१०) ! ऋतबेद 
(5।२७।३) में इन्द्र को एकराद भी कहा गया है। लगता है, ऋग्वेद-काल में एकछत्न राजा की कल्पना हो चंकी थी 

जिसके अन्त त अनेक राजा थे। हो सकता है कि ऋग्वेद (७)३७।३) में 'एकराट्‌' शब्द केवल एक रूपक के रूप में ही 
प्रयुक्त हुआ हो । ऋरखेद (७।६५२।७-८) में भाया है कि दस राजा, जब कि उन लोगों ने एक सण्डल स्थापित कर लिया 
था, सुदास को पराजित नहीं कर सके ।* ३ यहाँ यह भी आया है कि दस राजाओं के यूद्ध में (दाशराशे ) इन्द्र एवं वरुण ने 
दस राजाओं से घिरे सुदास की सहायता की । बहुत-रो स्थलों पर अनेक राज'्झों के नास आये हैं (ऋ० १।५३।८ एवं 
१०, १॥५४६, १॥११००।१७, ७३३॥२, 5८३।१२, ८5।४॥२)। इन राजाओं के अतिरिक्त बहुत-से गणों या गणराजों 
के नाम आये हैं, यथा-अनु, द्रुहयु, तुर्वशु, पुरु, यदु (ऋ० १११०८!८, ७॥१८।६ एवं द६।४६) । ये सभी शब्द बहुवचन 
में तथा कभी-कभी ए कवचन में प्रयुक्त हुए हैं। एकवचन वाले शब्द 'राजा' या 'प्रमुख' के अल में ही आये हैं (देखिए 
ऋ० ८।४॥७, ८।१०।५, ४३०१७) । अथर्ववेद (३१४१, ६।६८॥१) में एकराह एवं अधिराज शब्द अपने उचित 
अर्थ में ही प्रयुक्त हुए हैं। अधवंवेद (४।६।४, २१४।३) में शक्तिशाली राजा के लिए डद्न ड्पाधि पायी ग्रयी है (तुम 
रोग का पीछा उसी प्रकार करो जिस प्रकार उम्र या शक्तिशाली राजा अनेक राजाओं को दवा बैठता है) । तैत्तिरीय 
संहिता (१5१०२) में आया है कि मनुष्य राजा द्वारा पालित या नियन्त्रित होते हैं (तत्माद्‌ राज्ञा मतुष्या विधता: )। 
इस संहिता में प्रयृकत 'आधिपत्य' एवं जान राज्य शब्दों का पारस्परिक सम्बन्ध नहीं ज्ञात हो पाता ! ये शब्द वाजसनेयी 
संहिता (&॥४० एवं १०१८) एवं काठक ० (१५५) में भी उल्लिखित हैं! ऐतरेय ब्राह्मण (३६।१) में) ४ ऐसा आया 
है--“जो कोई अन्य राजाओं पर प्रभुत्व जमाना चाहता है, सम्राद-पद प्राप्त करना चाहता है''और अभिलाषा करता 
है कि वह सबसे बड़ा शासक हो, जो समुद्र पर्य न्‍्त पृथिवी का एकराट्‌ होना चाहता है, उसे शपथ लेने के उपरान्त ऐन्द्र-महा- 
सिषेक से अभिषिक्‍त होना चाहिए ।” इस मन्त्र में लोगों पर आधिपत्य होने के अर्थ में प्रयुक्त 'भौज्य',स्वा राज्य, 'वैराज्य' 
“पारमेष्ठ्य' शब्दों का अर्थ स्पष्ट नहीं है। सम्भवतः ये शब्द प्रभुत्व प्रदर्शित करने के हेतु अतिशयोक्तिपूर्ण एवं भारी- 
अरकम शब्द-प्रयोध मात्र हों। बंदिक उत्तियों के अनुसार ब्राह्मण भी यदि वह 'स्वाराज्य अर्थात्‌ '्रभुत्व” प्राप्त करना 
चाहता है तो, वाजपेय का सम्पादत कर सकता है । 'परमंष्ठो” का अर्थ है 'प्रजापति*, मत: 'पारमष्ठूय' का तात्पयँ हुआ 
देवी शक्ति । शतपथ क्राहमण (५।१।११३) में राजा एवं सम्राट! का अन्तर स्पष्ट हो गया है; “राजसूय के सम्पादन 
से राजा होता है और वाजपेय के सम्पादन से सम्राट; राजा का पद निम्न एवं सम्राद्‌ का पद उच्च है।” यही बात 
अन्य स्थल पर भी कही गयी है (शतपथ दं।३॥४॥८ ) | शतपथ ब्राह्मण में पुनः आया है--“बुद्ध को मारने के पूर्व इन्द्र 
केवल इन्द्र था, यह सच है, किन्तु वृत् को मार डालने के उपरान्त वह महेन्द्र हो गया; राजा भी विजय के उपरान्त महा- 
राज हो जाता है (१।६।४२१) । इन जिवेचयों से स्पण्ठ हैं कि सार्वभौम शासक की कर्पता का उद्‌ भव वैदिक काल में 
हो गया था, किन्तु उसका विकसित रूप एवं पूर्ण व्यवस्था ऐतरेय एवं शतपथ बाहमण-प्रन्धों के प्रणयन के घर हो चुकी थी । 


१३, दश राजान: समिता अयज्वबः सुदासमिन्द्रावरुणा न युयुधु:।- दाशराज्ञ परियत्ताय विश्वतः सुदास 
इन्द्रावरुणावशिक्षतम्‌ ॥। ऋ० ७८३े।७-८ ! 

१४. सय इच्छदेवंवित्क्षत्रियमयं ' सर्वाल्लोकान्विन्देतायं सर्बेदां राज्ञां अ्रेष्ठयमतिष्ठठां परसर्ता गच्छेत 
साम्राज्यं मौज्यं स्वाराज्यं वेराज्यं पारमेष्ठयं राज्यं माहाराज्यमाधिपत्यमयं समस्तपर्यायो स्थात्सार्वभौम; सार्वायुष 
आस्तादापरार्धात्‌ प्रुथ्रिष्य समुद्रप्यन्‍्ताथा एकराडिति तसेतेनन्द्रण महाभिश्वेकेण श्षत्रियं शापमित्वासिविज्चेत १ 
ए० ब्रा० रेदे ॥ 


६०६ घसंशास्त्र का इतिहास 


ऐतरेय ब्राह्मण ने प्राचीन भारत के १२ सम्राटों एवं शतपथ ब्राह्मण (१३।५+४।१-१४ ) ने १३ सम्राटों के नाम गिनाये 
हैं। पाणिनि ( ५!१।४१-४२ ) ने 'सार्वभौम' का अर्थ सम्पूर्ण पृथिवी का पत्ति या स्वामी! लगाया है! अमरकोश का कहना 
है कि “राज, पाथिव', क्ष्माभृत्‌', तप, भूप एवं महीक्षित्‌' एक दूसरे के पर्याय हैं और उत्तका अर्थ है शासक, किन्तु 
वह शासक या राजा जिसके समक्ष सभी सामन्‍्त झुक जाते हैं, “अधी श्वर', 'चक्रवर्ती! या 'सार्वभौम' की उपाधि पाता है 
और ये अन्तिम शब्द एक-दूसरे के पर्याय हैं। क्षीरस्वामी का कहना है कि चक्रवर्ती राजा वह हैजो “राजाओं के चक्र 
या वृत्त पर राज्य करता है, या जो अपनी आज्ञाएँ राजाओं के मण्डल पर चलाता है। “चक्रवर्ती” शब्द 'सावंभौम' शब्द 
के उपराच्त ख्याति में आया है, किन्तु है वह भी अति प्राचीन (मैवी उपनिषद्‌ १४, सामविधान ब्राह्मण ३।५।२ )। 
गौतम बुद्ध ने अपने को धर्मराज कहा है और धमं-चक्र चलाने वाला माना है। नानाघाट अभिलेख (ई० पू० २००) 
में अप्रतिहृतचकसू' (चकस्य) शब्द आया है। खारवेल ने अपने को 'सुप्रवत्तविजय-चक्र' (सुपक्तविजयचक ) तथा 
“पवृत्त-चक्र' (पंदरतचक ) कहा है (हाथी गृस्‍्फा अभिलेख )। खारवेल की रानी ने अपने पति को कलिग-चक्रवर्ती कड्टा 
है (मज्चपुरी अभिलेख) । कौटिल्य (&।१) ने चक्रवर्ती के राज्य की सीमा का उल्लेख यों किया है---समुद्र से लेकर 
उत्तर में हिमालय तक, जो एक सीधी पंक्ति में एक सहश्न योजन लम्बी है ।” राजशेख र की काव्यमीमांसा में भी यही 
बात पायी जाती है। कौठिल्य ने “चतुरन्तो राजा” अर्थात्‌ “पृथिवों की चारों दिशाओं का राजा” कहा है। शान्तिपर्वे 
में ऐसे राजा का उल्लेख हुआ है जो सम्पूर्ण पृथिवी को अपने एक छलत्न के अन्तर्गत रखता है। ह॒ष॑चरित (४) में हष को 
सात चक्रवर्तियों का शासक बताया गया है। कुछ ग्रन्थों में छः चक्रवर्तियों के वाभ इस प्रकार आये हैं--मान्धाता, धुर्धु- 
मार, हरिश्चन्द्र, पुरूरवा, भरत, कातंवीयं । सभापर्व (१५॥१५-१६) ने पाँच प्राचीन सम्राटों के नाम लिये हैं, यथा 
पोवनाश्व (मान्धाता), भगीरथ, कारतंवीयं, भरत एवं मरुत्त। इस विषय में विस्तृत जानकारी के लिए देखिए डा० 
एम ० एन० छा की पुस्तक 'आस्पेक्ट्स आव ऐ श्येण्ट इण्डियन पालिटी! (पृ० १७-२१), जहाँ महाभा रत, शतपथ ब्राह्मण 
एवं अन्य ग्रत्वों से प्राचीन सम्राठों के वाम चुनकर रखे गये हैं। चक्रवतित्व का आदर्श सभी राजाओं के सामने उपस्थित 
रहता था, इसका परिण!म यह हुआ कि राजा लोग चक्रवर्ती-पद के लिए आपस में सदेव लड़ा-भिड़ा करते थे । मान्धाता, 
भरत आदि सञआटों के आदर्शों की प्राप्ति में लगे हुए अनेकों राजाओं के पारस्परिक य्रुद्ध-बर्णनों से हमारा इतिहास भरा 
पड़ा है। चन्द्रगुप्त, अशोक, पुष्यमित्र, भारशिवों के भव नाग, प्रवरसेन, वाकाटक, समुद्रग॒ृप्त, हब॑ आदि सम्राट उपयु क्‍्त 
श्रेणी में ही आते हैं। मानी हुई बात है कि यदि चक्रवतित्व का आदर्श न भी रहा होता तो भी युद्ध बन्द न हुआ होता, 
क्योंकि प्राचीन काल में विश्व के सभी कोनों में युद्ध के बादल मेंडराया करते और कोई न कोई राजा सम्राट-पद प्राप्त 
कर ही लेता था। 

मत्स्पपुराण (११४६-१० ) ने भारतवर्ष की लम्बाई-चौड़ाई का ज्यौरा दिया है, जो दक्षिण से उत्तर (कुमारी 
अस्तरीप से गंया के उद्यम) तक एक सहस्न योजन लम्बा कहा गया है। भारतवर्ष का विस्तार दस सहस्न योजन था 
(घारों दिशाओं की सीमा को जोड़कर) | सभी सीमाओं पर म्लेच्छों का निवास था। पूर्व एवं पश्चिम में किरात एवं 
यवन रहते थे। जो राजा सम्पूर्ण भारतवर्ष को जीतता था उसे सम्राट-पद प्राप्त होता! था । और देखिए बरह्मपुराण 
(१७।८) । शुकृनी तिसार (१।१८३-१८७) के अनुसार एक सामन्‍्त को वाधिक आय थी प्रजा को बिना पीडित किये 
१ से लेकर ३ लाख रजत के कं, माण्डलिक की आय थी ४ से १० लाख कर्ष, राजा की ११ से २० लाख कर्ष, महाराज 
की २१ से ४० जाख कर्ष, स्व॒राट्‌ की ५१ से १ करोड़, विराट की २ करोड़ से १० करोड़ और सा्वभौम की आय थी 
११ करोड़ से ५० करोड़। भले ही आज इस आँकड़ों का कोई विशेष महत्त्व नहीं है, किन्तु इनसे यह स्पष्ट हो जाता है 
कि सामन्‍्स, राजा तथा सम्राट में क्या विशेष अन्तर था। सभापतव (१५२) का कहना है--' प्रत्येक घर में राजा हैंजो 
अपने मत को प्रसन्न करने वाले कार्य करते हैं, किन्तु वे सम्राट्‌ू-पद नहीं प्राप्त करते, क्योंकि यह अति कठिन है। वह राजा 
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जिसके प्रभुत्व के अन्तर्गत साया संसार आ जाता है, सम्राद हो जाता है।” १४ सभी स्थलों पर 'संसार' का तात्पय है 
केवल 'धारतंवर्ष । प्राचीन काल में सम्राट्‌ लोग,अनेक साम्रन्तों या छोटे-मोट राजाओं पर आधिपत्य करने के स्थान पर 
दूसरों द्वारा अपनी शक्ति या प्रभुत्व अंवीकार कर लेने को भधिक महत्त्व देते थे। दिग्विजयों का वर्णन (महाभारत के 
आदियवं में पाण्डु की, सभापद में मर्जून तथा अन्य पाण्डवों की दिग्विजग्रों का वर्णन) यह प्रकट करता है कि वास्तव में 
सम्राट्‌ देश पर देश जीतकर अपने राज्य में सम्मिलित नहीं करते थे, प्रत्युत बहुत-से राजाओं को कर देने तथा प्रभुत्व 
स्वीकार कर लेने पर विवश करते थे। अजु न ने स्पष्ट कहा है कि में सभी राजाओं से कर छेकर आऊँगा (सन्नापर्व २५३ )। 
“और हम जानते हैं कि विजित देशों के राजा लोग ह!रे-जवाहरात, सोना-चाँदी, हाथी-घोड़े, गाय आदि लेकर 
पाण्डव सम्राट्‌ के पास आये थे ! प्रयाग को स्तम्भ-प्रशस्ति से पता चलता है कि समुद्रगृप्त को भी प्रत्यन्त (सीमा वाले) 
राजाओं आदि ने उसी प्रकार कर, भेंट, पुरस्कार आदि दिये थे । शान्तिपर्व (६६) का कहना है कि धर्म के भनुसार ही 
विजय करनी चाहिए | साम्राज्य का तात्पयं यह नहीं था कि विजित देश पर भाषा या शासन-विधि लाद दी जाय, जैसा 
कि आजकल के बहुत-से साम्राज्यों ने किया है। यूरोपीय साम्राज्यवाद के साथ यूरोप की सम्यता एवं संस्कृति का विकास 
होता गया और विजित राष्ट्रों पर नयी संस्कृति का भार लाद दिया गया था । किन्तु प्राचीत भारतीय साम्राज्यवाद की 
गाथा कुछ और है, हम जिस पर आगे प्रकाश डालेंगे । कौठित्य (१२॥१) ने तीन प्रकार के आक्रामकों के नाम गिताये 
हैं; (१) धर्मंबिजयी (जो केवल अधीनता स्वीकार कर छेने पर शान्त हो जाते हैं), (२) लोभमविजयी (जो कर एवं 
भूमि पाकर सन्तुष्ट हो जाते हैं) तथा (३) असुरविजयी, जो न केवल कर एवं भूमि से ही सन्तुष्ट होते, प्रत्युत विजित 
देशस्थ राजाओं के पुत्रों, पत्नियों एवं प्राणों को भी हर लेते हैं। और देखिए नीतिवाक्यामृत (प० ३६२-३६३) एवं यू ड- 
समुद्देश, जिन्होंने इसी प्रकार की व्याख्या की है। अ्थम एक द्वितीय प्रकारों के विजित राष्ट्रों के शासन-प्रबन्ध आदि पर 
विजयी राष्ट्र का कोई प्रभाव नहीं पड़ता, उत्तकी व्यवस्थाएं, संस्थाएँ एवं शासन-विधि ज्यों-की-त्यों रह जाती है । अशोक 
ने अपनी विजय को धर्म बिजय कहा है, अर्थात्‌ उसने केवल अपने श्रभाव को अंग्रीकार कराकर सन्‍्तोष कर लिया था। 
पललवराज शिवस्कन्द वर्मा ने, जिसने अग्निष्ठोस, वाजपेय एवं अश्वमेध यज्ञ कर डाले थे, अपने को धम्म्-महाराजा- 
घिराज (धर्म॑विजयी सम्राट) कह है। पृथ्वीषेण को भी धर्मंविजयी कहा गया है (प्रवरसेन द्वितीय का दुदिया नामक 
पत्नक, एपिग्रेफिया इण्डिका, जिल्द ३, पृ० २५८)। समुद्रभुप्त की दक्षिण भारत वाली विजय घर्मंविजय मात्र थी । 
कालान्तर में रजाओ ने भारी-भरकम उपाधियाँ धारण करना आरम्भ कर दिया था। अशोक ने, जिसका 
साम्राज्य अफगानिस्तान से बंगाल की खाड़ी तक तथा दक्षिण में मैसूर तक विस्तृत था, अपने को मात्र राजा कहा है। 
खारबेल को केवल महाराज एवं कलिगराधिपति कहा गया है (हाथीगुम्फा अभिलेख) | कुषाण सम्राट हुविश्क ने अपने 
को महाराज-राजातिराज-देयपुत्र कह है। समुद्रगुप्त को केवल भहाराज कहा गया है। किन्तु कालान्तर के राजाओं ने 
अपने को परमभटदा रक-महाराजाधिराज या प्रसभटद्ा रक-सहाराजाधिराज-प रमेशवर कहा है प्राचीत काल के ग्रन्थों ने 
राज! या सम्राट्‌ के विषय में कुछ कहते हुए लम्बी-लम्बी उपाधियाँ नहीं लिखी हैं। शान्तिपर्त (६८१५४) का कहना है 
कि राजा को राजा, भोज, विराट, सम्राट, क्षत्रिय, भुषति एवं नृप नामों से पुकारा जाता है। दशरथ को राजा (अयो- 
ध्याकाण्ड २!२) एवं महाशज (१८१५ एवं ५७।२० ) कहा गया है। राजनी तिरत्नाकर के अनुसार राजाओं की तीन 
कोटियाँ होती हैं; (१) ग़ज्राद, (२) जो कर देता है वह और (३) जो कर नहीं देता बह (किन्तु सम्नाद नहीं है) । 


१५. गृहे यहे हि राजानः स्वस्थ स्वस्थ भ्रियंकरा:। न चर साभ्राज्यभाप्तास्ते सञ्राट्शब्दो हि कच्छुभाक्‌ ।। सभा० 
१५२; प्रभय॑स्तु परो राजा यस्मिन्न कवश जगत्‌ । स साम्राज्य महाराज प्राप्तो भवति योगतः ।। सभा० १४;६ै-१० । 


द्ण्८ धर्म शास्त्र का इतिहास 


इस ग्रन्थ ने कई प्रमाणों के आधार पर कहा है कि चक्रवर्ती, 'सम्राट', 'अधीए्वर' एवं 'महाराज' शब्द समाना्थंक हैं । 
प्राचीन भारत में सज्राद्‌ की उपाधि के लिए राजा *राजसूर्या एवं 'अश्वमेध' यज्ञ करते थे (सभापवनव १३३०) । सेनापति 
पुष्यमित्न ने दो अश्वमेध किये थे। खारवेल (जैन राजा) ने भी अश्वमेध यज्ञ किया था। वाकाटक-राज प्रवरसेन 
प्रथम ने चार अश्वमेघ यज्ञ किये थे। भारशिवों ने दस अश्वमेध करके अपने को अ्रसिद्ध किया । इसी प्रकार सालंकायन 
राजा विजयदेव वर्मा, चालुक्यराज पुलकेशी प्रथम आदि राजाओं ते अश्वमेध यज्ञ किये थे। सेनापति पुष्पमित्न ने 
राजसूय यज्ञ किया था (मालनविकारिनिमित्न, अंक ५) । कदम्बों ने भी अश्वमेध यज्ञ किये थे। विष्णुकुण्डी महाराज 
माधव वर्मा ने १९ अश्वमेध तथा १०० अस्निष्टोम यज्ञ किये थे। 

कोटिल्य (७१६) का कहना है कि विजयी को विजित राष्ट्र की भूमि क। लोभ नहीं करना चाहिए और न 
बिजित राजा की पत्नियों, पुश्नों, धन-सम्पत्ति पर अधिकार करना चाहिए, प्रत्युत उसे चाहिए कि वह विजित के सम्ब- 
न्धियों को उनके पूर्व स्थान पर पुन: नियुक्त कर दे, राजगद्टी पर भूतपूर्व राजा के बुत को बेठा देवा चाहिए। जो राजा 
विजित देश के राजा को बन्दी बनाता है, उसकी पत्नियों, पुक्दों, धन-सम्पत्ति आदि का लोभ करता है, बह बहुत-से राजाश्षों 
के मण्डल को अपने विरुद्ध उभाड़ देता है। याज्ञवत्क्य (१३४२-४३) ने लिखा है कि विजयी राजा को विजित राजा 
के राष्ट्र की रक्षा अपने राज्य के समान ही करनी चाहिए, उसकी परम्पराओं, रौतियों भादि पर अपनी संस्कृति 
का दुः:सह भार नहीं लादना चाहिए । 

विष्ण॒धमंसूक्ष (३४२ एवं ४७-४८) ने लिखा है कि विजेता को विजित देश की परम्पराओं का नाश नहीं 
करना चाहिए। उसे चाहिए कि वह अपनी राजधानी में मृत राजा के कूछ सम्बन्धियों को रखे और यदि राजवंश निम्न 
जाति का न हो तो उसका नाश न करे। यही बात मन (७४२०२-२०३) एवं अग्तिपुराण (२३६।२२) ने भी कही है। 
रामायण (७।६२।१८-१४ ) में आया है कि विजयी को चाहिए कि वह विजित देश पर दूसरे राजा को प्रतिष्ठापित कर 
दे, जिससे स्थायी शासन चल सके | और देखिए शान्तिपर्द (३३।४३-४६) । कात्यायन (राजनौतिप्रराश द्वारा उद्धंत, 
१० ४११) का कहना है कि यदि विजित राजा अपराधी हो तो भी उसके राज्य का नाश नहीं करना चाहिए । क्योंकि 
समस्त जनता की सम्मति लेकर उसने युद्ध नहीं किया था। स्पष्ट है कि विजित राजः के मम्स्नियों पर विपत्ति घहरा 
सकती है, किन्तु प्रजा पर नहीं । यह सुन्दर आदर्श सामान्यत: प्राचीन काल के विजयी सम्राटों द्वारा पालित होता था । 
रुद्रदामा एवं समुद्र गुप्त ने इस आदर्श का पालन किया था, उन्होंने विजित राष्ट्रों पर उनके भूतपूर्व शासकों को पुनः 
राजा-हूप में स्वीकृत किया था। 

अभिषेक 

राज्याभिषक एक बहुत ही पवित्र एवं महत्वपूर्ण संस्कार माना जाता था। हम यहाँ उसक्रा विस्तृत वर्णन नहीं 
उपस्थित कर सकते । मध्य काल के ग्रन्थों में बहुत-सी विधियाँ उल्लिखित हैं | राजनीतिप्रकाश (पृ० ४३-११२), 
नीतिमयूख (पृ० १-१३ ) एवं राज कोस्तुभ ( पृ०२२७-३७४ ) ने ऐतरेय ब्राह्मण, गोपथ ब्राह्मण, सामविधान ब्राह्मण, 
बरह्मपुराण, विष्णुप्र्मरेत्तर तथा अच्य ग्रन्थों के उद्धरण देकर राज्याभिषेक की विधियों का वर्णन किया है। राजधर्मे- 
कौस्तुभ (१० २३६) का कथन है कि विष्णुधर्मोत्तिर में बहुत विस्तार पाया जाता है, यदि कोई चाहे तो उस पुराण को 
विधि अपना सकता है, जो ऐसा न कर सके उसके लिए विकल्प है, या जो ऋखेद का अनुयायी है वह ऋग्विधान का ढंग 
अपनाये और जो सामवेदी है वह सामविधान की परम्परा अपनाये, या सभी लोग पुराण का ढंग अपनायें । 

ऐतरेय ब्राह्मण (३८) में इन्द्र का महाभिषेक (ऐन्द्र महाभिषे क) वणित है। एंतरेय ब्राहमण ने इसी सिलसिछ्े 
में यह भी बतलाया है कि किस प्रकार दक्षिण में सात्वत राजा लोग अभिषेक के उपरान्त भोज कहलाये, पूव॑ देशों के 
राजा सच्चादू, पश्चिम के स्वराट्‌ तथा उत्त र के (हिमालय के उस पार के अर्थात्‌ उत्तर कुरु एवं उत्तर मद्र के) बिराद्‌ 
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कहलाय । इस ब्राहमण (३६) ने यह बतलाया है कि ऐन्द्र महाभिषेक की विधि के अनुसार ही क्षत्रिय को शपथ लेनी 
चाहिए तथा मुकुट धारण करना चाहिए । पुरोहित के समश्ष क्षत्तिय जो शपथ छेता है वह इस प्र कार की है---'यदि 
आपको घृणा की दृष्टि से देखू या आपके प्रति असत्य ठहरूँ तो जन्म से लेकर मृत्यु पब॑न्‍्त जो कुछ यज्ञों या अच्छे क्तेंब्यों 
द्वारा गूण अज्ि करू, वे सब तथा मेरे लोक, मेरे सत्काये, प्राण, सल्तति आदि सभी आप नष्ट कर दें ।” इसके उपराब्त , 
ऐतरेय ब्राह्मण ने राज्याभिषेक के सम्भारों (सामग्रियों ) की सूची दो है (३६।२), यथा--ज्यग्रोध, उद्ुम्बर, अश्वत्थ, 
प्लक्ष नामक वृक्षों के फल, छोटे अक्षत, बड़े अक्षत, प्रियंगु एवं जौ, उद्म्बर का पलंग, उदुम्बर का चतुर्मुख चमस, दही, 
घुत, मबखन, वर्षा का जल | मन्तों का वर्णन ३६।३-४ में है और दक्षिणः का ३६।६ में है । राजसूय में, जिसे केवल 
क्षेत्रिय ही कर सकते हैं, प्रमुख कृत्य है अभिषे चनीय, जिसमें उदुम्बर के सतह वरतनों में रखे गये सत्र ह उदगमों के जल से 
सस्‍्तान किय्रा जाता है। राजनीतिभ्रकाश (पृ० &२-१०७) ने ऐतरेय ब्राह्मण में वणित राज्याभिषेक का वर्णन किया है। 
राजसूय में जो बहुत-से कर्म होते हैं, उनमें एक है” रत्निनां हवींषि” (१२ रत्नों के घरों की आहुतियाँ )। थे रत्न प्रती कात्मक 
महत्त्व रखते हैं । वास्तव में वह राजा, जिसका अभिषंक होता है, अपने राज्य के बड़ कर्मचारियों की महत्ता स्वीकार 
करता है और वे रत्न लोग उसे राजा के रूप में स्वीकार करते हैं। राजसूय के अभिषेचन-कत्य के दो भाग हैं ; 
(१) घामिक एवं (२) लौकिक अर्थात्‌ साधारण लोगों द्वारा सम्पादित होते बाला ! सर्वप्रथम अध्वय' तथा अन्य पुरोद्ठित 
विभिन्न बरतनों में रखे मये विभिन्न स्थानों से प्राप्त जल से राजा के ऊपर जल-सिंचत या अभिषेक करते हैं । इसके 
उपरान्त राजा का भाई, कोई मित्र क्षत्रिय, कोई बैश्य भी ऐसा ही करता है | इस अंतिम अभिषेक-कृ त्य का तात्पय॑ है 
साधारण जनता द्वारा सज्याभिषेक का समर्थन, अथवा राज्याभिषक का लौकिक महत्त्व । 

तेत्तिरीय संहिता (२!७१५-९७ ) ने राज्याभिषेक का वर्णन किया है। इसमें त्ात आहुत्ियों के लिए सात 
मन्त्र दिये गये हैं । व्याप्नचम पर राजा बैठाया जाता है। राजा पर ऐसे जल का अभिषेक होता है जिसमें जौ के अंकर 
एवं दुर्वा-दल मिले रहते हैं। भन्तरों के साथ राजा रथ पर चढ़ता है। प्रोहित एवं रथ को मन्तों के साथ सम्बोधित किया 
जाता है। अनुमति, पृथिवी (माता के रूप में) एवं स्वर्ग (पिता के रूप में) से राज्याभिषेक के समर्थन के लिए प्रार्थना 
की जाती है। राजा सर्वेप्रथम सूर्य की ओर देखता है और तब अपनी प्रजा की ओर। इसके उपरान्त राजा का क्षौरकर्म 
होता है श्लौर उसके सिर एवं बाहुओं पर घृत-मिश्रित दूध मला जाता है । 

नीतिमयूख (पू० ४-५), राजती तिप्रकाश (१० ४२-४३ ) एवं राजधमंकौस्तुभ (पृ० ३३४-३३६) ने गोपय- 
ब्राह्मण में दिये गये राज्याभिषेक के कृत्यों का उद्धरण इस प्रकार दिया है। $---.“आवश्यक सामग्री एकत्र करके, यथा 
१६ कलश, बल के १६ फल, वल्मीक की मिट्टी (दीमकों के ढृह की मिट॒टी ), सभी प्रकार के छाँदे हुए (जिनकी 


१६. आवर्यणगोपयब्राह्मणं--अथ राज्ोभिषेकर्बिलि व्यास्यास्यासः । बिल्वप्रभुतीन्सम्भारात्‌ संभत्य घोडश 
कलशान्‌ षोडश बिल्वानि वल्मीकस्य च मुल्‍्तिकां सर्वाज्न सर्वरसान्‌ स्वंबीजानि । तत्र चत्वारः सोवर्णाश्चत्वारो 
राजताश्चत्वा र॒स्ताम्राइचत्वारो मुस्मया: कुम्भा: । तान्‌ छूदे सरसि वोध्वंजुतो नामंनाम इत्युदकेन पूरणित्वा वेदिपृष्ठ 
संस्थाप्य कुस्भेषु बिल्वसेकेक दह्यात्‌ । सर्वान्न सर्वरसान्‌ सर्वंबीजालि च प्रक्षिप्याभयंरपराजितरायध्येः स्वस्त्थमन: 
सौवणेंषु संपातान्‌, संल्ाव्यं: संसिक्तीयेश्वेव राजतेषु, सेषज्यरंहोभुच्य॑स्तास्र प्‌, संवेशसंवर्गा भयां शन्तातो ये घाणसुक्तेन 
च मुन्मयषु । ततस्तान्‌ कलशान्‌ गृहीत्वा भ्रोत्रियं: पैं्चित्रत्म राजाइसभिषिज्चेत्‌ । भमिसिन्द्र च वर्णेयित्वा क्षत्रिय 
स दृति (इससिन्द्र वर्षय क्षत्रियं स इति ? ) सिहासनसारूढसभिसन्तयेत्‌ । एयश्वभिषिक्तस्तु रसान्प्राश्वीयादू विप्रेस्धदलण 
दल्याद्‌ गोसहख्र सदस्यन्यः कनत्र प्रामवरम्‌ । विपुल यशः प्राप्नोति भु क्ते घरां जितशत्र : सदा भवेदिति ॥। राजनोति- 
प्रकाश, प्‌ृ० ४२-४३ । राजधर्म कोस्तुभ, पृ० ३३५-३३६, नोतिमयुख, पू० ४-५ ॥ 
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भूसी निकाल ली गयी हो ) अन्न, सभी प्रकार के रसे, सभी प्रकार के बीज-अब्न (जिनकी भूसी न निकाली गयी हो), सोने, 
चांदी, ताँबे एवं मिट्टी के चार-च/र कलश रखे जायें। इन कलशों में किसी गहरे जलाशय से लेकर “नार्मनाम” मन्त्र के 
साथ जल भरा जाय। उच्च कलशों को वेदिका पर रखकर, भ्रत्यक में एक-एक बेल डाल दे । यह सब कार्य पुरोहित ही 
करे | वह उन कलशों में भूसी बाले तथा छांटे हुए अन्न डाल दे। सोने के कलश में यह सब डालते हुए पुरोहित अभय 
(अथवंवेद १६।१५), अपराजित, आयुष्य (अथर्व० १३०) एवं स्वस्त्ययन (अथवं ० १।२१, ७ा८५॥१, ७८६१, 
७।११७॥१) नामक मन्‍्त्रों का उच्चारण करे । इसी प्रकार चाँदी के कलशों के साथ संश्राव्य (अथवं० १६।१) एवं 
संसिवतीय (अथर्व ० २।२६) मन्त्रों का पाठ हो, ताँबे के कलशों के साथ भषज्य ( अथवे ० ७।४५) एवं अंहोम च्‌ नामक मंत्रों 
तथा मिट्टी के कलझों के साथ संवेश, मवर्य एवं शेतातीय तामक मन्‍्त्रों तथा अथवंवेद ( ११४) की 'प्राण' नामक स्तुति 
का पाठ किया जाय । इसके उपरान्त पुरोहित श्रोत्रियों ( विद्वान्‌ ब्राह्मणों) द्वारा पकड़े गये कलशों के जल से राजा का 
अभिषंक करे । तब वह सिहासन पर बैठे हुए राजा का अभिषेक अथव॑वेद के इस मन्त्र के साथ करे--“हे इन्द्र, मेरे इस 
क्षत्रिय की अभिवृद्धि करो ।” इस प्रकार बैठा हुआ राजा भाँति-भाँति के रसों का पान करता है, प्रमुख पुरोहित के सहायक 
प्रोहितों को एक सहस्त गाय देता है तथा प्रमुख पुरोहित को एक अच्छा गाँव देता है। इस प्रकार वह राजा विपुल यश 
की प्राप्ति करता है, इस धरा को भोगता है तथा अपने शत्रुओं का नाश करता है । 

सामविधान ब्राह्मण ने राज्याभिष्‌क का संक्षिप्त वर्णत उपस्थित किया है, जिसे यहाँ देना आवश्यक नहीं जान 
पड़ता । बौधायनगृह्यसूत्र (१।२३) ने राज्याभिषेक का वर्णन उपस्थित किया है, जिसे बालम्भटटी (याज्ञ० ११३०६ 
की दी का से मिताक्ष रा की व्याख्या करते हुए ) ने उद्धत किया है और जिसे यहाँ स्थानाभाव के कारण प्रस्तुत वहीं किया 
जा रहा है। 

अथवेबेद (१७।१-१०) के कौशिकसूत्र ने युवराज, माण्डलिक, सामम्त एवं सेनापति (१७।११-३४ में) के 
अभिषेक का तथा राजा के सहाभिषेक का वर्णन उपस्थित किया है। 

रामायण में राज्याभिषेक के कतिपय संकेत मिलते हैं। युद्धकाण्ड (१३१) में राम के राज्याभिषेक के धिषय 
में विशद विस्तार मिलता है। उसका कुछ स्वरूप यह है--'राम का क्षौर-कम किया गया, स्नान के उपरान्त उन्होंने 
: मूल्यवान्‌ परिधान धारण किये ; सीता का भी यधोचित अलंकरण किया ग्रया | राम रथ पर बंठकर राजधानी में घमे | 
भरत के हाथों में लगाम थी, शत्रुघ्न ने छत्न उठा रखा था और लक्ष्मण के हाथ में चमर था । इसके उपरान्त राम हाथी 
पर बरठ । दुन्दृरभि बजी एवं शंखध्वनि की गयी । शुभ लक्षणों के रूप में सोता, गौएं, कमारियाँ, ब्राह्मण, मिठाई लिये 
हुए पुरुष आदि राम के सामने से गये या ले जाये गये । नागरिकों के हृथ में पताकाएँ थीं, प्रत्येक छर पर झण्डे फहरा रहे 
थे। जाम्ववान्‌, हनुमान्‌ और अन्य दो व्यक्ति चार कलशों में समुद्र-जब के आये। इसी प्रकार पाँच सो नदियों का जल 
कलशों में लाया गया । कुलपुरोहित एवं वृद्ध म्‌नि वसिष्ठ ने राम और सीता को रत्नजठित सिहासन पर बंठाया । 
सर्वप्रथम वसिष्ठ एवं अन्य म्‌तियों ने राम पर पवित्र एवं सुगन्धित जल छिड़ का । इसके उपरान्त वही कार्य कमारियों 
मसन्तियों, सिपाहियों, वणिक-नियमों के लोगों ने किया ) वक्तिष्ठ ते राम के सिर पर अति प्राचीन मकट रखा । तब गान 
एव नृत्य के क्र चले। राम ने प्रोहितों, अपने मित्रों एवं सहायकों, बथा सु्री व, अंगद, विभीषण आदि को भेट दी | 
सीता ने हनुमान को कण्ठहार दिया /” अयोध्याकाण्ड (१४) में हमें राम के युवराज के रूप में अभिषिक्त होने की तैयारी 
का विवरण मिलता है। कालिदास ( रघुवंश २७१० )ने कुश के पत्र के राज्याभिषेक का उल्लेख किया है जिसमें स्वर्ण- 
कलशों में भरकर पवित्न जलों से अभिषेक किया गया था । महाभारत में भी संकेत एवं वर्णन मिलते हैं, देखिए सभापवं 
(३३, जहां शुद्रों के साथ अन्य जातियों के लोग राजसूय में बुलाये गये थे )जिसमें यूधिध्ठिर के राज्याभिषेक का वर्णन 
है । शान्तिपवं (४०४६-१३) में राज्याभिषेक के सम्भारों (सामग्रियों) का वर्णन मिलता है। संकेतों के लिए देखिए 
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आदियर्व (४४, ६८५, १०१) | राज्याभिषेक के लिए सम्भारों की सूची अ्तिमा नाटक (सम्भवतः भास-झृत ) एवं पंच- 
तत्त (३।७६-) में भी प्राप्त होती है। 

अस्निपुराण के २१८वें अध्याय में राज्याभिषेक का वर्णन तथा २१वें अध्याय में मन्त्ों की सूची है। उसमें 
निम्नलिखित बातें उल्लेखनीय हैं--स्तान (तिल एवं सरसों से युक्‍त जल से), भद्रासन पर बैठना, अभय की घोषणा 
(रक्षा एवं किसी को न मारते की घोषणा), बन्दी-नुह से कुछ बन्दियों को छोड़ना, ऐन्द्री शान्ति, राजा द्वारा उपवास, 
मन्त्रोच्चारण, प॑ंत-शिखर एवं अन्य स्थलों से लायी गयी मिट्टी से राजा के सिर एवं अन्य अंगों को परिशुद्ध करना, 
पचगव्य छिड़ कना, चारों वर्णों के अमात्पों द्वारा सोने, चाँदी, ताँबे एवं मिट्टी के चार घड़ों के जल से अभिषेक ; मधु- 
मिश्रित जल से ऋ:वेदी द्वारा, कुश-मिश्रित जल से छन्दोग (सामवेदी ) द्वारा, यजुर्वेदी एवं अथर्ववेदी ब्राह्मणों द्वारा 
राजा के सिर एवं कण्ठ को पीले रंग से स्पर्श करते हुए अभिषेक, गान एवं बाच्ययन्त्र वजाना, राजा के समक्ष पंखे एवं 'वमर 
पकड़कर खड़े रहने का कृत्य, राजा द्वारा घृत एवं शीश में छाया-दर्शन, विष्णु तथा अन्य देवों की पूजा, व्याप्रचर्म पर बैठना, 
जिसके नीचे सिंह, चीते, बिल्ली एवं बेल के चर्म रखे गये हों, पुरोहित द्वारा मधुपर्क देना, राजा के सिर पर एक पढ्ट 
बाँधना एवं उस पर मुकुट रखता, प्रतिह्ार द्वारा मन्त्रियों को उपस्थित करना, राजा द्वारा पुरोहितों एवं अन्य 
ब्राह्मणों को भेठ देता, अग्नि-प्रदक्षिणा, गुरुजनों को प्रणाम करना, बैल को स्पर्श करना, बछड़े के साथ याय की पूजा, 
अश्वारोहण, हाथी का सम्मान करना तथा उस पर आरोहण, राजधानी में जुलूस निकालना तथा सभी लोगों का 
सम्मान करना और उनसे बिदा लेना। 

महाभारत में युवराज के रूप में भीम के (शान्ति० ४१) एवं सेवापति के रूप में भी ष्म के (उद्योग ० १५४५। 
२६-३२), द्रोण के (द्रोंग० ५३४८-४३) एवं स्कन्द के (शल्य० ४५) अभिषेकों का वर्णन मिलता है । 

राजनी तिप्रकाश (प० ४६-८८ ), राजधर्मकौस्तुभ (पृ० ३१८-३६३) एवं नीतिमयूख (प्‌ृ० १-४) ने विष्णु- 
धर्मोत्तर (द्वितीय छण्ड २१-२२ अध्याय ) का उद्ध रण देकर राज्याभिषेक के कृत्यों एवं मन्त्रों का वर्णन किया है। विष्णु- 
धर्मोत्तर (२।१८) में सर्वप्रथम इन्द्र के सम्मान में पौरन्दरी या ऐन्द्री शान्ति नामक शान्ति-कृष्य का वर्णन पाया जाता है। 
यहाँ विस्तारपूर्वक वर्णन नहीं किया जा सकता, केवल कुछ बातों की ही चर्चा हो सकेगी। विष्णुधर्मोत्त र पुराण (२२१) 
में बैंदिक मन्त्रों (स्वस्त्थयन, आयुधष्य, अभय एवं अपराजित मन्त्रों) एवं अन्य कृत्यों का विणद वर्णन है| विष्णुध र्मोत्तर 
(२।२२) में पौराणिक मन्त्रों (कुल मिलाकर १८२ श्लोकों में) द्वारा ब्रह्ममा, नक्षत्रों (कृत्तिका से भरणी तक), ग्रहों, १४ 
मनुओं, ११ रुद्रों, विश्वे-देवों, गन्धवों, अप्सराओं, दानवों, डाकिनियों, गरुड़ जैसे पक्षियों, नागों, वेदव्यास जैसे मुनियों, 
पृथु, दिलीप, भरत जैसे सम्राटों, वेदों, विद्याओं , न|रियों आदि का राजा को मुकूट पहनाने के लिए आहवान किया गया है। 

राजधमंकौस्तुभ ने राज्याभिषंक का अत्यन्त विशद वर्णन उपस्थित किया है। सर्वप्रथम शान्ति-कृत्य का 
सम्पादन होता है । दूसरे दित ईशान (रुद्र) को आहुति दी जाती है। तीसरे दिन ग्रहों, नल के देवताओं, पृथिवी, 
नारायण, इन्द्र आदि की पूजा तथा नक्षत्रों का आह्वान होता है । चौथे दिन नक्षत्रों के लिए याग (यज्ञ ) किया जाता है। 
पाँचवें दिन रात्रि में निऋति नामक देवी (काला परिधान घारण किये हुए, गदहे पर बैठी मिट॒टी की मूर्ति ) को आहुति दी 
जाती है। छठ दिन ऐन्द्री शान्ति का कृत्य होता है। इसके उपरात्त विष्णधर्मो त्तर में वर्णित कृत्यों का ब्यौरा उपस्थित 
किया गया है। 

विष्णुघरमॉत्तर (२।१८२-४) ने टिप्पणी की है कि राजा के मर जाने पर उत्त राशिकारी के राज्याभिषेक के 
लिए किसी शुभ घड़ी की बाट नहीं जोहनी चाहिए | तिल एवं सरसों से मिले जल से स्नात करा देना चाहिए। उसके 
नाम से घोषणा निकाल देनी चाहिए कि उसने उत्तराधिकार संभाल लिया है। भूतपूर्व राजा के आसन के अतिरिक्त 
अन्य आसन पर बिठला कर पुरोहित एवं ज्योतिषी को चाहिए कि वे उसे जनता को दिखला दें। राजा को प्रजा का 
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सम्मान करता चाहिए, शान्ति एवं रक्षा की घोषणा क रनी चाहिए, कुछ बन्दियों को छोड देना चाहिए और औपचारिक 
राज्याभिषेक की बाठ जोहनी चाहिए। राजनीतिप्रकाश (पु० ६२) के अनुसार राजा के मर जाने पर उत्तराधिकारी 
को मुकुठ एक वर्ष के उपरान्त पहनाना चाहिए। किन्तु यदि कोई राजा गद्दी छोड़ दे तो उत्तराधिकारी को वर्ष भर जोहने 
के स्थान पर किसी शुभ दिल में राज्याभिषेक करा लेना चाहिए । 

विष्णुधर्मोत्तर (२७) ने अग्रमहिषी के गुणों का वर्णन विस्तार के साथ किया है! राजनी तिकीस्तुभ (पृ० 
२४४६-२५० ) ने इसका उद्धरण दिया है। अमुख या पट॒ट या अग्र रानी का राजा के साथ ही या अलग राज्याभिषेक कृत्य 
कर देना चाहिए । मतु (७१७७ ) ने रानी के लिए भद्र कुल, समात जाति, सौन्दर्य, अच्छे गुण से सम्पन्न होना आवश्यक 
माना है। राजतरंगिणी (८]5८२) ने टिप्पणी की है कि राजा उच्चल की रामी जयमती सदा पति के साथ आधछे 
सिहासन पर बंठती थी। 

शिवाजी का राज्याशिषेक सन्‌ १६७४ ई० में बड़ी धूमधाम से सम्पन्न हुआ था । इसके विस्तृत अध्ययन के 
लिए देखिए 'शिव-छत्रपति महाराज-वरित' जिसका सम्पादन श्री मल्हार रामराव चिटनिस (सन्‌ १८८२, पृ० १२०- 
१२५) ने मराठी भाषा में किया है। शिवाजी का उपनयन ज्येप्ठ शुक्ल पक्ष को पंचमी क्यो हुआ था। सात दिनों तक 
भांति-भाँति के कृत्य होते रहे । विनायकशान्ति, ग्रहशान्ति, ऐन्द्री एवं पौरंदरी का सम्पादन हुआ और ज्येष्ठ शक्ल पक्ष 
ब्रदोदशी को उत्तके सिर पर मुकुट रखा गया । 

प्रमुख मन्त्रियों द्वारा राजकीय प्रतीक, यथा छत्न, चमर एवं बेंत को छड़ी आदि राजा के सम्मुख रख जाते थे । 
इन अतीकों को विशिष्ट ढंग से तेयार कराया जाता था। विशेष रूप से देखिए कालिदास का रघुवंश (३११६) एवं 
बृहत्संहिता (अध्याय ७१ एवं ७२) | 

कभी-कभी राज्याभिषेक के समय राजा दूसरा नाम धारण कर लेता था जिसे अभिषेक-नांस केहा जाता था । 
कुछ राजाओं ने अश्वमेघ सम्पादन के समय भी ताम-परिव्तेत किये थे, यथा कुमारगप्त प्रथम ने अपने को महेन्द्र न!म से 
घोषित किया | इस विषय में देखिए ड॥० आर» सी० मजुमदार की पुस्तक 'चम्पा' (१० १५७) । 

विष्णुघमॉत्तर (२।१६२) का कहना है कि प्रति वर्ष राज्याभिषेक के दिन वैसे ही कृत्य किये जाने चाहिए। 
ब्रहमपु राण ने भी यही बात कही है (देखिए राजनीतिप्रकाश, १० ११४, कौस्तुभ, पृ० ३७४८, राजधर्म काण्ड, पृ० १०)। 

मनु (७।२१७-२२० ) ने राजा को विष से बचाने के वियम बतलाये हैं। उनका कहता है कि राजा को वही 
भोजन करना चाहिए जो भजी भाँति परीक्षित हो चुका हो और जो पूर्ण विश्वासी व्यक्ति द्वारा तैयार किया गया हो 
ओर जिस पर विष-शान्ति वाला मन्त्र फुंक दिया गया हो | राजा को अपनी भोज्य वस्तुओं में विषमोचक वस्तुएँ मिला 
देनी चाहिए और ऐसे रत्व धारण करते चाहिए जो विष को मार सके । वंसी ही स्त्रियों को राजा के स्नानार्थ, लेपनार्थ, 
बीजबार्य तथा स्पर्शार्थ नियुबत करना चाहिए जो भक्त हों और जिनके वस्त्राभूषण आदि की भली भाँति परीक्षा ली ज्य 
बुकी हो । राजा को अपनी सवा रियों, शय्या, भोजन, स्वान, लेपत आदि के विषय में विशेष सतर्क रहना चाहिए! काम- 
न्दक (७१८) एवं मत्स्यपुराण (२१३।१० ) ने भी मनु (७।२२० ) की ही बातें कही हैं । कौटिल्य (११७) का कहना 
है कि राज! को सर्व्रथम अपने पुत्रों एवं रानियों से व्यक्तिगत सुरक्षा करनी चाहिए और इसके उपरान्त अपने नातेदारों 
एवं शत्तुओं से अपने राज्य की रक्षा करती चाहिए । कोटिल्य ते पुन्नों->राजरुमारों से सुरक्षा रखने के विषय में राजा 
को मन्त्रणा दी है। इस वियय में कई पूर्व राजनीतिज्ञों की सम्मतियाँ उद्धृत की गयी हैं, यथा--युप्त दण्ड (भारद्वाज के 
मतानुसार) , एक स्थान पर रक्षकों के बीच रखना (विशालाक्ष ), सीमा-रक्षकों के साथ एक दुर्ग में रखना (पराशर), अपने 
राज्य से दूर किसी सामन्त के दुर्ग में रछन। (पिशू न), माता के कुल में भेजना (कौणपदन्त ), राजकुमारों को विषयासक्त 
बता देना (वातव्याधि ), जन्म के पूर्व एवं जन्म के उपरान्त उचित सावधानी एवं शिक्षा देना (स्वयं कौटिल्य) । इससे 
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स्पष्ट है कि प्राचीन राजनोतिज्ञों ने राजकुसारों से बचने के लिए राजा को कई आवश्यक मार्य बता दिये थे, जिनमें 
कोटित्य वाला मार्य अपेक्षाकृत युक्तिसंगत एवं सम्भव अतीत होता है । मत्स्यपुराण (२२०वाँ अध्याय) ने भी राज- 
कुमारों के प्रशिक्षण, अनुशासन तथा उत्त रदायित्व की बात चलायी है और कहा है कि बुरे राजक्‌मारों को सुरक्षित स्थान 
में उतकी स्थिति के अनुसार सुख एवं आराम की व्यवस्था करके बन्दी रखना चाहिए ।०५ 
कौटिल्य (१।२०) ने अग्नि एवं विष के विदय में कई व्यावहारिक संकेत दिये हैं; जिस घर में जीवन्ती, श्वेता 
एवं अन्य उपयोगी पौधे होते हैं, वहाँ विषेले सप नहीं आते, बिल्लियाँ, मोर, नेवले तथा चितकबरे हरिण साँप को खा 
डालते हैं, तोता, मैचा आदि पक्षी विषले साँपों को देखकर चीखदे लगते हैं, क्रोंच (रस) विष की सचप्निधि में संज्ञा- 
शून्य हो जाते हैं, जीवंजीव पक्षी रुक जाता है, कोकिल का बच्चा मर जाता है, चकोर की आँखें लाल हो जाती हैं। 
इस विषय में देखिए कामन्दक (७।१०-१३) , मत्स्यघपुराण (२१९।१७-२२), यशस्तिलक ( ३,५१ १-५१) तथा शक्त० 
(१३२६-३१२८) । कौठिल्य (११२१), कामन्दक (७॥१५-२६), मत्म्य० (२१६।६-३२) का कहना है कि भोजन 
का कुछ अंश अग्नि में छोड़ना चाहिए या पक्षियों को देना चाहिए, जिससे यदि विष हो तो उसका प्रभाव जाना जा सके। 
पाचक एवं वेद्य को, जो भोजन में विषमोचक पदार्थ डालत थे, सर्वप्रथम उसे चखना पड़ता था । राजा को अन्त:पुर में 
बहुत सावधानी बरतनी पड़ती थी ! इसी प्रकार भट छेते समय, गाड़ी में बैठे हुए, घोड़े पर चढ़े हुए वा नाव से यात्रा 
करते समय या उत्सवों में सम्मिलित हीते समय सदा सावधाव रहना चाहिए, ऐसा कौटिल्य (१॥२०-२१ ), कामन्दक 
(७।२८-४७) ने कहा है। कौटिल्य (११२०) एवं कामन्दक (७।४४ एवं ५०) ने राजा को चेतावनी दी है कि वह 
स्त्रियों का विश्वास न करे, यहाँ तक कि रानी का भी विश्वास त करे, जव रानी की जाँच ८० वर्षीय पुरुषों द्वारा या ५० 
वर्षीय स्त्रियों द्वारा हो जाय और यह ज्ञात हो जाय कि रानी सुरक्षित एवं शुद्ध है, तो वह उसके पास जाय । कौटिल्य 
(१२० ) एवं कामन्दक (७।५१।५२) ने ऐसे सात राजाओं के दृष्टान्त दिये हैं, जो रावी की दुरभिसंधि था शन्नुओं के 
शिकार हुए; भद्गसेन अपने भाई द्वारा, जो उसकी रानी के कक्ष में छिपा पडा था, मारा गया (वास्तव में राजा के भाई 
एवं उसकी राजी में प्रेम-भाव चल रहा था) ; राजा करूय अपने पुत्र द्वारा मारा गया, जो ऐसी रानी के शयन-कक्ष में 
छिपा था जो राजा से अपने पुत्र के उत्तराधिकार के विषय में रुष्ट थी; आदि-आदि । इस विषय में विस्तृत विवरण 
अन्यत्र देखिए, यथा--ह४ं चरित ६, बृहत्संहिता (७9१-२), मेधातिथि (मन्‌ ७॥१५३) , नीतिवाक्यामृत (राज रक्षा- 
समुद्देश ३५।३६,पृ० २३१-२३२) । 
राजा को मन्त्रियों एवं अन्य राज्यकर्मचारियों के धोखे एवं प्रदंचना से बचता चाहिए | कौटिल्य (१॥१० ) ने 
लिखा है कि किस प्रकार प्राचीन शास्त्रियों वे सन्त्रियों की सदसदु-भावना की जाँच, उनके सामने विविध प्रकार के 
अलोभन आदि, यथा धर्म, धन, काम-प्रेरणाएँ, भय--रखक र करने की सम्मति दी है। कौटिल्य ने अपनी सम्मति दी है 
कि ऐसा प्रलोभन, जिसका सम्बन्ध या संकेत राजा या रानी से हो, मन्सत्रियों के समक्ष नहीं रखना चाहिए । हष॑चरित 


१७- गुणाधानसशक्यं तु यस्य कतु स्वभावतः । बन्धन तस्य करतंब्यं गुप्तदेश सुखान्वितम्‌ ।| अविनीतकुमारं 
हिं कुलसाशु विशीयंते ।। अधिकारेषु सर्वेधु बिनोतं विनियोजयेत्‌ । आदौ स्वल्पे ततः पदचात्कम्रेणाय ह॒त्स्थणि ॥ 
मत्स्य ० (२२०१५-७) । मिलाइए कामन्दक ७।२-६--राजपुत्रा मदोदधू ता गजा इंच निरंकशा; । आतरं वाभि- 
निध्नन्ति पित्तरं बाभिमानिनः ।”“विनयोपग्रहान्‌ भृत्येः रुर्बोत नृपतिः सुतान्‌ू । अविनीतकुमारं हि कुलमाशु 
बिनव्यति | विनीतमोरसं पुत्र यौवराज्यंभिषेचयेत्‌ । दुष्टं गजमिबोद्वृत्त कूर्बोत सुखबन्धनम्‌ | और देखिए 
अग्निपुराण (२२२५३-४) । 
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(६) में आया है कि हस्तिसेना के सेनापति स्कन्दग॒प्त ने सम्राट्‌ हर्ष को सब पर विश्वास करने से मना किया है और 
१६ ऐसे उदाहरण प्रस्तुत किये हैं जिनसे स्पष्ट होता है कि असावधानी के कारण तथा दुरभिसन्धियों के फलस्वरूप 
वे राजा विपत्तियों में फेसे । कुछ ताभ ये हैं--वत्सराज उदयन, मौयंराज बृहद्रथ, काकवर्ण शेशवारि (शैशुनागि ?), 
अग्निमित्र का पुत्र सुमित्र, शुग देवभूति, मौखरि राजा क्षत्रवर्मा । और देखिए कामसूत्र (५।५।३०), नीतिवाक्यामृत 
(दृतसमुहेश, पृ० १७१), यशस्तिलकचस्पू (३, पृु० ४३१-४३२) ) 

उपर्युक्त उदाहरणों से यह नहीं समझना चाहिए कि प्राचीन काल में भारतीय राजा असुरक्षित रहा करते थे 
ओऔर उनके प्राणों पर बहुधा आकमण हुआ झरते थे । भारतवर्ष में एक ही समय बहुत-से राजा राज्य करते थे | यदि 
सहलों वर्षों के दौरान कुछ ऐसे उदाहरण मिल जाते हैं तो कोई आश्चयं को बात नहीं है। अन्य देशों के इतिहास के प्चे 
उलदे जायें तो कुछ ही शताब्दियों में सैकड़ों एंसे चित्र उपस्थित होंगे जहाँ कपटाचरण एवं दुरभिसंधियों के कारण 
कतिपय शासक मार डाले यये। वास्तव में राजसत्तात्मक ग्रणाली में राजा सारे राज्यचक्र को विवर्तन-कील (घुरी) 
था। मत्स्यपुराण (२१४।९४) में आया है कि राजा जड़ है और ग्रजा वृक्ष; भय से राजा को बचाने में सम्पूर्ण राज्य 
की समृद्धि नी रहती है, अतः सबको मिलकर राजा की रक्षा का प्रयत्त करना चाहिए । 

प्राचीन एवं मध्य काल में शासन-ब्यवस्था वंशपरम्परागत एकराजात्मक थी | कौटिल्य (१॥१७ ) ने स्पष्ट 
लिखा है कि विपत्तिकाल को छोड़कर सर्दव ज्येष्ठ पुत्र को उत्तराधिकार मिलता रहा है और यह प्रणाली सर्व मान्य 
रही है। बुद्ध के समय के आस-पास तथा उनमे कुछ शतान्दियों उपरान्त भी भारत में कुछ अस्पजना धिपत्य-शासन या 
गणतन्त्र संस्यापित थे । किन्तु हमारे धमंशास्त्र-विषयक ग्रन्थों या राजनी तिशस्क्ष-विष यक-प्रन्थों में उनके विषय में बहुत 
कम संकेत प्राप्त होते हैं। शान्तिपव॑ (१०७) में मणराज्यों के विषय में ऐसा लिखा है--''गणों के ताश का कारण 
है आन्तरिक कलह; जहाँ बहुत-से शासक हों, वहाँ नीति का रहस्य छिपा नहीं रह सकता, सभी संदस्य निर्धारित 
नीति को जानने के अधिकारी नहीं हो सकते, अत: यण के रक्षार्थ प्रमुख व्यत्रितयों को आपस में विचार-विमर्श करना 
चाहिए; यदि गण के विभिन्‍न कूलों में कलह उत्पन्न हो जाय और कुलों के मुख्य लोग उसे संभाल न सके तो गण में 
गड़बडियाँ अवश्य उत्पन्न हो जायेगी | गणराज्यों के विषय में आन्तरिक कलहों का मिट जाना परमावश्यक है, बाहरी 
भय उतने गम्भीर नहीं होते जितने कि भीतरी । कण के सभी सदस्य जस्म एवं कल-परम्परा मे समान होते हैं, 
किन्तु शौय॑, मेधा, शरी र-स्वरूप एवं धन में बराबर नहीं होते । आन्तरिक कलह उत्पन्न कर एवं धूस देकर बाह्य 
शत्रु गणों को तोड़ डालते हैं । अतः गणों की सुरक्षा एकता में ही पायी जाती है।” उपर्युक्त शब्दों द्वारा महाभारत 
कई व्यक्तियों द्वारा चलाये गये शासन के दोषों का वर्णन करता है, यथा--(१) भेद गुप्त नहीं रखा जा सकता, 
(२) लोभ एवं ईए्या के कारण व्यकिचार बढ़ जाता है और नाश अवश्यम्मावी हो जाता है। एक अन्य स्थल पर 
महाभारत (शाम्ति० 5१) ने वृष्णियों के संघ की ओर संकेत किया है। वृष्णि-संघ के अध्यक्ष थे कृष्ण । महाभारत 
में लिखा है किसंघ के नेता में चार गुण विशेष पाये जाने चाहिए, यथा दूरदर्शिता, सहिष्णुता, आात्म-निग्रह एवं 
अर्चनप्रवृत्ति-त्याय । महाभारत में गण एवं संघशब्द एक-दूसरे के पर्याय माने गये हैं। पाणिनि (३३।५६) ने 
संघ का अर्थ गण बताया है। पतञ्जलि (महाभाष्य, जिल्‍द २, पृ० ३५६) ने संघ, समूह, समुदाय को समानाथंक कहा 
है। पाणिनि ने संघ के दो प्रकार बताये हैं, यथा (१) आयुध जीबी (युद्ध करके जीविका कमाने बाले, ऐसे लोग 
आयुध रखते थे और समय-समय पर राजा द्वारा बुलाये जाने पर सेना में भर्ती होते थे या आवश्यकता पड़ने पर युद्ध 
करते थे) तथा अन्य लोग, जो ऐसे नहीं थे । पाणिनि ने लिखा है कि बाहीक देश में संधों में ब्राह्मण, क्षत्रिय तथा अन्य 
लोग पाये जाते हैं (५।३॥११४) । आयुधजीबी संघों में थे वक, त्विगतं, यौधेय तथा परश (५।३।११५-११७) । 
कास्यायन ने अपने वातिक (४।१।१६८) में बताया है कि संघ और एक राजात्मकता में अन्तर है। कौटिल्य न लिखा 


गणराज्यों की सत्ता रपर 


है कि द्वैपायन से मुठभेड़ होने पर बृष्णि-संघ का नाश हुआ । कोटिल्य (१११७) ने लिखा है कि राज्य-शासन कुल द्वारा 
चलाया जा सकता है, क्योंकि कुलसंघ दुर्जेय होता है, यह्‌ राजारहित राज्य की विपत्तियों से दूर रहता है भौर बहुत 
दिनों तक चलता रहता है। सघों के साथ महरवाक़ांक्षी रांजा के व्यवहार फिस प्रकार के होने चाहिए, इस पर कौटिल्य 
ने एक पूरा अधिकरण (११) लिख डाला है। संघों को अपनी ओर मिला लेना किसी सेना या मित्लों को अपनी ओर 
मिला लेने से कहीं उत्तम है ।कौटिल्य ने इसी सिलसिक्ते में एक मनष्र॑जक बात कही है--काम्भोज एवं सुराष्ट में 
क्षत्रियों एवं अन्य लोगों की श्रेणियाँ वार्ता-शस्क्ोपजी वी* हैं (अर्थात्‌ कृषि, व्यापार आदि करने वाले एवं युद्ध में लड़ने 
की बत्ति (पेशा) करने वाले हैं), किन्तु लिच्छिविकों, वृजिकों, मल्लकों, मद्रकों, कुकूरों, कुरुओं एवं पचालों के संघ 
'राजशब्दोपजी बी ' हैं (अर्थात्‌ वे कृषक एवं सेनिक नहीं हैं, प्रत्युत केवल सामन्त या प्रमुख लोग हैं) ! वार्ता-शस्त्नीप- 
जीवी लोग कृषि एवं युद्ध दोनों करते थे, अर्थात्‌ थे तो वे कृषक किन्तु समय पड़ने पर अपने राष्ट्र के रक्षार्थ ध्देव उद्यत 
रहते थे । कीटिल्य बिना किसी विकल्प के कपटा चरण द्वारा संघों में कलह उत्पन्त करते की सम्मति सजआद को देते हैं । 
सम्राट चाहे तो संघों के सदस्यों, नेता या संघ-मुख्य में फूट के बीज बो सकता है। कौटिल्य (८३) ने लिखा है कि संघों 
के लोगों म॑ जुआ ब्रे लने का अभ्यास होता है, अतः उनमें कलह किसी भी क्षण उत्पस्न किया जा सकता है तथा संघ का 
नाश हो सकता है । ईसा से ५००-६०० वर्षो के उपराम्त गण-राज्य कम होते चढ़े गये और क्रमशः उतका अस्त 
हो गया ! 

गणराज्यों के वियय में हमें जो जानकारी है वह बौद्ध भ्रन्थों, यूनानी कथाओं (मेगस्थनीज की इण्डिका के स्फूट 
उद्धरण, जो अन्य यूनानी इतिहासकारों एवं पं टकों के ग्रन्थों एवं भ्रमण-दृत्तान्तों में पाये जाते हैं), सिक्कों एवं शिला- 
लेखों पर आधारित है। रुद्रदामा (१४० इं० वाले जूनागढ़ के अभिलेख) ने सगर्वे घोषित किया है कि उससे बीर 
यौथेयों को परास्त कर दिया । समृद्रगुप्त ने चौथी शताब्दी के उत्तराध में यौधेयों, मालवों, अर्जुनायनों भआादिका 
नाश किया। गुप्ताभिलेखों (संख्या ५८, पृू० २५१) से पता चलता है कि यौधेयगण ने महाराज सेनापति को अपना 
नेता बनाया था। बृहत्संहिता वे कृतिपय स्थलों पर (४॥२५, ४॥४०, ६७, ७५; १४।२५ एवं २८5; १६॥२१; १७ 
१६) यौधेयों एवं आर्जूनायनों की ओर संकेत किया है और “यौधेय-न्‌प' के बारे में उल्लेख कि है (६११) । यूवानी 
छेखकों ने क्षुद्रकों, मालवों, शिक्ियों, अम्बष्ठों आदि का उल्लेख किया है, जो गण-राज्य थ॑। बौद्ध ग्रन्थों में लगभग 
११ ग्णराज्यों के नाम उनकी राजधानियों के साथ मिलते हैं, यथा--शाकक्‍्य (कपिलवस्तु), मल्ल (कुसीनारा एवं 
पावा), विदेहु (मिथिला), लिचडिछवि (वेसाली) आदि (देखिए डा० जायसवाल कृत हिन्दू पालिदी, भाव १, अध्याय 
८, पृ० ६३-७४; राइस डेविड्स कृत बुद्धिस्ट इण्डिया, १० १६) । राइस डेविड्स ने निष्कर्ष निकाला है--शाकक्‍यों 
के शासन-सम्बन्धी एवं न्‍्याय-सम्बन्धी कार्य कृपिलवस्तु के संथायार में निश्चित होते थे । एक प्रमुख का चुनाव (कंसे 
और कितने दिनों के लिए, यह नहीं ज्ञात है) होता था, जो बैठकों की अध्यक्षता करता था और राज्य करता था । उसकी 
उपाधि थी राजा । एक बार गौतम बुद्ध के चवरे भाई भहिय भी राजा बनाये गये थे और उनके पिता शुद्धोदन भी 
राज! की पदवी से विभूषित थे। राइस डेविड्स (१० २६) ने लिखा है कि वज्जियों में आठ माण्डलिक कुल थे, जिनमें 
लिच्छिकियों एवं विदेहों को अधिक महत्ता प्राप्त थी । डा० जायसवाल का यह सिद्धान्त कि गौतम बुद्ध ने गण राज्यों 
की शासन-विधि को बौद्ध संघ की व्यवस्था के लिए अपना लिया, भ्रामक है। डा० डी०'आर० भण्डारकर की सहमति 
भी उसी प्रकार निर्मल है। बात यह है कि ऐसी उक्ति के लिए कोई स्पष्ट प्रमाण नहीं मिलता । बुद्ध ने अजातशत्रु से 
कहा था कि जब तक यज्जि लोग सात झर्तों का पालत करेंगे उत्तका नाश कठिन है । इस कथन के आधार पर ही यह 
सिद्धान्त निकाल लेना कि बौद्ध संघ के नियम वज्जि-सघ के नियमों पर आधारित हैं, बिना मूल की परिकल्पना मात्र 
है। अस्तु; वे सात शर्तें क्या थीं? ये शर्तें महापरिनिब्बाण-सुत्त (अध्याय १) में लिखित हैं--(१) बार-बार जन 
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बैठकें बुलाना एवं करना, (२) चित्तक्य के साथ भिलनां एवं चित्तक्य के साथ जो निर्णय हो उसे कार्यान्वित करना, 
(३) जो पूर्व प्रतिष्ठापित न हो उस पर नियम न बनाना, तथा जो नियम बन चुका हो, उसे समाप्त न करना तथा 
पूर्व काल से प्रतिष्ठापित प्राचीन नियमों के अनुसार कायं शील होना, (४) गुरुजनों का सम्मान एवं श्रद्धा करता तथा 
उनकी बातें मानना, (५) बलपूर्वक अपनी जाति की स्त्रियों या लड़कियों को न रोकना या बलात्कार न करना या उन्हें 
न भग्मा ले जाता, (६) वज्ज लोगों के तीथ्थे-स्थानों का सम्मान करना, उनकी रक्षा करना तथा उनकी पूजा-अ्चता- 
सम्बन्धी क्रियाओं को समाप्त न होने देना तेथा (७) उनमें पाये जाने वाले अर्हतों की रक्षा-सुरक्षा की चिन्ता करना । 
किन्तु गणराज्य-सम्बन्धी कुछ अति आवश्यक बातों पर हमें कोई प्रकाश नहों मिलता, यथा--कौन अभिमत 
(वोट ) देने का अधिकारी था ? राज्य-सभा की सदस्यता के लिए कौन-कौन सी अनिवायं शर्तों थीं? वोट कैसे पड़ता 
था? सदस्यता की अवधि क्‍या थी ? क्‍या अध्यक्ष जीवन भर के लिए या कुछ अवधि के लिए चना जाता था “या उसका 
चुनाव होता ही नहीं था ? सभा की शक्तियाँ एवं विधियाँ क्या थीं ? [देखिए डा० बेनीप्रसाद कृत “हिन्दू 
पोलिटिकल ब्योरीज' पृ० १५८) । राइस डेविड्स (बुद्धिस्ट इण्डिया, पृ० ४१) ने लिखा है कि जातकों के आधार 
पर वैसालो में ७७०७ राजा थे। भददसाल-जातक (फॉस्ब्रॉल, जिल्द ४, पृ० १४८) में आया है कि बैसाली में गण के 
राजाओं (प्रमुखों) के कूलों के स्नान के लिए एक तालाब था। महावस्तु में आया है कि लिच्छिवियों में ५४ सहस्र के 
दुगुने राजा लोग थे। इससे स्पष्ट होता है कि कौटिल्य ने जो “राजशब्दोपजीविन:” लिखा है, वह ठीक ही है। ये राजा 
शारीरिक कार्य, यथा कृषि, व्यापार आदि नहीं करते थे | धर्मशास्त्र एवं अर्थनास्त्न की पुस्तकों में सभा के सदस्यों के 
चुनाव के नियमों के विषय में कोई प्रकाश नहीं मिलता (देखिए डा० डी० आर० भण्डारकर कृत पुस्तक 'सम आस्पे- 
क्टस आव ऐश्येंट हिन्दू पॉलिटी' १६२६, १० १०१-१२१, जहाँ गणराज्यों का संक्षिप्त विवेचन किया गया है) ! 
दक्षिण भारत के उत्तरमल्लूर नामक अभिलेख से पता चलता है कि गणों की सदस्यता के लिए कुछ भूमि-खण्ड तथा 
बेंदिक अध्ययन की शर्ते थी और टिकट पर आवेदकों के नाम लिखे रहते थे । किन्तु ऐसी बातें बहुत कम थीं और थीं 
भी तो ग्राम-सभाओं के लिए । वास्तव में गणों की चुनाव-व्यवस्था के वियय में हमें अभी कोई पुष्ट प्रमाण नहीं 
मिलते । 
क्या किसी राजतन्त के अन्तर्गत रिर्वाचित प्रतिनिधियों को सभाएं थीं ? यह एक महत्त्वपूर्ण प्रश्न है। इस 
विषय में सभा” एवं समिति” शब्दों पर विचार करना आवश्यक है। ऋग्वेद (१॥१६।२०) में आया है कि सोम ने 
एक ऐसा पुत्र प्रदान किया जो सादन्‍्य, विदथ्य एवं सभेथ है, जिससे प्रकट होता है कि 'सभा” शब्द विद! शब्द से भिन्न 
अर्थ रखता है | ऋ:वेद (२२४१३) में एक विप्र (पुरोहित या मन्त्र-प्रणेता) को सभेय (सभा में चतुर या प्रसिद्ध) 
कहा ग्रया है । ऋग्वेद (१०१३४।६) में एक स्थल पर सभा का अर्थ “जुआ का घर” है । वाजसनेयी संहिता (३०१६ ) 
में लगता है, सभाचर का अर्थ समासद है अर्थात न्याय-सम्बन्धी सभा का सदस्य । दूसरे स्थल (३०।१८) पर प्रतीका- 
त्मक पुरुषमेध में समास्याणु आस्कन्द को देने का वर्णन आया है। वाज० (१६।२४) में सभाओं एवं सभाषपतियों 
(सभाओं के अध्यक्ष ) को प्रणाम किया गया है। अथवंवबेद (७॥१२॥१) में 'सभा” और “समिति प्रजापति की दो 
पुतियाँ कही गयी हैं, जिससे यह तक उपस्थित किया जा सकता है कि ये दोनों समान होती हुईं भी 
एक-दूसरी से कुछ भिन्‍न हैं। अथवंबेद में दूसरे स्थल (१५।द।२) पर सभा एवं 'समिति' का उल्लेख पृथक्‌- 
पृथक्‌ हुआ है। तैत्तिरीय ब्राहमण (शा७ा४) में 'सभापाल! शब्द प्रयुक्‍त हुआ है और सायण ने “सभा! का अर्थ 
धब्यूत-भवन” लगाया है। ऋग्वेद (१०॥६३॥६) एवं वाज० सं० (१२८०) में ऐसा आया द्वै कि “विष्र” एक वेद्य 
(भिषक्‌) है, जिसमें ओषधियाँ उसी प्रकार एक-साथ आती हैं, जिस प्रकार राजा लोग समिति (बैठक या युद्ध) में 
जाते हैं। ऋग्वेद में एक स्थल (१०॥११॥३) पर 'समिति' का अर्थ सभा या सभा-स्थल के अतिरिक्त और कुछ 
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नहीं प्रतीत होता | अथवंबेद में एक स्थल ( ५(१६।१५) पर ऐसा आया है--/जो ब्राह्मण को तग करता है उसे समिति 
गहीं भाता,” अर्थात्‌ वह समिति पर विजय नहीं प्राप्त कर सकता । छान्‍्दोग्योपनिषद्‌ में उल्लेख है कि इब्देत केतु पव्म्चाल 
दंश की समिति में गया, जहां राजा प्रवाहण जैवलि ने उससे पांच प्रश्न पूछ जिनका उत्तर वह नदे सका, इसके 
उपरान्त बह दूसरे दिन प्रातःकाल सभा में बंठ हुए राजा से मिला । यहाँ पर दो बार प्रयुवत 'सभ।ा' शब्द एक ही सभा 
के लिए ह। वैदिक काल में सभा या समिति का निर्माण कैसे होता था, यह कहना असम्भव है| हम इतना ही कह सकते 
हैं कि यह एक ऐसी जन-सभा थी जहाँ राजा, विद्वान्‌ लोग तथा अन्य लोग जाते थे। यह निर्वाचित संस्था थी श्सा 
कहुना अत्यन्त सन्देहात्मक है । सम्भवतः यह ऐसे लोगों की अस्थायी सभा थी जो उसमें जाना या उपस्थित रहना 
पसन्द करते थे। डा० का० प्र० जायसवाल (हिन्दू पॉलिटी, भाग १, १० ११) का कहता है कि समिति” बंदिक काल 
में (सभी लोगों को) एक राष्ट्रीय सभा थी और उसमें उपस्थित रहना राजा का कर्तव्य था; उसी प्रकार 'सभा' थोड़े - 
से चुने हुए लोगों की स्थायी संस्था थी जो समिति के अधिकारों के भीतर ही कार्य करती थी (पृ०१२)। किन्तु ये 
सब कल्पनात्मक विचार हैं। स्वयं डा० जायसवाल ने माना है कि सभा, वास्तव में समिति से सम्बन्धित थी, किन्तु 
इसका वास्तविक सम्बन्ध ब्ाप्त साधतों के आधार पर नहीं बताया जा सकता [१ < 


पौर एवं जानपद 


अब हम “पौर' एवं 'जानपद' शब्दों की व्याख्या उपस्थित करेंगे। 'पौर' शब्द ऋग्वेद में एक स्थल (५।७४।४) 
पर तीन प्रकार से प्रयुवत हुआ है--- (१) अश्विनों के साथ, (२) मूनि पौर (जो आत्रेय थे) के साथ, तथा बादल के 
साथ (सायण के अनुसार ) । डा» काशीप्रसाद जायसवास ने “हिन्दू पॉलिटी' (भाग २, पु० ६०-१०८ ) में इस 
दोनों शब्दों को लेकर जो लम्बा आख्यान बना डाला है, वह उत्की विद्धत्ता, परिश्रम एवं यू क्तिमता का परिचायक है। 
उन्होंने पौर' एवं जावपद' को निवरचित संस्थाएँ माना है। हमस उनके निष्कर्ष को यों रखते हैं (पृ० १०८)---'यह 
दे प्रवार या दोनों मिलकर एक प्रकार की पौर-जानपद सस्था राजा को पदच्चुत कर सकती थी, उत्तराधिकारी 
घोषित कर सकती थी" जिसके अध्यक्ष को मन्वि-परिपद्‌ द्वारा निर्णीत नीति बता दी जाती थी। राजा नये कर के 
लिए मन्त्रि-परिषद से विनम्र प्र/धंता करता था।''पौर-जानपद का अध्यक्ष राजा के विरोध में भी नियम बना सकता 
था अध्यक्ष राजा के शासन को सम्भव या असम्भव बना सकता थ; |? डा० जायसवाल का यह सिद्धान्त सत्य 
से बहुत दूर है। बहुत-से लेखकीं ने, यथा--डा० बी ० के० सरकार (पोलिटिकल इंस्टिच्यूशंस एण्ड थ्योरीज ऑँव 
दो हिन्दूज, पृ० ७१) तथा डा० बेनीप्रसाद (दी स्टेट इन एश्येण्ट इण्डिया, पृ० ४छैप-५००), ने डा० जायसवाल के 


१८. डा० आयसबाल जंसे लोगों ने निर्वाच्िति सभाओं की उपस्थिति को सिद्ध करने का जो प्रयत्न किया है 
वह इसीलिए कि बहुत काल से बहुत-से विदेशी लेखकों ने यह्‌ विचार प्रकट कर रखा था और प्रचारित कर रखा था 
कि भारत में लोकबीतिक या जनतन्त्रात्मक संस्थाएं स्थापित्त नहीं को जा सकतीं। वास्तव में यूरोपीय लेखकों को 
यह ज्ञात होना चाहिए कि उनके यहाँ भी निर्वाचन आदि की प्रथा अभी कल को है, अर्थात्‌ ७-८ शताब्दी प्राचीन १ 
भारत में बतंमान स्वतन्त्रता के यू एवं उपरान्त निर्वाचन के उदाहरण जँसे सफल रहे हैं और यहाँ सन्‌ १६४७ से 
जिस प्रकार जनतम्त्रात्मक शासन-प्रणाली चल रही है, वह विश्व को चकित करने वाली है। काश, वे लेखक यह 
देखने को जीबित बचे होते, जिन्होंने यह सिद्ध करने का प्रयत्न किया था कि भारतवर्ष में निर्वाचन तथा 


लोकतन्त्रात्मक संस्थाएं नहीं चल सकतीं । 
श्ृ 


६१८ धन्नं शास्त्र का इतिहास 


सिद्धान्त की कटु आलोचना की है। हम यहाँ विस्तार के साथ डा० जायसवाल के सिद्धान्त की जाँच नहीं कर सकते । 
बहुत थोड़े में कुछ मुख्य बातें दी जा रही हैं। 
डा० जायसवाल के सिद्धान्त का स्रोत हाथीगुम्फा का अभिलेख है, जिसका यह अंश विचारणीय है-*राजसू् 
संदसयंतो सब-कर-वर्ण अनुग्रह-अनेकानि सतसहसानि विसजति पो र जानपदम्‌ ।”? इसका अर्थ स्वयं 8० जायसवाल 
ने यों किया है--“सभी दशर्मांश एवं कर छोड़ता है, पौर एवं जानपद पर सैकड़ों-हजारों अधिकार सौपता है।”” डा० 
जायसवाल ने इस शब्द का अर्थ कई बार कई ढंग से किया है। डा० बरुआ पोर जानपदं को एक पद के रूप में लेते हैं । 
यदि यह एक पद है तो समाहार-दरनद्व समास होते के कारण इसका तात्पयं हुआ “राजधानी के सभी निदासी तथा ग्राम 
के निवासी ।* यदि मान लिया जाय कि यह शब्द वास्तव में 'पोरं जातपद॑” है, तो भी प्रश्न जहाँ-का-तहाँ रह जाता है। 
यदि डा० जायसवाल यह कहते हैं कि पौर-जानपद राजा को पएदच्युत कर सकता है, तो यह कहना कि राजा “सभो दश- 
मांश एवं कर छोड़ ता है और पौर एवं जावपद पर सैंकड़ों-हजारों अधिकार सौंपता है” कैसे युक्तिसंगत माना जायगा ? 
क्या यह विरोधाभास नहीं है? एक ओर पौर-जानपद इतने शक्तिशाली हैं और वूसरी ओर वे ही राजा की क॒पा के 
भिखारी हैं । यह कैसे सम्भव है ? डा० जायसवाल ने रामायण तथा अन्य संस्कृत ग्रंथों से जो कुछ उद्धुत किया है 
उससे यह नहीं सिद्ध किया जा सकता कि ये दोनों निर्वाचित रुंस्थाएँ थीं | वास्तव में पौर (राजधानी के तिवासी-गण ) 
एवं जानपद (राजघानी के अतिरिक्त अन्य ग्रामों के तिवासी-गण ) के साधारण अर्थ ही पर्याप्त हैं। कॉटिल्य (१॥ 
१८६ ) ने लिखा है कि राजा दिन के दूसरे भाग में (दिन 5 भागों में विभाजित था) पौर-जानपद के प्रयोजनों पर 
विवार करते थे | डा० जायसवाल ने यहाँ यह शआआमक अर्थ लगाया है कि राजा अपने दिन का एक अंश निर्वाचित 
पौर-जानपद सभा को दिया करते थे । कौटिल्य एवं याज्ञ० (१॥३२७) केवल इतना ही कहते हैं कि राजा जनता के 
व्यवहारों (मुकदमों) को देखते थे । मनु (८।४३), नारद तथा अन्य लेखकों ने व्यवहार के क्षेक्न में कार्यीं शब्द 
“मुकदमा के अर्थ में प्रयुक्त किया है। याज्ञ ० (२।३६) ने लिखा है कि राजा को चाहिए कि वह चोरी किया हुआ 
धन जानपद को लौटा दे। ड० जायसकाल ने इसको इस अर्थ में लिया है कि वह चोरी किया हुआ घन साधारण सभा 
को मिल जाना चाहिए । यहाँ पर याज्ञ वल्कय के सरल झब्दों को जायसवाल महोदय ने तोड़-मोड़कर अपने अं में ले 
लिया है। यही साधारण बात मनु (८57४० ) ते यों कही है--“दातव्यं सर्व-वर्णम्यों राज्षा चौर॑हूंतं घनम्‌ ।” सौभाग्य 
से मन ले 'जानपद' शब्द का प्रयोग नहीं किया। मेधा तिथि ने सीघा अर्थ लगाया है--“यह उसे दे देना चाहिए जिससे यह 
चुराया गया था।” डा० जायसवाल (हिन्दू पॉलिटी, भाग २, पृ० ७८ ) अर्थशास्त्र (२-१४) के एक शब्द से यह अरे 
लगाते हैं कि पौर-जानपद ने सिक्के ढालने वाले अधिकारी द्वारा सोने के सिक्के ढलवायें। किन्तु सीधा अर्थ यह है कि 
सिक्का बनाने बाला सभी लोगों के लिए, जब कि वे उसके पास सोना-चाँदी लेकर आते थे, उचित ( निर्धारित) माप 
के सोने एवं चाँदी के सिक्के बना देता था। राजनीत्ति के प्रभी ग्रंथों में राज्य के सात अंग कहे गये हैं, किस्तु कहीं 
भी पौर-जानपद को राज्य के तत्तों में सम्मिलित नहीं किया गया है। यदि ऐसा हुआ होता तो जायसवाल महोदय 
को अपने सिद्धान्त की पुष्टि के लिए अखिब भारतीय वाह मय को छानबीन त्त करती पड़ती । इतना ही नहीं, धर्म- 
शास्त्रीय एवं अथ॑शास्त्रीय ग्रंथों में कहीं भी निवाचिन, निर्वाचन-विधि, सदस्यता की शर्तें, सदस्यता अवधि आदि पर 
विचार नहीं किया गया है और न कहीं संकेत ही मिलता है। जब अपराक (याज्ञ० २१, पृ० ६००) जैसे मध्यकाल 
के लेखक बृहस्पति को उद्धुत कर चार प्रकार की सभाओं का उल्लेख करते हैं, तो वे केवल न्याय-सभा-सम्बन्धी 
बहु प्रकार की सभाओं को ही चर्चा करके रह जाते हैं। 
यदि जन-साधारण द्वारा निर्वाचित सभाएं नहीं थीं तो यह पूछा जा सकता है कि क्या राजा की शक्ति अपरिमित 
थी? क्‍या राजा निरंकुश था या राजा पर किसी प्रकार का नियन्त्रण था ? जिसके फलस्वरूप वह सब कुछ या मनमानी 


राजा पर धर्म का नियन्त्रण ६१ है 


नहीं कर सकता था । उत्तर यह है कि राजा पर नियन्त्रण था और राजा की सीमाएँ भी थीं । यह ॒तियन्क्षण तथा 
सीमाएं कई प्रकार की थीं। कात्याथन ( १० ) का कहना है कि जो राजा बिना सोचे-समझे क्रोध करता है दह आधे कल्प 
तक रौरव नरक भोगत। है। हमारे छेख को ने राजा पर धर्म का इतना दबाव रख छोड़ा है कि उसका राजा पर भनोवैज्ञा- 
निक प्रभाव हठाब पड़ता ही था । दण्ड को दैवी शक्ित प्राप्त थी, अतः वह बुरे राजाओं पर स्वयं घहुरा सकता था, इसी 
से अनवस्थित राजा अपने को बन्धनों के बीच ही रखते थे (मनु ७१४, २७, २८, ३०;याज्ञ ७» १३५४-३५ ६) । 
लेखकों ने यह स्पष्ट कर दिया है कि राजा मनमानी नहीं कर सकता, उसे शास्त्रानकूल कार्य करके अपने पद की रक्षा 
करनी चाहिए, क्योंकि राज्य एक पवित्न धरोहर है। इन विचारों ने एक जनमत प्रस्तुत कर रखा था और राजा उससे 
विमुख नहीं रह सकता था, अर्थात्‌ राजा वास्तविकता की पहचान रखता था । मर्यादा-पुरुषोत्तम राम यह जानते थे कि 
सीता पवित्र है, किन्तु उन्होंने लोकापवाद की रक्षा कर सीता को निर्वासित क्र दिया, क्योंकि साधा रण जनता यह सम- 
झती थी कि सीता रावण के बंदीगृह में रह चुकी है (देखिए रामायण, ७१४५) । राजा को मन्त्रियों को सम्मति लेनी 
पड़ती थी । इन सब बातों के अतिरिक्त पुरोहित तथा अन्य विद्वान्‌ ब्राह्मण थे जो सदा धर्म की बातें समझते रहते थे, 
जिनकी बातों का मानना राजर के लिएपरमावश्यक था, अन्यथा वे उसका ताश कर सकते थे, क्योंकि धर्म एवं जाति के 
अनुसार के राजा की अपेक्षा अधिक पूत एवं उच्च माने जाते थे (वसिष्ठ ११३४-४१, यौतम १११२-९१ ४, मनु द।३२०)। 
और देखिए इस ग्रन्थ का भाग २, अध्याय ३। 

यह एक गहरा विश्वास था कि शास्त्रों (श्रौत एवं स्माते धर्म) के नियम दैवी हैं और राजा से बहुत ऊपर हैं । 
ध_रमं-पालत सभी के लिए सामाजिक एवं सांस्कृतिक महत्त्व रखता था और राजा इससे अपने को बरी नहीं कर सकता 
था। धर्म से बढ़कर कुछ नहीं है (बुहदारण्पकोपनिषद्‌ १४।११-१४) + धर्म के बल पर एक निर्बल व्यक्ति भी सबल 
पर अधिकार कर सकता है। जो घमं है वही सत्य है। धर्म एवं सत्य एक ही हैं ।१ ८ कामन्दक (१।१४ ) ने कहा है कि 
यवत राजा ने भूतल पर बहुत दिनों तक शासन किया, क्योंकि उसने धर्म की आज्ञाओं के अनुसार राज्य चलाया । न्‍्याय- 
शासन में राजा को तिर्भीक न्यायाधीश एवं सभ्यों के नियन्त्रण के अनुसार चलता पड़ता था (इस पर हम व्यवहार के 
अध्याय में पुनः विचार करेंगे ) । न्यायाधीश एवं सभ्य लोग निर्भीक होकर राजा की तुटियाँ बताते थे। इन सब बातों 
के अतिरिक्‍त श्रेणियाँ, निगम आदि शक्तिशाली समुदाय थे जो एक अकार से स्व-शासन रखते थे । मनु (८३३६ एवं 
याज्ञ ० २१२०७ ) ने तो यहाँ तक व्यवस्था दी है कि जब राजा अवैधानिक रूप से कुछ बलपूर्वक प्रहण कर लेता है या दण्ड 
देता है; तो उसे भी दण्ड मिलना चाहिए और उसे पापियों से भ्राप्त दण्ड-स्वरूप घन को ब्राटमणों में बाँट देना चाहिए 
(मतु ई।२४२-२४४) । अन्त में हमें यह भी स्मरण रखना चाहिए कि जवता या प्रजा बुरे या अयोग्य राजा को त्याग 
सकती थी, या उसे मार डाल सकती थी (सन्‌ ७२७।२८, अथंशास्त्र १४) 4*० कौटिल्य (८३) ने लिखा है कि 
अनुशासनाभाव या जबिनीतता के कारण राजा पर,विपत्तियाँ घहरा सकती हैं; “क्रोध के दश में रहने वाल राजा श्रजा 


१६. स नेब ब्यभवसच्छे यो रूपमत्यसजत धर्म तदेतस्क्षत्रस्य क्षत्रं यद्धर्मस्तस्माद्धर्मात्परं नास्ति । अथो 
अवलोयान्बलीयांसमाशंसते घर्मेण यथा राज्ञा । एवं यो वे स धर्म: सत्य वे तत्‌ तस्मात्सत्य ववन्तमाहुधभ वदतौति 
धर्म था बदन्त सत्यं वदतोत्येतव ध्यवेतदुभयं भवति । बहुदारण्यकोपनिषद ११४१४ 

२०. दुष्प्रणोत: (बण्डः) कामक्रोधास्पामज्ञानादानप्रस्थंपरिग्राजजातपि कोपयति किमजूः पुनग हस्थान्‌ । 
अर्थशास्त्र १४ । 


६२० धर्मंशास्त्र का इतिहास 


(या मन्लियों) द्वारा मार डाले गये हैं ।7 *९ हम कह सकते हैं कि जहाँ तक सिद्धान्त एवं सामान्य जनता का प्रश्न है, 
राजा की शक्ति अपरिमित थी और वह सर्वेसर्वा था, जैसा कि मन्‌ (8॥$-१२) एवं पराशर ने स्पष्ट कहा है--राजा 
ब्रह्मा है, शिव है और विष्णु एवं इन्द्र है, क्योंकि वह प्रजा के कर्मो के अनुसार दाता, नाशक्‌ एवं नियामक है। किन्‍्तू 
जेंसा कि हम अभी देख चुके हैं, राजा पर कुछ ऐसे नियंत्रण थे जिनके फलस्वरूप वह मनमानी नहीं कर सकता था । 
किन्तु इन नियंत्रणों को हम आधुत्तिक भाषा में बंधानिक नियंत्रण नहीं कह सकते | नारद का कहना है कि प्रजा आश्रित 
है, राजा अनियन्त्रित है, किन्तु वह शास्त्रों के विरोध में तहीं जा सकता (देखिए गौतम ढ।२ की टीका में हरदत्त ) ! 
आधुनिक काल में राजा के तीन प्रधान कार्य हैं; राजनियम-प्रबन्ध अथवा कार्य का रिणी-सम्बन्धी, न्‍्याय-सम्बन्धी 
एवं विधान-निर्माण-संबन्धी | प्राचीन भारतीय राजा के स्याय-अम्बन्धी कार्यों का विवेचन हम एक अन्य अध्याय में 
करेंगे। प्राचीन काल में राजा का विधान-सम्बन्धी कार्य बहुत सी मित था, क्योंकि उत दिनों हमारा समाज ही ऐसा था। 
आधुनिक काल में हम सभी वस्तुओं के पीछे कानून की मुहर लगा देना चाहते हैं। प्राचीन काल में ऐसो बात नहीं थी। 
मन्‌ (७।१३ ) का कहना है कि राजा में सभी देवताओं की दीप्ति विद्यमान रहती है, अतः सम्यक आचरणों एवं अनुचित 
आचरणों के विषय में वह जो कुछ नियम बनाता है उसका उल्लंघन नहीं करना चाहिए। मनु के इस कथन की टीका में 
मेधातिथि ने कुछ राजनियमों के ऐसे उदाहरण दिये हैं, वथा--“आज राजधानी में सभी को उत्सव मनाना चाहिए ; 
मंत्री के घर के बेबाहिक काये में आज सभी को जाना चाहिए ; कसाइयों हारा आज के दिन पशु -हनन नहीं होता चाहिए; 
आज पक्षियों को तहीं पकड़ता चाहिए ; इन दिनों महाजनों को चाहिए कि वे कर्जदारों को न सतायें; बुरे आचरण वाले 
मनुष्यों का साथ नहीं करता चाहिए, ऐसे लोगों को घर में वहीं आने देना चाहिए ।मेघातिथिका कहना है कि राजा को 
शास्त्रीय नियमों का विरोध तहीं करता चाहिए,अर्थात्‌ उसे वर्णाश्रम धर्म के विरोध में नहीं जाना चाहिए, यधा--अग्नि- 
होल आदि का विरोध नहीं करना चाहिए। * ६ मेंधातिथि की यहू टीका राजनी तिप्रकाश (पु० २३-२४) में ज्यों-की-त्यों 
पायी जाती है। कौटिल्य (२१०) ने शासनों के प्रणयन के विषय में एक प्रकरण ही लिख डाला है | शूक्रतीतिसार 
(९१२१२-३१३ ) ने लिखा है कि राजा के शासन (फरमान याघोषणाएँ) डुग्गी पिटवाकर घोषित कर देंने चाहिए, 
उन्हें चौराहे पर लिखकर रख देना चाहिए । राजा को घोषित कर देना चाहिए कि उम्रकी आज्ञा के उल्लंघन पर कड़ा 
दण्ड मिलेगा। शुक्र ० (११२६ २-३११) ने इस विष्य में निम्न उदाहरण प्रस्तुत किये हैं--/चौकी दारों को चाहिए कि 
वे प्रतिडेढ़ घंटे पर सड़कों पर घृम-घूमकर चोरों एवं लंपटों को रोके; लोगों को चाहिए किवे दासों, बौकरों, पत्नी, 
पुत्र या शिष्य करे त तो गाली दें और न पीठें ; नाप-तौल के बटयरों, सिक्कों, धातुओं, घृत, मधु, दूध, मांस,आटा आदि 
के विषय में कपटाचरण नहीं होना चाहिए ; राज-कर्मंचारियों द्वारा घूस नहीं ली जानी चाहिए और न उन्हें घूस देनी 
चाहिए; बलपूर्वंक कोई लेख-प्रमाण नहीं लना चाहिए; दुष्ट चरित्ों, चोरों, छिछोरों, राजद्रोहियों एव शत्रुओं को शरण 
नहीं देनी चाहिए; माता-पिता, सम्मानाहं लोगों, विद्वानों, अच्छे चरित्न वालों का असम्पान नहीं होना चाहिए और न 
उनकी खिलली उड़ायी जानी चाहिए; पति-पत्नी, स्वामी-भृत्य, भाई-भाई, गृरु-शिष्य, पिता-पुत्र में कलह के बीज नहीं 
बोने चाहिए; कूपों, उपवनों, चहारदीवारियों, धर्मंशालाओं, मन्दिरों, सड़कों तथा लुले-लंगड़ों के मार्ग में बाधा या 


२१. अधिनीतो हि व्यसनदोषान्‌ न पश्यति । तानुपदेक्ष्याम: । कोपजस्त्रिवर्गं: कामजइचतुर्व गं:। तयोः कोपो 
यरीयात्र्‌ सर्वत्र हि कोपश्चरति ! प्रायशश्व कोपवशा राजानः प्रकृतिको्रेहँंता: भूयन्ते। अर्थशास्त्र ८ारे । 

२२. न त्वग्निहोत्रव्यवस्थाय वर्णाश्रभिणां राजा प्रभवति स्मृत्यम्तरविरोधभसद्भगत्‌, अविरोधे चास्मिन्‌ 
बियये बच नस्यार्थवत््वात | मेघातिथि (मनु ७१३) । 


राजा और शासन-विधान श्श्प 


तियन्ध्रण नहीं खड़ा करना चाहिए; बिना राजाज्ञा के जुआ, आसव-विक्र य, मृगया, अस्त्र-बहन, क्र 4- विक्रय ( हाथी, घोड़ा, 
भैंस, दारा, अचल सम्पत्ति, सोना, चांदी, रत्त, आसव, विष, औषध) , व द्क कार्य आदि-आदि न करने चाहिए ।” मेधा- 
तिथि (प्रन्‌ ८३८८5) का कहना है कि अकाल के समय राजा भोजन-सामप्री का निर्यात रोक सकता है । शुक्रनी तिसार 
में जो बातें पायी जाती हैं वे शताब्दियों पूर्व से ही लागू थीं। अशोक न॑ यह सब बहुत पहले ही अपने शासनों द्वारा, जो 
शिला-स्तम्भों पर लिखित पाये जाते हैं, व्यक्त कर दिया था। स्मृतियों में आजकल की भाँति नियम सिर्माण-विधि नहीं 
पायी जावी | गौतम (&१६-२५४) ने लिखा है कि राजा को तिम्नलिखित ग्रत्थों के आधार पर नियम बनाने चाहिए; 
(१) वेद, धर्मशास्त्र, वेदांग (यथा व्याकरण, छन्‍्द आदि), उपवेद, पुराण; (२) देश, जाति एवं कुलों की रीतियाँ ; 
(३) कृषकों, व्यापारियों, महाजनों (ऋण देने बालों), शिव्पकारों आदि की रूढ़ियाँ; (४) तक एवं (५) तीनों 
वेदों के पण्डित लोगों की सभा हाय निर्णीत सम्मतियाँ ।*३ रूढ़ियों, परम्पराओं, रीतियों के प्रमाण के विषय में हम आये 
पढ़ेगे । कारणों के निर्णय में चार तत्त्वों पर विचार होता था; धर्म, व्यवहार, चरित एवं राजशासन, जिनके विषय में 
भी हम आगे ही विवेचन उपस्थित करेंगे । स्पष्ट है कि सर्वत्रथम राजशासन या राजा के आदेश ही न्याय-कार् में लागू 
होते थे, जो कालान्तर में नियमों के झूप में बँध यये । देखिए इस ग्रन्थ का भाग २, अध्यात्र २५, जहाँ धार्मिक बातों में 
परिषद्‌ की सहायता की चर्चा है । याज्ञ ० (१!<८ )एवं शंख ने भी परिषद्‌ (विद्वानों की सभा) को घममं की बातों में 
प्रमाण माना है । 
राज-नियम- प्र बन्ध-सम्बन्धी बातों के बारे में हम आग के अध्याय में स्विस्तर पढ़ेंगे । 
राजा के कार्यों को हम धारमिक एवं लौकिक (धर्म-निरपेक्ष ) दोनों रूपों में देख सकते हैं। प्रथम रूप में राजा 
देवताओं एवं अदुश्य शक्तियों को प्रसन्न रखने एवं भयों से दूर रहने के लिए पुरोहित ए व॑ यज्ञिय प्‌ रोहितों[ यौतम ११॥१५- 
१७, याज्ञ ० ११३०४) की सहायता से कार्य झील होता था और उसे घर की रक्षा करनी पड़ती थी। उसके धर्म-निरपक्ष 
या लौकिक या व्यावहारिक कार्य थे सम्पत्ति बढ़ाना, अकाल एवं अन्य प्रकार की विपत्तियों के समय में प्रजा की रक्षा 
क्रना, न्याय की दृष्टि में सबको समान जानना, चो रों, आक्रामकों आदि से जन एवं धन की रक्षा करना । 
महाभारत में ऐसे उदाहरण हैं, जिनसे पता चलता है कि बहुत-से राजाओं ने अपने पुत्रों को उत्त राधिकार सौंप 
कर मुनि के समान वन का मार्स अपनाया था । वनपव॑ (२०२।८) में आया है कि बुहृदश्व ने अपने पुक्त कुबलयाश्व को 
राजा बनाया । और देखिए वायु० (८८१२२) । धृतराष्ट्र ने युधिष्ठिर से कहा है कि उनके कुल में वृद्धावस्था में पुत्रों 
को शासन सौपकर वन में चले जाने की परम्परा-सी रही है (आश्रमवासिक पर्व २।३८) । व्यास ने कहा है कि सभी 
राजधियों ने ऐसा किया है (आश्रमदरासिक ४॥५) । आश्रमवासिक पर्व (२०) में बहुत-से ऐसे राजाओं के नाम आये 
हैं । और देखिए शान्तिपव (२९१२५) | अयोध्याकाण्ड (२३।२६, द४।१६) में भी इस परम्परा का संकेत भिलता है। 
और देखिए कालिदास की उक्तियाँ (रघुवंश ११८७, १८; ७, 4,२६; #१!११, २३)। जैन परम्पराओं से पता चलता है 
कि अन्तिम श्रुतकेवली जैन साधु (मुनि) भद्बाहु ने, जिसे चन्द्रगुप्त मौयं भी कहा जाता है, अपने पृत्र को राज्य सौंपकर 
श्रवण बेलगोड़ा का मार्ग पकड़ा था (इंण्डियन एण्टिक्वेरी, जिल्द २९, १० १५६)। दिव्यावदात (२८, पू० ४३१) 
में आया है कि अशोक महान्‌ अन्तिम अवस्था में शक्ति एवं समृद्धि से रहित हो गया था । ड7० फ्लीट का अनुमाच है 


२३. तस्य च॒ व्यवहारों वेदों धमशास्त्राण्यड्डान्युपदेदा: पुराणम्‌ । देशजातिकुलधर्माश्चाम्नायरविरुद्धाः 
प्रसाणम्‌ ) कर्षकवणिक्पशूपालकुसीदिकारवः स्थे स्वे वर्गे । . - . न्‍्यायाधिगमे तर्कोस्युपायः ।...विप्रतिपत्तों चेविज्ञ- 
वृद्ध स्यः प्रत्यवहत्य निष्ठां गमयेत्‌ तथा हयस्यथ निःश्रेय्स भक्‍ति । यौ० <१४-२४ | 


ध्श्र अरमृशास्त्र का इतिहास 


कि सम्भवतः उसने प्राचीन परम्परा का अनुसरण किया था और व द्धावस्था में राज्य त्याग दिया था। बाघेंल कल के 
राजा लब॒णप्रसाद न अपने पुत्र वीरधवल (१२३३-३८ ६०) के पक्ष में राजसिहासन छोड़ा था (बम्बई गर्जेटियर, 
जिल्द १, भाग १,१० १४८, २००, २०६) 

कौटिल्य (८२) ने एक विलक्षण राजत्व की ओर संकेत किया है, जिसे “दूँ राज्य” (दो का राज्य ) कहते हैं। 
उन्होंने “द्वेराज्य” एवं “वैराज्य'' में अन्तर बताया है। अर्थशास्त्र की हस्तलिखित प्रतियों में कहीं कुछ लिखा है, कहीं 
कुछ, किन्तु पादटिप्पणी में डा० शाम शास्त्री ने जो दिया है वह ठीक शञात होता है। “हवैराज्य”” एवं “वैराज्य” (विदेशी 
राज्य) में प्रथम राज्य पारस्परिक कलह एवं विरोध के कारण नाश को प्राप्त होता है; दुसरा जब प्रजा के मन को जीत 
रखता है, जैसा कि आचार्यों का कथन है, तो चलता रहता है! किन्तु कौटिल्य का कथन है कि नहीं, हे राज्य सामान्यतः 
पिता एवं पुत्र या भाई-भाई के बीच प!या जाता है; दोनों का कल्याण एक ही है अतः अमात्यों के प्रभाव से (दोनों का एक 
साथ शासन) चल सकता है; किस्तु वे राज्य तो वह राज्य है जिसे कोई बाहुरी राजा जीत कर हृथिया लेता है, बाहरी 
राजा सदैव यह सोचता रहेगा कि यह राज्य वास्तव में उसका नहीं है, अतः वह इसे निध्चंत बता देगा, इसके धन को लूट 
कर ले जायगा, इसे क्रय की वस्तु समभेया और जब यह समझा कि देश उससे विरकत है तो उसे छोड़कर चला जायगा । 
कौटिल्य के इस कथन में विदेशी राजा की मनोवृत्ति पायी जाती है । मन (४१६० ) ने बहुत ही सरल एवं संभ्षिप्त 
डढँग से कहा है कि किस प्रकार स्वतन्त्रता में व्यक्तिगत एवं राष्ट्रीय सुख छिपा रहता है। कालिदास के मालविकारिनि- 
मित्र (५) में भी हेराज्य का वर्णन मिलता है; अग्निमित्न के राज्य करते समय उसके दो पत्तों, यज्ञसेन एवं माधवसेन को 
वरदा नदी के उत्तर एवं दक्षिण में सम्मिलित राजा बनाने की अभिकांक्षा की जा रही है। महाभारत (उद्योग० १६६) 
में विन्द एवं अनु विन्द के द्वे राज्य का वर्णन मिलता है। मेक्रिप्डल (इनवेजन आवब इण्डिया बाई अलेस्जेण्डर, पृ० २६६) 
ने डायोडोरस को उद्धुत कर बताया है कि अलेक्जेण्डर नदी में ऊपर की ओर आता हुआ तौल (पटल) के पास पहुँचा, 
जो एक अति प्रसिद्ध तगरी थी, जहाँ का शासन स्पार्टा के समान था, क्योंकि इसमें शासन-सूत्र दो जिभिन्न कुलों के वंश- 
परम्परागत राजाओं के हाथ में था, और गुरुजनों की परिबद के हाथ में सब अधिकार अवस्थित था| विशेष जानकारी 
के लिए पढ़िए डा० जायसवाल की पुस्तक हिन्दू पॉलिटी' (भाग १, पु० ६६-4७) एवं डा० डी० आर० भण्डारकर की 
पुस्तक “गेंश्येण्ट इण्डियन पॉलिटी” (पृ० दै4-१००), जहाँ बौद तथा अन्य सामग्रियों के आधार १२ द्वैराज्य के विषय में 
विस्तार से विवेचन उपस्थित किया गया है। 


अध्याय ४ 
सन्त्रिगण (२) 


अमात्य---राज्य के सात अंगों में दूसरा है अमात्य, जिस हम सचिव या सन्‍्त्री भी कह सकते हैं। अमात्य, सचिव 
एवं मन्त्नी में कभी-कभी कुछ अन्तर भी परिलक्षित होता है । इत तीमों में 'अमात्य' शब्द अत्यन्त प्‌ रावा है। ऋट्ग्वेद 
(४४।१) में इस शब्द का बीज या आरम्भिक रूप पाया जाता है; “हे अग्नि, मस्त्रियों (अमावान्‌ )के साथ हाथी पर चढ़े 
हुए राजा के समान जाओ।! “अमात्य' शब्द भी ऋग्वेद (७।१५॥२) में आया है, किन्तु वहाँ यह विशेषण है, जिसका 
' अथ है स्वयं हमारा या हमारे घर में रहने वाला | कुछ सूत्रों (यथा-बौधायनपितृमेधसूत्र ११४॥१३, १॥१२।७) में 
“अमात्य” शब्द “घर में पुरुष सम्बन्धियों के पास के अर्थ में प्रयुकत हुआ है । आपस्तम्बधमंसूत (२।१०।२५॥१० ) में 
“अमात्य' शब्द 'मन्त्री' के अर्थ में अर्थात्‌ अपने वास्तविक अर्थ में प्रयुक्त हुआ है; राजा को अपने गुरुओं (गुरुजनों या 
बुजगों) एवं अमात्यों से बढ़कर सुखपूर्व क नहीं जीता या रहना चाहिए” (गुरूनमात्पाश्चैव नातिजीवेत) । ऐतरेय 
ब्राह्मण में सचिव” शब्द आया हैं, जहाँ ऐसा लिखा है कि इन्द्र ने मसतों को अपने सचिवों (सहायकों या साथियों ) के रूप 
में माना । बहुत से लेखकों ने अमात्यों एवं सचिवों की आवश्यकता सुन्दर शब्दों में दर्शायी हे। कौटिल्य (१।७,अन्तिम 
पाद) का कहता है--“राजत्ब-पद सहायकों की मदद से सम्भव है, केवल एक पहिया कार्यशील नहीं झोता; अत्तः 
राजा को चाहिए कि वह मन्त्रियों की नियुक्षित करे और उतकी सम्मतियाँ सुने ।” मनू (७५५-- शुक्रनी ति० २॥१) 
का कहता है--"एक व्यक्ति के लिए सरल कार्य भी अक्रेले करता कठिन है; तो शासत-कार्य, जो कि कल्याण करना 
परम लक्ष्य मानता है, बिना सहायकों के कैसे चल सकता है ?” मत्स्यपुराण (२१५२) का कद्दता है--“राजा को, 
जब कि राज्याभिश्ेक के कारण अभी उसका सिर गीला ही है और वह राज्य का पर्यवेक्षण करना चाहता है, चाहिए कि 
बह सहायक चुन ले,क्योंकि उन्हीं में राज्य का स्थायित्व छिप। रहता है / गौर देखिए मनु (७५५ +> मत्स्थ ० २१५४॥ ३ ) 
विष्णुधर्मोत्तर (२।२४४२-३), शान्ति० (१०६।११) एवं राजनीतिप्रकाश (पृ०१७४) | अर्थशास्त्र (१७ एवं ८) 
मन्‌ (७५४ एवं ६०), कामन्दक (४६५, २७, १३।२४ एवं ६४) ने 'सचिव' एवं “अमात्य' शे«द समानार्थक रूप में 
प्रयुक्त किये हैं। रुद्रदामा (६० १५०) के लेख में 'सचिवों' को दो भागों में विभवत किया गया है, एक तो वे थे जो 
सम्मति देने वाले थे और दूसरे वे जो निर्णीत बात को कार्यान्वित करते थे ! इस लेख में 'सचिव' एवं 'अमात्य' एक- 
दूसरे के पर्याय हैं। असरकोश (२) में आगा है कि “अमात्य' जो 'घीसचिव' ('मतिसचिव') है, “मन्ती' कहलाता है 
और ऐसे अमात्य जो मन््री नहीं हैं 'कमंसचिव' कहे जाते हैं। इत अन्तरों पर बहुधा ध्यान नहीं दिया जाता। रामायण 
(१७१३) में सुमन्त्र को जमात्य एवं सर्व श्रेष्ठ मन्त्री कहा गया है (१।६।४) । अयोध्याकाण्ड (१॥२। पृ७) में 'अमास्य 
एवं 'मन्द्री' में अन्तर बताया गया है । कौटिल्य (१८) ने लिखा है कि “अमात्यों' एंव 'मन्द्रियों' में अन्तर है। कौडिल्य 


१. कुणुष्व पाज़ः प्रसितति न पृथ्वीं याहि राजेवामवां इभेन । ऋ० ४।४१; याहि राजा इभेव अभ्तात्यवान्त 
अभ्यमनवान स्ववान्‌ वा। निरुषत ६।१२ | 


६२४ धम्शास्त्र का इतिहास 


ने मन्त्रियों को अमात्यों की अपेक्षा अधिक उच्च पदाधिकारी माना है। राजनी तिप्रकाश (पृ० १७५) में अमात्यों को 
मन्‍्ती भी कहा गया है | कौटिल्य (११०) नें अमात्यों की नियुक्ति के लिए धर्म, अर्थ, काम एवं भय के अवसरों में 
प्रलोभन आदि से परीक्षा लेने की सम्बति दी है, किन्तु मन्द्रियों के लिए सत्यता (ईमानदारी) एवं विश्वासपावता 
की जाँच सभी प्रकार की परीक्षाओं के सम्मिलित रूप में आवश्यक मानी है। इस प्रक/र की जाँच-प्रणाली को उपधा 
कहते हैं । नोतिबाक्यामृत (१० १११) ने उपश्वा की परिभाया की है। कई प्रकार के उपायों से (ग्ध्तचरों द्वारा) 
धर्म, अर्थ, काम एवं भय के अवसरों में मनुष्य का परीक्षण ही उपधा टै। कात्यायन ( ४-५ ) का कथन है विः राजाओं का 
मन अधिक शोय॑, ज्ञान, धन, अपरिमित शवित के कारण बहुत डॉवाडोल हो जाता है, अतः ब्राह्मणों को वाहिए कि वे 
राजाओं को उनके कर्तव्यों की ओर सदा सचेत रखें । 

मत्त्रि-परिषद्‌ के सदस्यों की संख्या के विषय में बहुत प्राचीन काल से ही मतभेद रहा है। कौटित्य (१११४ ) 
एवं कामत्दक (११॥६७-६८०) का कहना है कि मानव-सम्प्रदाय के अनुसार मन्त्रि-परिषद में १२ अमात्य होते हैं, वाह- 
स्पत्यों के अनुसार १३, ओशनतों के अनुसार २० । किन्तु कौटिल्य की सम्मति है कि संख्या का निर्धारण यथासामर्थ्ये 
होना चाहिए, अर्थात्‌ जितनी शक्ति हो या जितने की आवश्यकता हो ॥ रामायण (बालकाण्ड ७।२-३) में भाया है कि 
दशरथ के कर्तेव्यनिष्ठ एवं विश्वासी ८ मन्ती थें। मनु (७५४) एवं मानसोल्लास (२।२।४७) का कहना है कि राजा 
को वंशपरम्परागत, शास्त्रों में प्रवीण, बीर, उच्च कुलोत्पन्न एवं भली भाँति परीक्षित ७ या ८ व्यक्तियों को 
चुन लेना चाहिए। शिवाजी मनु की इस सम्मति के अनु सार अपनी मन्ति-परिषद्‌ में आठ प्रधान [ अध्टप्रधान ) रखते थे । 
देखिए रानाडे कृत 'राइज आब दी मरह॒ठा पावर, पृ० १२५-१२६ । अष्टप्रधान ये थे “मुख्य प्रधान 
(प्रधान मन्त्री), पन्‍्त अमात्य (वित्त-मन्त्री), पन्‍त सचित (आय-व्यथ-निरीक्षक एवं सबसे वड़ा अंकक ), 
सेनापत्ति, मन्‍्त्री ( राजा के व्यक्तिगत कार्यों का प्रभारी), सुमन्त ( वैदेशिक नीति का मन्दी ), पण्डित्तराब (धर्भमिक बातों 
का त्रभारी) एवं स्थायाबीश | सम्मक्त: शिवाजी के समर्थकों ने यह सूची शुक्रती तिसार ( २।७१-७२ ) से ली थी । शान्ति० 
(८५।७।४) में आया है कि राजा के ३७ सचिव होने चाहिए, ४ विद्वान्‌ एवं साहसी ब्राह्मण हों, ८ बीर क्षत्निय हों, २१ 
घी बेश्य हों, ६ शूद्र हों और एक पुराणों में पारंगत सूत हो । किन्तु ११वें श्लोक में आया है कि राजा को नीति-निर्धारण 
आठ मन्त्रियों के बीच करना चाहिए । शान्ति० (८३।४७) का कहना है कि मन्त्रियों की संख्या तीन से किसो प्रकार 
कम नहीं होनी चाहिए ! रामायण ( २१० ०।७१) में आया है कि राम ने भरत से, जब वे वन में राम से मिलने आये थे, 
पूछा था कि वे ३ या ४ मन्त्रियों से परामर्श करते हैं कि नहीं। राम के पुछने कर तात्पर्य यह था कि भरत को न तो केवल 
अपने से और न अधिक मन्त्रियों से परामर्श करना चाहिए। कौटिल्य (१११४५) ने भी कहा है कि राजा को ३ या ४ मन्त्रियों 
से सम्मति लेनी चाहिए । नीतिवाक्यामृत ( मन्तिसमुहेश, पृ १२९७-२८) के अनुसार मन्त्रियों की संख्या ३, ५ या ७ होनी 
चाहिए, यदि अधिक लोग रहेंगे तो मतैक्य मिलना कठिन हो जायगा, अधिक मंत्रियों के विभिन्न चरिवों एवं मतियों से 
पारस्परिक ईश्यई एवं कलह की आशंका है, क्योंकि सभी लोग अपने विचारों को प्रमुखता देना चाहेंगे । 

उपय्‌ कक्‍त विवेचनों एवं उल्लेखों स स्पष्ट है कि प्रथमत: ३ या ४ मन्त्रियों की एक लघु परिषद्‌ होती थी, उसके 
उपरात्त दूसरे 5 या उससे अधिक संख्या वाले मन्त्रियों की एक परिषद्‌ और तीसरे, बहुत से अमात्य या सचिव (बहुत- 
से विभागों से सम्बन्धित उच्च पदाधिकारी-गण) होते थे। म॑ न्त्रि-परिषद्‌ की चर्चा अशोक ने भी की है ( 'परितापि 
युते आज्ञापयिसति, तीसरा एवं छठा शिला-अभिलेख) । कौटिल्य (१।६), मनु (७५४), याज्ञ ० (१॥३१२), काम- 
न्दक (४॥२५-३० ), शान्ति० (११८२-३, जहाँ मन्त्रियों के १४ मुणों का वर्णन है), शान्ति ० (८०१२५-१८), बालकाण्ड 
(७।७-१४), अयोध्याकाण्ड (१००१५), मेधातिथि (मनु ७५४), अग्तिपुराण (२३६।११-१५ 5 कामन्दक ४२५ 
एवं २८-२१), राजूतीतिरत्नाकर (प० १३-१४), राजनीतिप्रकाश (प्‌ १७४-१७८), राजधमंकौस्तुभ (पृ० २४१- 


मन्त्रियों के गुण एवं कतंव्य ष्श्श 


२५४), बुधभूषण (१० ३२५७-५८) ने अमात्यों के गुणों की तालिका दी है। हम यहाँ केवल कौटिल्य की सूची 
प्रस्तुत करे गे--मन्त्री देशवासी होना चाहिए, उच्च कुल का होना चाहिए, प्रभावशाली होना चाहिए और होना चाहिए 
मकला-निषुण, दूरदर्शी, समझदार, अच्छी स्मृति वाला, सतत जागरूक, अव्छा वक्ता, निर्भीक, मेधावी, उत्साह एवं प्रताप 
से परिपूर्ण, धर्यवान्‌, (मन-कर्म से) पवित्र, विनयशील, (राजा के प्रति) अटूट श्रद्धावानू, चरित्न, बल, स्वास्थ्य एवं 
तेजस्विता से परिपूर्ण, हुठवादिता एवं चाञबल्य से दूर, स्नेहबान्‌, ईर्ष्या से दूर। कौटिल्य के अनुसार अमात्य तीन प्रकार 
के होते हैं--उत्तम, मध्यम एवं निम्न श्रेणी बाछे; जिनमें प्रथम उपय क्‍त सभी गुणों से सम्पन्न होते हैं और दूसरे तथा 
तीसरे प्रकार में क्रम से उपयु क्त गृणों के चौथाई तथा आधे का अभाव पाया जाता है। शान्ति० (८३।३५-४० ) में उत 
दुगू णों या दोषों का वर्णव है जिनके रहने से कोई मन्द्री का पद नहीं प्राप्त कर सकता, किन्तु ४१ से ४६ तक के इलोकों 
में गुणों का वर्णन है जिनमें एक यह है कि उसे (मन्त्री को ) पौरों एवं जानपदों का विश्वारा प्राप्त होना चाहिए। बहुतनसे 
प्रत्थों का कहना है कि मन्त्रियों को वंशपरम्परानुगत होना चाहिए, किन्तु यहु बात तभी सम्भव है जब कि पुद्ध योग्य हो 
(मन ७।५४; याज्ञ० १३१२; रामायण २१० ०२६ -- सभापदवं ५॥४३; अग्निपुराण २२०१६-१७ ; शुक्र ७ २११४) 
मत्स्यपुराण (२१५॥८३-७४) एवं अग्निपुराण /(२२०११६-१७) का कहना है कि वंशपरम्परानुगत सन्द्धियों को अपने 
दायादों के मुकदमों को अपने हाथ में नहीं लेना चाहिए। यही बात विष्णध मोत्तर (२॥२४।४४-५६) में भी पायी 
जाती है। वंशपरम्परा से चले आपे हुए मन्त्रियों का उल्लेख अभिलेखों (उ'्कीर्ण लेखों) में भी मिलता है। देखिए 
समुद्रगप्त की प्रयाग-स्तम्भ-प्रशस्ति, जहाँ महादण्डनायक हरिषेण का पिता श्रुवभूति भी महादण्डनावक था; उदयगिरि 
गुहा-अभिलेख, जहाँ चन्द्रगुप्त द्वितीय के शासनकाल में वीरसेत 'अन्वयप्राप्तससाविव्य' (जिसने वंशपरम्परा से सचिव- 
पद प्राप्त किया था) कहा गया है। राजमी तिश्रकाश (पृ० १७६) ने मत्स्यपुराण को उदधृत करते हुए लिखा है कि यदि 
भूतपुय मन्त्नी का पुत्र या पौत् अयोग्य हो तो वंशपरम्परा का सिद्धान्त वहाँ त्याज्य समझना चाहिए, अयोग्य पुत्रों एवं 
पौतों को उनकी बुद्धि के अनुरूप अन्य राज्य-कार्य सौंपे जा सकते हैं !* मध्यकालिक लेखकों में अधिकांश का कथन है 
कि मन्त्रियों को ब्राह्मणों, क्षत्तियों एवं बेश्यों में से चुनना चाहिए, किन्तु शूद्र' को मस्ती होने का अधिकार नहीं है, भले ही 
बह स्वेगुणसम्पन्न ही क्यों न हो (शुक्र ० २|४२६-४२७, नीतिवाक्यामृत, पृ० १०८) । * 

मन्त्रि-परिषद्‌ से एकास्त में परामर्श करना अच्छा समझा जाता था। कौटिल्य (११५) ने लिखा है-मन्वियों 
से मन्त्रणा करने के उपरान्त ही जापन-सम्बन्धी कार्य आरम्भ किये जाने चाहिए। मन्त्रणा ऐसे स्थान में की जाती चाहिए 
जो सर्वंथा एकान्त में हो और जहाँ का स्वर बाहर न जा सके, और जिसे पश्षी भी न सुन सकें, क्योंकि ऐसा! सुनने में आया 
है कि तोता, मेन, कुत्ता एवं अन्य पशुओं हारा भेद खोल दिया गया है !४ हर्षचरित (६) में आया है कि नाग बंश के 


२. मह्त्यपुराणपि। गुणहीनानपि तथा विज्ञाय नृषति: स्वयम्‌ । कर्मस्वेब नियु०्जीत यथायोग्येषु भागशः।। 
अत्रार्य वाक्याथथं: । यदि मोलाः कुलीना अपि तथा पितृपतासहपदयोग्यगुगहीनास्तांस्तवाबविधगुणहीनानपि विज्ञाय 
यथायोग्येष्वेब कर्मंसु स्वयं भागशः कर्ंबिभागेत नियुञजोत न तु तत्तत्पितृपंतामहपदेषु तत्न तत्र तेघामयोग्यत्वात्‌ । 
रा० नी० भ्र०, पृ० १७६ ॥ 

३. ब्राहटमणक्ष त्रिधविशामेकतम स्वदेशजमाचाराभिजनविशुद्धमव्यसनिनमव्यभिचारिणमधीताखिलव्यब- 
हारतस्त्रमस्त्रज्षसशेघोषाधिविशुद्ध च्॒ मस्त्रिणं कुर्वोत! समस्तंपक्षपातैषु स्वदेशपक्षपातों महान्‌ । नीतिवाक्या- 
मृत्त, पृु० १०८ ॥। 

४. सन्त्रपूर्वा: सर्वारम्भा:॥ तदुद॒देशः संवत: कथानामनिस्रावी पक्षिमिरतालोक्य: स्पात्‌। अूयते हिं शुक- 
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नागसेन का नाश पद्मावती में इस का रण हुआ कि उसका गुप्त रहस्य एक मैता द्वारा प्रकट कर दिया गया था, श्रृतवर्मा ने 
अपना राज्य श्रावस्ती में इसलिए खो दिया कि उसका रहस्य एक तोते ने खोल दिया था, राजा सुदर्णचड़ ने मलिकाबती 
में प्राण इसलिए गेंव!ये कि वह अपनी नीति के विषय में स्वप्नावस्थ में बड़बड़ा उठा था | और देखिए मन्‌ (७१४७- 
१५० ), याश् ० (११३४४) , कामल्‍्दक (११॥५३,६५-६६), अस्निपुराण (२२५१८ ) , मानसोहलास (२४ ) । कौटिल्य 
(११५) ने स्पष्ट कहा है--“कोई बाहरी मनुष्य राजा की गुप्त नीति न जान सके । वे ही लोग, जिन्हें उसे कार्यान्वित 
करना है, केवल समय पर उसे जात सकते हैं।” इस विषय में और देखिए सनु [७१०५-- शान्ति० १४०२४ ) !* 
मन्त्रि-परिषद्‌ की बैठकों में राजा अध्यक्ष होता था, किन्तु उसकी अनुपस्थिति में प्रश्ान मन्त्री ऐसा करता था (मत 
७१४१) । मालविकार्निमित्न /५) में आया है कि राजा का द्वेराज्य-सम्बन्धी निर्णय मन्ति-परिषद्‌ को भेजा यया 
भौर तब अमात्य (यहाँ पर यह प्रधान मन्त्री या मन्त्रि-परिषद्‌ के अध्यक्ष के रूप में है) ने राजा से कहा कि परिषद्‌ ने 
आपकी बात मान ली और तब कहीं राजा ने मन्द्रि-परिषद्‌ को कहला भेजा कि वह सेनापति वी रसेन को प्रस्ताव कार्या- 
न्वित कराने को भेजे । कौटिल्य (१।१५) यह भी कहते हैं कि सभी काय॑ मन्त्रियों की उपस्थिधि में होने चाहिए, यदि कोई 
अनुपस्थित रहे तो उसकी सम्मति पत्र लिखकर मंँत्रा लेती चाहिए ॥ आकस्मिक घटना या किसी बडे भय के समय 
राजा को अपनी छोटी मन्त्रि-परिषद्‌ एवं बड़ी मन्त्ि-परिषद्‌ के सस्त्रियों को बुल भेजना चाहिए और जो बहुमत से निर्णय 
हो उसे द्वी कार्यान्वित करना चाहिए ! शुक्र० (१।३६५) ने भी बहुमत की चर्चा की है। कामन्दक (४॥४१-४६ ) का 
कहना है कि राजा को ज्रुटिमय भार से हटाना मन्त्रियों का कर्तव्य है, और मन्त्रियों की मन्त्रणा को सुनना राजा का कर्तव्य 
है। (अच्छे एवं कतंव्यशील ) मन्ति-गण न केवल मित्र हैं प्रत्युत राजा के गुरु हैं ।६ शुक्र ० (२।८२-८३ ) का कथन है-- 
“जिनको रुध्ट करने रो राजा डरता नहीं वैसे मन्त्रियों द्वारा राज्य समृद्धिशाली कंसे हो सकता है ? ऐसे लोग अलंकार- 
भूषणों एवं वस्त्ों से सजायी जाने वाली स्त्रियों से कभी बढ़कर नहीं हैं। ऐसे मस्त्तियों से वया लाभ, जिनकी सम्मति से 
राज्य की उल्तति नहीं होती, न जनता, सेना,कोश एवं अच्छे शायन की उन्‍ननि होती और न शत्नुओं का नाश होता है ? 
सम्भवतः: मन्त्रियों के लिए एक ओर राजा को प्रसन्न रखना तथा दूसरी ओर प्रजा को सान्त्वना देना बहुत कष्टसाध्य 
कार्य था । एक पुरानी कहावत (सुभाषित) है कि जो राजा के कल्याण की चिन्ता करता है उससे प्रजा त्रूणा करती है 
और जो प्रजा की चित्ता करता है बह राजा द्वारा त्याग दिया जाता है, अतः जहाँ यह बड़ी कठिनाई है, वहाँ दोनों को 
अर्थात्‌ राजा एवं प्रजा को प्रसन्‍त रखते वाला कठिनता से प्राप्त होता है ० 


सारिकामिसं न्त्रों भिन्‍तः श्वभिरस्येश्च तियग्योमितिः । अथंशास्त्र १३१५; मिलाइए हर्षचरित (६) 'नागक्लजन्मतः 
सारिकाभ्रावितमन्त्रस्थासोस्नाशो नागसेनस्थ पद्मावत्याम्‌ । शुकश्रुतरहस्पस्य च श्रीरशीयंत भ्रुतवमं णः भावस्त्याम ।* 

५. नास्थ छिद्ढड परः पश्येच्छित्र घु परमन्बियात्‌ । गहेत्कूम॑ इवाज़ानि रक्षेद्रिवरमात्मत: (| शान्ति० ८३।४४ 
एथं शान्ति० १४०१२४ | फौटिल्य ने यों लिखा है--'नास्थ सृहय परे विद्युश्छिदर विधात्परस्थ च।  यत्त्पाद्विवुत- 
मात्मनः । 

६. सज्जमानमकार्येवु निरुनयुमन्त्रिणों नुपम्‌ । ग्रुरुणामिव चैतेथां शूणुधाद्चच्त नुपः ।]  ' 'नुपस्थ ते हि 
सुहृदस्त एवं गुरुषो मता:। य एनमुत्पथगतं वारयन्त्यनिवारिता: । सज्जमाममकार्येदु सहदो वारयन्ति ये। सत्य ते लेथ 
सुहृदों गुरवो गुरवों हि ते ॥ कासन्दक ३।३१, ४४-४५। 

७. नरपतिहितकर्ता हृ ष्यतां याति लोके जनपदहितकर्ता त्यज्यते पार्थिवेन्द्रं: | इति मह॒ति घिरोधे वर्तमाने 
सम्राने नृपतिजनपदार्नां दुलंभः कार्यकर्ता |। 


मन्न्रणा-पद्धति ६२७ 


मनु (७४५८-५६) ने एंसे विषयों की तालिका दी है जिनके बारे में मन्त्रियों से मन्त्रणा करना आवश्यक दे, 
पैथा--शास्ति एवं युद्ध, स्थान (सेना, कोश, राजधानो एवं राष्ट्र या देश ) ,कर के उद्गम, रक्षा (राजा एवं देश की रक्षा), 
पाय हुए धन को रखना या उसका वितरण राजा को मन्त्रियों की सम्भृति लेना अनिवार्य है, पृथक्‌-पृथ कू रूप में या सम्मि- 
लित रूप में सम्मति छेकर जो लाभप्रद हो वही करना चाहिए। राजा को अत्त में, नोतिविषयक छः साधनों के सम्बन्ध 
में (जो अति महत्त्वपूर्ण बातें हों, उनके विषय में ) किसी विज्ञ ब्राहमण से (जो मन्सत्रियों में सर्वश्षष्ठ हो) परामर्श करना 
घाहिए और उस पर विश्वास करना चाहिए एवं नीति की सभी बातों में उसकी सहमति से निर्णय करना चाहिए । 
याज्ञ़० (११३१२) भी चाहते हैं कि राजा मन्त्तियों से मन्‍्त्तणा लेकर किसी ब्राहटमण (पुरोहित ) से सम्मति ले, तब स्बय॑ 
कार्य-निर्ण य करे । कामन्दक (१३।२३-२४-+ अग्निपुराण २४१॥१६-१०) के अनुसार मन्त्रियों के सोचने के मुख्य 
विषय ये हैं--मन्त, निर्धारित नीति से उत्पन्न फल की अप्ति (यथा किसी देश को जीतना और उसकी रक्षा करना), 
राज्य के कार्य करना, किसी किये जाने वाले कार्य के अच्छे या बुरे प्रभावों के विषय में भविष्यवाणी करना, आय एवं व्यय, 
शासन (दण्डनीय को दण्ड देना), शत्रुओं को दबाना, अकाल जैसी विपत्तियों के समय उपाय करना, राजा एवं राज्य 
की रक्षा करना ॥7 

याश्ष० (११३४३) का कथन है--“राज्य मन्त्र (मन्तियों के साथ मन्त्रणा एवं विचार-विभर्श तथा परामर्स 
करने के उपरान्त नी ति-निर्धारण) पर निर्भर है, अत: राजा को अपनी नीति इस अ्कार गोपनीय रखनी चाहिए कि लग्ग 
उसे तब तक न जानें जब तक कार्य के फल स्वयं न प्रकट होने लगें ।” कौटिल्य (१०१६) नें मन्‍्त का महत्त्व समझाया 
है; एक छोड़ा गया तीर किसी को मार सकता है या किसी को भी नहीं मार सकता अर्थात्‌ चूक जा सकता है, किन्तु विज्ञ 
द्वारा निर्णीत कोई योजना उनको भी नष्ट कर सकती है जिनका अभी बीजारोपण मात्र हुआ है। सभाषर्व (५।२७ ) 
एवं अयोध्याकाण्ड (३१००॥१६) में एक ही बात पायी जाती है; “मन्त्र विजय का मूल है।१० कौटिल्य एवं नीतिवाक्या- 
मृत (१० ११४) का कथन है कि मन्त्र से विम्नलिखित काय॑ होते हैं--“जो न प्राप्त किया जा सका हो उसका ज्ञान, 
जोग्राप्त किया जा चुका हो उसको निश्चित बल देना, द्विधा में सन्देह मिटावा, एक हो अंश को देखकर सम्पुर्ण 
बात की कल्पना कर लेना ।”१॥ बहुत-से ग्रन्थों, यथा--कौटिल्य (१।१५), कामन्दक (१११२६), अग्निपुराण 
(२४१।४), पञ्चतन्त् (१, पू० ८५), मानसोल्लास (रशाद।६६७) में कहः गया है कि मन्त के पाँच तत्त्व 
होते हैं, जिन पर विचार करना चाहिए-- कर्म करे आरम्भ का उपाय, मनुष्य एवं प्रचुर सम्पत्ति, देशकाल विभाग, 


८. मन्त्रों मस्त्रफलाबात्ति: काययनिष्ठानमायति: । आयव्ययों दण्डनीतिरमित्रश्अतिषंधनम्‌ ॥ व्यसनस्य 
प्रतीकारों राजराज्याभिरक्षणम्‌ । इत्यमात्यस्थ कर्मेंद हम्ति स व्यसनाम्वित: ॥ कामन्दक (१३२३-२४ -- अस्मि० 
२४१११६-१5); भायो व्यय: स्वामिरक्षा तम्त्रपोषणं चामात्यानामधिकार:। नोततिबाक्यामुत (अमात्यसमुद्बेश ), 
प्‌ृ० १८५५१ 

ठे.. एक हन्या्न वा हन्यादिषु: क्षिप्तो धनुष्मता । प्राज्ञ न तु मतिः क्षिप्ता हन्याद गर्भगतानवि ३ अर्थशास्त्र 
१०६; उत्तराध यशस्तिलक (३, पु० ३०६) द्वारा भी उद्धृत है 

१०. मम्त्रों घिजयमुल हि राज्ञां भबति राधव । अयोध्याकाण्ड १००११६; विजयो सन्त्रमूली हि राज्ां भबति 
भारत । समा० ५१२७! ४ 

११. अनुपलब्धस्थ ज्ञानमुप्लब्धस्थ निश्चयबलाधानमर्थ धस्य संशवोच्छेदमेकदेशदुष्टस्प शेबोपलब्धिरिति 
मन्त्रसाध्यमेतत्‌ । तस्माब्‌ बुद्धिवुद्ध: साधंसासीत सन्त्रम्‌ । अर्थशास्त्र, ११४५ एवं नीतिबाक्यामृत, पु० ११४ । 


श्र धर्मशास्त्र का इतिहास 


विनिपात-9तीकार (बाधाओं को दूर करने के उपाय), कार्यस्िद्धि (अर्थात्‌ कार्य सिद्ध हो जाने पर राजा एवं प्रजा 
का सुख ) ।7 + 
ह विभिन्न कालों में विभिन्न उच्च पदाधिकारी एवं कार्यालय-प्रतिपालक रहे हैं। वेदिक काल में राजसूथ के 
सम्पादन में कुछ एसी आहुतियाँ ( सामान्यतः १२ आहुतियाँ ) होती थीं जो “रत्निनां हृवीषि” कही जाती थीं। उनके नामों 
एवं क्रमो में कालास्तर में कुछ हेर-फेर हो गया है, किन्तु बहुधा ने सभी ग्रत्थों मे उसी रूप से पायी जाती हैं। राजा 
(यजम्ान ) के अतिरिक्त ११ रत्नी लोग ये हैं--सेनापत्ति, पुरोहित, बड़ी रानी, सुत ग्रामणी ( मुखिया ), क्षत्ता ( कंचुकी ) , 
संगृहीता (कोपाध्यक्ष ), अक्षावाप (लेखाध्यक्ष ) , भागदुघ (करादाता), गोविकतंन, दूत, परिव्‌ वित (त्यागी हुई रानी ) 
(शत्तपथ ब्राह्मण ५३।२) । तँत्तिरीय ब्राह्मण (१।७।३ ) में इन रत्नियों को राज्य के दाता कहा गया है (एते द॑ राष्ट्रस्य 
प्रदातार:) । शतपथ ब्राह्मण ( ५।३।२)२) की तालिका से स्पष्ट है कि सेनापति एवं गोविकतंन-जँसे रत्नी लोग शुद्र थे। 
कालान्तर में कुछ पदाध्चिकारी तीर्थ नाम से पुका रे जाने लगे और उनकी संज्या १८ हो गयी (देखिए सभापर्व ५॥३८५- 
अयोध्याकाण्ड १००३६ एवं शासन्ति० ६६।५२) ।) ३ कौटिल्य (१५१२) ने अठारह तीर्थों के नाम दिये हैं।*४ रघुबंश 
(१७६०८) में कालिदास नेतीर्ष शब्द इसी अर्थ में प्रयुक्त किया है। नोतिवाययामृत (पु० २६) के कथनानु सार वे 
सहायक जो धर्म एव राज्य के विषय में सहायता देते हैं, तीर्थ कहलाते है। अशोक के शिलालिखों में उच्च पदाधिकारी को 
महामात्र [ते रहते शिलालेख में धर्ममहामात्रों का भी उल्लेख है )तथा अन्य अधिकारियों को युक्त, राजुक एवं प्रादेशिक 
क्रहा गया है। युवत लोग मन्त्रि-्पण्बिद्‌ के नीचे के अधिकारी थे । आगे चलकर लेखकों ने, यथा अयोध्याकाण्ड (१००॥ 
३६) की टीका में गोविन्दराज ते तथा यशस्तिलक्ष (१,६१० &१) की टीका ने तीर्थों के नामों में अन्तर दिखाये हैं। 


१२. कर्मणामारम्भोपाय:, पुरुषद्रव्यसम्पत्‌, देशकालविभागः, विनिपातप्रतीकार:, कार्य सिद्धिरिति पश्चाजडो 
मन्त्र. । अर्थशास्त्र १११६५; सहाया' साधनोपाया विभागों देशकालयो: । विपत्तेश्च प्रतोकारो मन्त्र: प5चा हूः इष्यले ॥ 
कामन्दक ( १०१५६)। यहाँ यह ज्ञालत्य है कि कामन्दक ने 'कार्येप्तिद्ध त्तामक अंग छोड़ दिया है, किन्तु 'देशविभाग 
एवं 'कालविभाग” को अलग-अलग करके पाँच संख्या पस्तुत कर दी है। 

१३. फच्चिदष्टादशास्येषु स्वपक्षे दश पड्च च। भिभिस्त्रिभिर विज्ञातंबे त्सि तीर्थानि चारकी: ॥ अयोध्या० 
१००३६ >-सभा० ४५।२८० नीतिप्रकाशिका १।५२। 

१४.तान्राजास्वविषयेमन्त्रि-पुरोहित-सेसापति-युत् राज-दोवारिकास्तर्व शिक-प्रशास्तु-स माह तू -संनिध तु -प्रदेध्ट्‌ - 
नायक-पौर व्यावहारिक-कार्सान्तिक-सल्त्रिपरिघदध्यक्ष-दण्डदुर्गास्तपालाटबिकेषु श्रद्धेपदेशवेष शिल्पमाषाभिजनापवेशा न्‌ 
भेक्तितः सामथ्यंघोेगाच्चापसपंयेत्‌ ।...एवं शत्रों त् सिन्न क्र भध्यसे चावपेच्चरान्‌ । उदासीने च तेषां भव तीर्थेष्यष्टा- 
दशस्वपि ॥ अर्थशास्त्र १११२ । दौवारिक हारपाल है अर्थात्‌ राजप्रासाद का द्वाररक्षक; आन्तर्वशिक आश्वमेधिक 
पं । २२१२०) एवं शल्य० (२८६।७२ एवं ४४) में स्व्यध्यक्ष या कलत्राध्यक्ष कहा गया है और इसी को भशोक के शिला- 
लेख (गिरनार या सनसेरा के ११वें शिलालेख) में स्त्यध्यक्ष महामात्र कहा गया है; मत्स्यपुराण (११५४२) में 
अन्तःपुराध्यक्ष भो इसी का द्योतक है । प्रशार्ता सम्भवत: न्यप्याध्यक्ष है। समाह॒र्ता स्वायत्त-मन्त्री है । सब्चिधाता कोश* 
पाल हैं । प्रदेष्टा का काय॑ अभी अज्ञात है। नायक सम्नवत्तः नयराध्यक्ष है । पौर-व्यावहारिक प्रमुण स्यायाधीश है जो 
राजधानी में रहता थः । कार्मान्तिक सभी खानों एवं मनुष्य-निर्भित वस्तुओं का अधीक्षक था। दण्डपाल सेना के सभी 
विभागों का अधिकारी था | दुर्भपाल ( राष्ट्रपाल ) सभी दुर्गों का अधिकारी था। अत्तपाल सोमा-प्रान्तों का अधिकारों 
था । आदविक बन एवं बनवासी लोगों का अधीक्षक था । प्रदेष्द्‌ूनायक सम्भ्वत्तः कई प्रदेष्टाओं का नायक था । 


मम्त्रियों के पद तथा विभागीय कायंत्रिप्रि ६२द्े 


राजतरंधिणी (११२० ) का कहना है कि प्राचीन काल में केवल ७ विभाग (कर्मस्थान) थे किन्तु कालान्तर में के 
१८ हो गये, और आगे चलकर इनमें ५ और जोड़ दिये गये | (४११४२-१४३ एवं ५१२), यथा--महाग्रतिहार महा- 
सांधिविग्रह, महाश्वशाल, महाभाण्डागार, महासाधनभाग, और इनके पदाधिकारियों को अधिगत-पंचभहाशब्द कहा 
गया। शुक्रनीतिसार (२३६६-७०-२, ७४-७७, २!२७६,२।८४-८७, ८५-१०४ आदि) ने विशद रूप से उच्च पद्म धि- 
करियों के नाम, उनके वेतन तथा अन्य अधिकारियों के वेतन के विषय में लिखा है, जिसे हम विस्तार-भय से यहाँ छोड़ 
रहे हैं। शुक्र० (१३५३-३६१) ने राजा के दरबार का भी वर्णन किया है और दर्शाया है कि कौन-कौन कहाँ-कहाँ 
बंठते है। शुक्र० (११३७४-३७६) ने राजा के कत्तंव्यों के तथा उसके अधिकारीगण-सम्बन्धी कार्यों के विषय में भी 
विस्तार के साथ लिखा है। एके अधिकारी एक स्थान पर तथा एक ही विभाग में बहुत दिनों तक न रहने पाये, नहीं तो 
शक्ति-मोह उत्पन्न हो जायगा । राजा को सदा लिखित आज्ञा देनी चाहिए (२।२६०) । इसी प्रकार बहुत-से निर्देश 
शुक्रनीतिसार में पाये जाते हैं ! 

अशोक के ये शब्द “पंचसु पंचसु वासेसु नियातु सम्भवतः उच्च पदाधिकारियों के पंचवार्धिक स्थानान्तरणों को 
आर संकेत करते हैं। सिद्धान्त एवं व्यवहार में राजा अपना आदेश मन्त्रियो की सम्मति या उपस्थिति में निकालता था। 
रूर्वी चाजुबय वंश के राजा राजराज प्रथम के एक दानपत्ष से पता चलता है कि उसने मन्त्नी, पुरोहित, सेनापति, युवराज, 
दीवारिक एवं प्रधान की उपस्थिति में वह दानपत्न निकाला था। 

शुक्री तिसार (२३६२-३७० ) ने आदेश निकालने के विषय में यह विधि बतायी है-- सर्वप्रथम मन्हत्री, 
प्राइविवाक (मुख्य व्यायाथीश ), पण्डित (धममाध्थिक्ष ) एवं दूत अपने विभागों से सम्बन्धित बातें लिखने हैं जिसे देखक र 
अमात्य उस पर “साधु लेखनभस्ति” (अच्छा लिखा है) लिख दंता है, उस पर सुमन्त ' 'सम्बग्‌ विचारितम्‌” (ठोक से 
सोचा-विचारा गया है) लिख दंता है, तब प्रधान लिखता है--“सत्य॑ यथार्थंम*” (यह सत्य है, यह कार्य के अनुकूल 
ही है), फिर प्रतिनिधि लिखता है--“अंगीकतु योग्यम्‌!! (स्वीकार करने योग्य है), उम्र पर युवराज लिखता 
है- “अंगीकतंव्यम्‌”” (यह स्वीकार कर लिया जाय), तब पुरोहित लिखता हँ--“छेखूय स्वाभिमतम्‌” (मैं इसका 
अनुमोदन करता हूं) । सभी लोग ऐसा लिखकर अपनी मुहर लगाते हैं और तब शजा लिखता है--“अंगी कृतम्‌/* 
(स्वीकृत हो गया) और अपनी मुहर लगा देता है । 

राजतरंगिणी (५:७३) में आया है कि कभी-कमी नीच कुल के व्यक्ति भी मन्त्रि-पद पर पहुँच जाते हैं । 
अवन्तिवर्मा का अभियन्ता (इंजीनियर) एक अपवित्र बालक था । इसी प्रकार एक चौकीदार आगे चलकर मुख्य मंत्री 
बन गया (७॥२०७)॥ 

युवराज-राज्य के कतिपय बड़े अधिकारियों के विषय में कुछ लिख देना आवश्यक है। पहले हम युवराज 
पर लिखते हैं। कौटिल्य ने एक पूरा अध्याय (१११७) राजकुमार के विषय में सावधानता प्रदर्शित करने के लिए लिख 
दिया है! हमने राजकुमार के शिक्षा, राज्य-व्यापार से उसके सम्बन्ध, राजकुमारों के साथ व्यवहार, अच्छे या बुरे 
युवराज के राज्याभियेक पर पहले ही (गत अध्याय में) लिख दिया है। राजा के शासव-काल में ही छोटा भाई या ज्येष्ठ 
पुत्र युवराज घोषित हो जाता था (अयोध्या०, अध्याय ३-६, काम० ७६, शुक्र> २११४-१६) । राम ने राजा होने के 
अभिषंक के दित लक्ष्मण के अस्घीकार करने पर भरत को युवराज बनाया (युद्धकाण्ड १२१६३) । राज्य के विभिन्‍न 
भागों में युब राज तथा राजकुमार राज्यपाल (प्रान्तीय शासक) बनाकर भेजें जाते थे । दिव्यावदान (२६, पृ०३७) 
में आया है कि अपने पिता बिन्दुसार द्वारा अशोक तक्षशिला में शासक बनाकर भेजा गया था और स्वयं अशोक नं अपने 
पुत्र कृणाल को वहाँ पर (अमात्यों के अत्याचार होने से विद्रोह उठ खड़ा होने पर)भेजा था (पु० ४०७-८ )। हाथी- 
युस्‍्फा अभिलेख से पता चलता है कि स्वयं खारवेल तो वर्षों तक वुवराज-पद पर अवस्थित था; मालविकास्मिमित्र से 
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पता चलता है कि जब प्ष्यमित्न भारतवर्ष का वास्तविक सम्राट था तो उसका पुत्र अम्विमित्न विदिशा में शासक था और 
उसको इतना अधिकार प्राप्त था कि वह बरार के राज्य को यज्सेत एवं माधवसेन नामक दो भाइयों में बांट सकता था । 
इसे हमने द्वराज्य के लिए उदाहरण-स्वरूप भी प्रस्तत किया है (देखिए यत अध्याय )। युवराज का उल्लेख सामान्यत 
मन्त्रियों की सूची में नहीं मिलता, किन्तु वह १४ तीर्थों में एक है और शुक्र ० (२।३६२-३७० ) से पता चलता है कि 
महत्त्वपूर्ण विषय अन्य मन्त्रियों की भाँति उससे भी स्वीकृत होकर निकलते थे और वह अपनी महर प्रयोग में लाता था । 
शूक्र० (२।१२) का कहना है कि युवराज एवं असात्य-दल राजा के दो बाहु या आँखें हैं, कन्तु उसने चतावनों दी है कि 
मृत्यु के समय को छोड़कर राजा को चाहिए वह उन्हें सम्पूर्ण राज्य-शबित कभो भी न दे (५॥१७ ) । मत्स्यपुराण 
(२२०१७) का कहना है कि राजा को चाहिए कि वह अनुशासित राजकुमार को पहले कम महत्त्वपूर्ण कार्य सोपे, तब 
क्रमश: अति महत्वपूर्ण कार्य बाद में सौंपे (बुधभूषण द्वारा पृ० ३३ में उद्धृत)। यदि राजकुमार अविनीत हो तो उसे 
त्थाग नहीं देना चाहिए, नहीं तो वह शत्रुओं से मिल जायगा; उसे एक सुरक्षित स्थान में बन्दी बनाकर रखना चाहिए 
(कामन्दक ७६, बुधभूषण प्‌ृ०, २१, ३५, श्लोक ७७, ३) । जहाँ तक वेतन का प्रश्न है, वह उसे मन्त्री परोहित 
सेनापति, रानी एवं राजमाता के समान ही सिलता था (कौटिल्य ५३) । कुमारामात्य के पद के विषय में (ग्प्तामि- 
लेख, पु० १०, ५०, एपिग्रेफिया इ ण्डिका, जिलद १०, पृ० ७२; वही, जिल्द ११, प्‌ृ० ८५३) अभी तक हमें स्पष्ट रूप से 
कुछ नहीं ज्ञात है। सम्भवत: इसका अर्थ “एक राजकुमार जो अमात्य भी 8” नहीं है । हो सकता है इसका अर्थ है कोई 
अमात्य जो युवराज के साथ लगा हुआ है, जैसा कि “राजामात्य' (गुप्ताभिलेख, पृ० २१८) शब्द से भी प्रकट होता है। 
ऐसा लगता है कि प्राचीन काल में प्रान्तीय शासकों का राजकुल से कोई सम्बन्ध नहीं था । रुद्ददामा के जूनागढ़-अभिलेख 
से पता चलता है कि चन्द्रशुप्त मौर्य के काल में सुराष्ट्र का शासक था पुष्यगृप्त दामक एक वेश्य और अशोक के समय में 
वहाँ का शासक था तुषास्प नामक एक यवन (एपिग्रैफिया इण्डिका, जिलल्‍्द ८, १० ३६) । 
पुरोहित--हमने इस ग्रन्थ के भाग २, अध्याय २ में देख लिया है कि पुरोहित का यद ऋ)वेद-काल से 
चला आया है, वह राजा के आत्मा का अध॑ भाग समझा जाता था । राज्य की समृद्धि के लिए आध्यात्मिक गुरु एवं घ॒र्म- 
निरपेक्ष राजा का सहयोग अत्यन्त आवश्यक सभझा जाता रहा है। गौतम (११।१२-१४) एवं आपस्तम्बधमंसूत्र 
(२।११!१०११६) चे पुरोहित के रुणों की तालिका उपस्थित की है) हमारे प्रामाणिक ग्रन्थों से पता चलता है कि प्‌ रोहित 
केवल याजक या पुजारी नहीं था । ऐतरेय ब्रहमण (४०२) ने पुरोहित को “राष्ट्रमोप” (राज्य का रक्षक) कह हे 
शुक्रनमीति (२/७४ ) ने भी, यद्यपि यह अर्वाचीन काल का ग्रन्थ है, प् रोहित को व सा ही कहा है, बथा--राजराष्ट्रभत्‌' 
(राजा एवं राष्ट्र का सहायक )। ऋग्वेद (३१४५३११२ ) में आया है कि पुरोहित विश्वमित्र के मम्त्र तथा! उतकी आध्या- 
त्मिक श॒वित ने भरतकुल की रक्षा की ।१* विश्वामित्र ने राजा को युद्ध के लिए सस्वद्ध किया और “जहाँ तीर उड़ते हें 
आदि (ऋ० ६॥७५।१७) का पाठ करते हुए वे स्वर्य राजा के साथ युद्ध में बये (देखिए अःश्वलायनमृहयसूत्र 
१२।१६७ ) । विष्णु धर्मसूत्र (३७० ), याज्ञ ० (११३१३) , कामन्दक (४।३२) के अनुसार पुरोहित को" ६ बेदों, इति- 


१५. विश्वामित्रस्य रक्षति ब्रह्म दं भारत जनम्‌ । ऋ० ३।५३११२। 

१६. वेदेतिहासधसंशास्त्रार्थकुशल कुलीनमव्यंग तपस्विन पुरोहित च वरयेत्‌ ! विष्णुधमंसूत्र (३॥७०); 
पुरोहित प्रकुर्बीत वंबशमुदितोदितम्‌ । दण्डनीत्यां च कुशलसथर्बागिरते तथा । याज्ञ> १३१३; पुरोहितमुद्ितोदित- 
कलशील बडज्ध बेदे देवे मिमित्त दण्डनीत्यां चामिविनीतमापदां देवमानुधी णामथर्य भिरुपायैश्च प्रतिकर्तारं कर्वीत। तसा- 
चाय शिष्यः पितर पुत्रोभृत्यःस्वासिनमिब चानुव्तेत ।''ब्राह्मणेनधित क्षत्रं मन्श्रिमन्‍्त्रामिसम्त्रितम्‌ । जयत्यजितमत्यस्तं 
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हास, धर्मशास्त्र या दण्डनी ति, ज्योतिष एवं भविष्यवाणी-शास्त्र तथा अथर्ववेद में पाये जाने वाले शान्तिक संस्कारों में 
पारंगत होना चाहिए, उच्च कुल का होता चाहिए और होना चाहिए शास्त्रों में वरणित विद्याओं एवं शभ कर्मों में प्रवीण 
एवं तव:पूत । कौटिल्य (१॥६) ने भी अधिकांश में ये ही बातें कही हैं और कहा है कि राजा को उसकी सम्मति का 

आदर उसी प्रकार करना चाहिए जिस प्रकार शिष्य गुर की बात का, पुत्र पिता की बात का,नौकर स्वामी की बात 
का करता है। कौटिल्य ने यह भी कहा है कि ब्राह्मण द्वारा बढ़ायी गयी, मन्त्रियों द्वारा मन्चदृढी कृत, शास्त्रविहित 
नियमों के समान शास्त्रों से सज्जित राज्य-शत्रित दुर्दभनीय एवं विजयी हो जाती है। और देखिए आदिपर्य (१७०। 
७४-७५, १७४)१४-१५ ), शान्ति० (७र।र १८ एवं अध्याय ७३) , राजनीतिप्रकाण (पृ० ५६-६१ एवं १३६-१३७), 
राजधर्मकोस्तुम (१० २५५-२५७) जहाँ पुरोहित की पात्नता या गुण-विशिष्टता का उल्लेख किया गया है। कौडिल्य 
(१०३) का कथन है कि युद्ध चलते समय प्रधान मन्त्री एवं पुरोहित को चाहिए कि वे वेदमन्त्रों एवं संस्क्ृत-साहित्य 
के उद्धरणों द्वारा सैनिकों का उत्साहवर्धन करते रहें और मरने वालों के लिए दूसरे जन्म में अच्छे पुरस्कारों की घोषणा 
करते रहें । शुक्रनीतिसार (२।७८-८०) का कथन है कि पुरोहित को अन्य गणों के साथ धनर्वेद का जानकार, अस्त्र 

शारक्षे में निषुण, युद्ध के लिए सेना की टुकड़ियाँ बनाने में दक्ष तथा प्रभावशाली धार्मिक बल बाला ( जिससे वह शाप 
भी दे सके ) होना चाहिए ! पुरोहित ऋत्विक नहीं है जो मात्र यज्ञ कराने वाला होता है (देखिए मन्‌ ७।७८ एवं याज्ञ ० 
१।३१४) | पुरोहित के विषय में अन्य ज्ञातव्य बातों के लिए देखिए मावसोल्लास(२।२।६०, पु० ६४), राजनी ति- 
रत्ताकर (प० १६-१७) , विष्णुधर्मोत्तर (११५), अग्नि० (२३४।१६-१७) आदि ; कुछ प्रन्थकारों ने पुरोहित को 
अमात्यों या मन्तियों (विज्ञादेश्वर, याज्ञ० १३५३, शुक्र० २६६-७० ) में गिता है और कछ ने उसे मन्त्रियों से भिन्न 
माना है (याज्ञ० १३१२) । कौटिल्य के अनुसार उसे अथर्ववेद में उल्लिखित उपायों या साधनों से मानथी एवं 
देवी विपत्तियों को दूर करना चाहिए । कौटिल्य (४॥ ) के अनुसार भयंकर देवी विपत्तियाँ हैं अग्नि, बाढ़, रोग, 
अकाल, चूहे, जंगली हाथी, सर्प एवं भूत-प्रेत ।! ५ मनु (७/७५) के अनुसार पुरोहित का कार्य था थ्रोत एवं गृहय सूत्रों से 
सम्बन्धित धार्मिक कृत्य करना; और आपस्तम्ब (२।५।१०३१४-१७) के अनुसार पुरोहित को अपराध करने वालों 
के लिए प्रायश्चित्त-व्यवस्था देने का पूर्ण अधिकार था| दसिष्ठ (१६४०-४२) का कहना है कि यदि अपराधी छ्ट 

जाय तो राजा को एक तथा पुरोहित को तीन दिनों तक उपवास करना पड़ता था । किस्तु यदि राजा निरफ्शाध को 
दण्ड दे दे तो पुरोहिद को कृछढू नामक ब्रायश्चित करना पड़ता था। अधिकांश छेखकों का यही कहना है कि उसका 
कार्य अधिकतया धा्िक ही था। न्याय-शासन की सभा के दस अंगों में उसका उल्लेख नहीं हुआ है। सरस्वतीविलास 
(पुृ० २०) द्वारा उद्धृत कात्यायन के अनुसार पुरोहित को अर्थशास्त्र में पारंगत द्वोना आवश्यक नहीं है, किन्तु मिता- 
क्षय (याज्ञ० २२) एवं स्मृतिचन्द्रिका (२, पृ० १४) द्वारा उद्धृत कात्यायन के मत से राजा को न्याय-भवन में विज्ञ 

ब्राह्मणों, मन्त्रियों, मुख्य न्यायाधीश, पुरोहित आदि के साथ प्रवेश करना चाहिए । याज्ञ ० (१३१२) एवं मिताक्ष रा 
(याज़्ञ० १३१२-३१३) के अनुसार लौकिक (व्यावह्मरिक) एवं धार्मिक बातों में सव सन्त्रियों से परामर्श के लेने 


शास्त्रानुगमशस्त्रितमू !। कौरिल्य १।6; राजा पुरोहित क॒ययादुदितं ब्राह्मण हितम्‌ | क्ृताध्ययनसंपन्नमलुब्धं सत्य- 
वादिनस्‌ ।। कात्यायन (सरस्वतीविलास, पु० २० में उद्धल) 

१७. देवास्यष्टों सहाभयानि-अग्विरुदक व्याधिदु्सिक्ष सुघिका व्यालाः सर्पा रस्तांसीति २ तेम्यो जनपद रक्षेत्‌ । 
अथंशास्त्र ४२; अमानुष्योग्तियषं मतिवर्ष मरकों (सरको?) दुनिक्ष सस्योपघातो जन्तुसगों व्याघिर्यूतपिशाचशाकिनी- 
सपंब्यालमूषकाश्चेत्यापद: ॥। नीतिवाक्यामृत (प० १६०) । 


६३२ धर्म शास्त्र का इतिहास 


के उपरास्त राजा को सब के अल्त में प्रोहित से सग्मति लेनी चाहिए । नीतिवाक्याभृत (पुरोहितसमुह श, प्‌ ० १६० ) 
के अनुसार देवी आपत्तियाँ ये हैं--अग्निवर्षा (विद्युत्पात ? ), अति वुष्टि, महामारी, दुर्मिक्ष, सस्योपधात (अनाजों 
का रोग), ठिड्डी-दल, व्याधि, भूत, पिशाच एवं डाकिनी, सर्प, वनेंले हाथी, चहे । पुरोहित को पाँच प्रकार के 
कल्प-विधान (शास्त्रोक्त विधि-क्रिया) का ज्ञान होना चाहिए, यथा--नक्षत्रों को प्रसन्न रखने, श्रोत यज्ञों, संहिताओं 
(तंत्र-पूजा ), अथ्वेशिरों तथा शान्ति का कल्प | “कामसन्दक (१३॥२०-२१) के श्रनुसार आपदाएँ दो हैं; दंवी एवं 
मानुषी, जिसमें प्रथम के पाँच प्रकार हैं--अग्नि. बाढ़, रोग, दुर्भिक्ष एवं महामारी, जिन्हें मानवीय उद्योगों तथा 
शमन-क्रियाओं से दूर किया जा सकता है, किन्तु मानूषी आपदाएँ सतत प्रथत्नों एवं सम्यक सी ति-निर्धारण से दूर की 
जा सकती हैं। ये बातें अग्तिपुराण (२४११४-१६) में भी ज्यों-की-त्यों पायी जाती हैं ! 
कौटिल्य (५।३) के अतुसार राजकीय यज्ञ कराने वाले ऋत्विक (पूजक ), आचाय॑ (गुरु), मन्त्ी, पुरोहित, 
सेनापति, युवराज, राजमाता ए व॑ रानियों का ४५,००० पण वेतन होता था । कौटिव्य ने वहीं यह भी कहा है कि इतने 
बड़े वेतन के भोगी होने के कारण ये लोग (राजा के विरुद्ध) षडयन्त्र नहीं करेंगे और न प्रलोभन में फुँसेये | मन 
(८।३३५ एवं ढ।२३४) के मत मे अनुचित मार्य पर जाने से अमात्यों, न्यायाधीश और यहाँ तक कि पुरोहित को भी 
द्ध्ति होना पड़ता हैं। कौटिल्य (८।३ ) का कहना है कि यदि पुरोहित भी अपराध में पकड़ा जाय तो उसे बन्दी बना 
लेना चाहिए या निर्वासित कर देवा चाहिए । बहुत-से बड़े-बड़े मन्त्री (पुरोहित के अतिरिक्त ) विद्वान्‌ ब्राह्मण थे और 
सरल जीवन व्यतीत करते थे, यथा चाणक्य एवं माधव ॥ अर्थशास्त्र में उल्लिखित वेतन के विषय में कई एक मत हैं। 
डा० जायसवाल ( हिन्दू पॉलिटी, भाग २, १० १३६) ते लिखा है कि वेतन वाधिक थाऔर चाँदी के सिक्‍कों में दिया 
जाता था । प्रो० दीक्षितार (मौर्यन पालिटी, पृ० १५१) ने लिखा है कि बेतन मासिक था। इस मतभेद का प्रमुख 
कारण है पण का सोने, चांदी एवं ताम्र नामक तीनों धातुओं में होना | रावबहादुर के० थी० रंगस्वामी आयंग्र का 
मंत है कि अथंशास्त्र में उल्लिखित वेतन मासिक था और वह भी सोने के पणों में (ऐंश्येप्ट इण्डियन पॉलिटी, प्‌० ४४- 
४५) । अब हम इस विषय की खोज करेंगे । 
मन्‌ के समय में ताम्र, चाँदी एवं सोने के सिक्‍कों का प्रचलन था। मनु (57१३४ एवं १३६), विष्णुधमंसूत्र 
(४६-१० ) एवं याज्ञ ० (१।३६३-३६५) के अनुसार ५ कृष्णल बराबर होते हैं एक माष के, १६ माष बराबर होते 
हैं एक सुदर्ण के, ४ (या कुछ लोगों के मत से ५) सुवर्ण बराबर होते हैं एक पल के, एक कर्ष वराबर होता है पल के 
चौथाई के, ताम्र का टुकड़ा जिसकी ठोल पल की चौथाई के बराबर होतो है, पण कहलाता है। वही कार्षापण भी है। 
कार्षापण बराबर होता है ८० रक्तिकाओं या भूठजा दाने के | एक पत्र ३२० रक्तिकाओं के बराबर था। यही' बात 
कौटिल्य ने भी कही हैं (२१४) | कौटिल्य (५॥३) में वेतन क्रम ४५,००० पण्णों से ६० पणों तक है जो क्रम से सर्वोच्च 
पदाधिकारी से लेकर निम्न कोटि के भत्यों तक चला गया है। यह वेतन-क्रम सभी के लिए एक ही प्रकार की अवधि तथा 


१८. पठ्यकह्पविधानज्ञ वरयेत्तु सुदर्शनम्‌ ! नक्षत्रकल्पो वंतानस्तृत्तीय: संहिताविधिः। चतुर्थः शिरतां कल्प: 
शान्तिकल्पस्तु पठचसः ॥ परञचकल्पविधानज्ञमाचायं प्राप्य भूपतिः। सर्वोत्पातप्रशान्तात्मा भुगवित बसुधां चिरम ॥॥ 
विष्णुधर्मोत्तर २।५।३-५( राजनीतिकोस्तुम, पृ० २५६ में उद्धत)। 'शिरस्‌' का अर्थ है अवर्वशिरस्‌ जो एक उपतिषद्‌- 
कल्प है जिसका उल्लेख गोतम (१८।१२), व्िष्ठ (२८१४), विष्णुधर्मंसूत्र (४६२२) ने उत वेदिक विधातों में 
किया है जिनसे व्यक्ति पापों से भुकत होते हैं। इसका आरम्त यों होता है--'देवा ह थे स्वर्ग लोफसग्रमंस्ते देवा 
शब्रमपृच्छन्‌ को भवानिति |” 


मुद्रा और वेतद का परिसाण ६३३ 


एक ही प्रकार की मुद्रा से सम्बन्धित है, क्योंकि कौटिल्य ने कहीं भी विभिन्न अवधियों एवं धातुओं के विषय में कुछ भी 
नेहीं कहा हे | सामान्यतः 'पर्णा एवं 'का्षापण” शब्द, जैसा कि मनु (८5१३६) , मिताक्षरा (याज्ञ० १॥३६५) एवं 
शुक्र» (४॥१॥११६) ने कहा है, ताम्र मुद्राओं की ओर ही संकेत करते हैं॥ मनु (८।१३५-१३६), विष्णुधर्म सूत्र 
(३६११-१२), याज्ञ ० (१३६४ ) द्वारा उपस्थापित एक तालिका यह भी है--२ रक्तिकाएँ या कृष्णल -- एक (रजत ) 
माय, १६ माष 5 एक (रजत ) पुराण या धरण, १० घरण -- एक ( रजत) शतमान । यह तालिका चाँदी के सिक्‍कों के 
लिए है । इस प्रकार एक धरण “पत्र के छठ भाग के, जैसा कि बृह॒त्संहिता (१०११३, पलदशभागो धरणम्‌) 
ने लिखा हैं, बराबर है। नारद (परिशिध्ट ५७) ने स्पष्ट लिखा है कि चाँदी का कार्षापण दक्षिण में प्रचलित था, 
इससे व्यक्त होता है कि चाँदी का पण या कार्षाषण सब स्थालों में नहीं था | एक सुवर्ण ८० सु जाओं के बराबर तथा एक 
रजत-पण ३२ गु जाओं के बराबर होता है। राइस डेबिड्स (बुद्धिस्ट इण्डिया, पृ० १००) ने लिखा है कि बुद्ध के 
जन्म के आस-पास वस्तुओं का आदान-प्रदात कहापण (कार्षापण ) में होता था जो चौख टा (वगकार) चाँदी का सिक्का 
था और तो ल में १४४ प्रेत के बराबर था, उस पर श्रेणियों एवं निभ्ममों की मोहरें लगी रहती थीं। उस समय कार्षापण 

सिक्के के आधे एवं चौथाई भाग के भी सिक्के थे [१४८ 
उपयु वक्‍त विवेचन से यह कहा जा सकता हैं कि जब पण या कार्षाषण शब्द बिना किसी विशिष्ट उपाधि के 


१४. सुबर्ण, शतमान, निष्क आदि के विधय में दो शब्द लिख देना आवश्यक जान पड़ ता है । कष्णल शब्द 
तेत्तिरीयसंहिता (२२१२।१) में आया है! हिरण्पकार (सोनार) वाजसनेयों संहिता(३०।१७) में प्रयुक्त हुआ है । 
ऋग्वेद में एक स्थल (१।१२६२) पर एक सो निष्कों एवं घोड़ों के दाव का उल्लेख है और एक स्थल (४।३७११) पर 
ऋणभुओं को अच्छ निष्क धारण करनेवाले कहा गया है। अथर्वबेद (५/१४।३) में “निक' शब्द आया है। ऐतरेय- 
ब्राह्मण (२४६।८) में “निशककण्ठी:” (जिनके कण्ठ मिष्क के हारों से अलंकृत हैं) अप्सराओं को अन्य भेंटों के साथ 
उल्लिखित किया गया है। अतः,निष्क सम्भवतः एक सोने का खण्ड था जो सु द्रा या अलंकार के रूप में प्रयुक्त होता था ॥ 
आज भी नारियाँ सोने के पत्तरों के सुन्दर-सुन्दर दुकड़ों से कण्ठहार बनवा कर पहनती हैं । ऋग्वेद (२।३३।१० ) में 
रुद् को विश्यरूप-निष्क' पहने व्यक्त किया गया है। सस्मवतः उस पर विभिन्‍न आकृतियों को सुहरें लगी थीं। एक 
स्थान (६।४७२२) पर ऋषि का कथन है कि उसे विवोदास से दस 'हिरिग्यपिण्ड' मिले। ऋग्वेद में एक स्थल (८।७८।२) 
दर इन्द्र से एक सोने के “मन की प्राप्ति के लिए प्रार्थंथा की गयी है। सम्भवतः यह 'मन' शब्द 'शतमान' 
शब्द का अग्रसर है । तेत्तिरीयसंहिता (६।६।१०।२) में मी यह शब्द आया है। पाणिनि (१।१३२७, २४६, ३०) ने 
क्रम से शतमान (एक शतमान से जो क्रम किया जाता है उसे शातमान कहा जाता है), कार्षाप्रण, निष्क का उल्लेख 
किया है और दुसरे स्थल (५॥१॥३४) पर पण, पाद एवं माष की ओर संकेत किया है। प्तञ्जलि (महाभाष्य, जिहद 
३, पृ० ३६८, पाणिनि 5१।१२ ) ने दुष्दारत दिया है “इस कार्षापण से यहाँ बाजे दो व्यक्तितवों को एक-एक माय दो 7” 
पाणिनि का ५।२।१२० सूत्र (रूपाइ-आहतप्रशस्तयोर-यए्‌) बताता है कि उन्हें यह ज्ञात था कि धातु के खण्ड 
पीट-पीट कर लम्बे-चोड़े किये जाते थे और उनसे सुन्दर बारी या किनारों वाले अर्थात्‌ सुन्दर दीजले वाले सिक्के बनाये 
जाते थे। पाणिनि के ४!१॥३३ संल्यक सुत्र के “काकिण्याइचोपसंल्यानम्‌'” वातिक से प्रकट होता है कि काकिणी उन 
दिनों सामान क्रय करने का एक साध्यस्त थी । काशिका में “रूच्यो दोनारः:” एफ उद्यहरण आता है; 'निधार्तिका- 
ताडनादिना दीनारादिषु रूप थदुत्पच्यते तदाहतमित्युच्यते । आहत रूपमस्थ रूप्यो दीभारः । रूप्यं कार्थापणम्‌ ।/ 


क्राशिका । 
प्र 


श्देड धमंशास्त्र का इतिहास 


प्रयक्‍त किये जाये तो उन्हें ताम्र का ही समझना जाना चाहिए। अतः कौटिल्य द्वारा कहा हुआ वेतन ताम्र-पणों में ही भा। 
इस निष्कर्थ को हम कई बातों से सिद्ध कर सकते हैं। मनु (७।१२६) का कहना है कि निम्बतम श्रेणी के भृत्यों (यथा 
झाडू-बहारू करने वाले या पानी भरने वाल नौकर) को प्रति दिन एक पण, उससे उच्च भृत्य को प्रति दिन ६ पण 
मिलने चाहिए, किन्तु प्रथम श्रेणी के भृत्यों को प्रति छठे मास एक जोड़ा वस्त्र, प्रति मास एक द्रोण ( >: १०२४ मृष्टि 
मिताक्षरा के अनुसार, याज्ञ ० ३३२७४) अन्न देना चाहिए। अर्थशास्त्र एक मनुस्मृति का हम जो भी काल मानें, दोनों के 
कालों की देरी एक या दो शताब्दियों से अधिक की नहीं हो सकती ! अतः यह कहा जा सकता है कि दोनों के सभयों की 
आ्िक दशाओं में विशेष अन्तर नहीं पाया जा सकता । ऐसा कहना असम्भव-सा प्रतीत होता है कि निम्नतम श्रेणी के 
भृत्य को प्रति दिन सोने का एक पण सिलता था और साथ-ही-साथ प्रति दिन ३० मुष्टियाँ (एक मास में १०२४ मुष्टियाँ ) 
अन्न भी। यदि ऐसी बात होती भी तो कौटिल्य के समय में निम्ततम श्रेणी का भृत्य आज के निम्नतम श्रेणी के भ्स्यों 
से सेकड़ों गुना अधिक बेतन पाता | १६वीं शताब्दी के अन्तिम चरण में बम्बई जैसे मगरों के निम्नतम श्रेणी के भृत्यों 
को बिना अन्न वाली ऊपरी आय के ४३ से १०३ तक प्रत्ति मास मिलता था। अतः कौटित्य के पाँचवें अध्याण में पण सोने 
का नहीं है। कौटिल्य (५॥३) का कहना है कि यदि कोश खाली हो भया हो तो राजा अपने कर्मचारियों का वेतन 
बन में उत्पन्न सामग्री, पशु था भूमि के रूप में थोड़े सिक्कों के साथ दे सकता है। यदि राजा किसी ऊसर भूमि को 
अआबाद कर रहा है तो उसे वेतन सिक्‍कों के रूप में देना चाहिए न कि ग्राम-दान के रूप में | इसी सिलसिले में कौटिल्य 
ने यह भी कहा है कि ६० पणों में अन्न का एक आ इक मिलता है । एक आढक -- २५६ मुष्टि (मृटठी) अन्न है। दुर्भिक्ष 
में भी एक आढक अन्न का मूल्य चाँदी के ६० पणों के बराबर नहीं हो सकता, सोने के पण्णों की बात तो निराजी ही' 
है। कौटिल्य (५३) ने घोषित किया है कि एक दूत की एक योजन यात्रा के लिए दस पण तथा इसके आगे १०० 
योजनों के लिए प्रति योजन पर २० पण मिलने चाहिए। कौटिल्य (२१२०) के बनुसार एक योजन ८,००० धनुओं 
(अन्य भाषान्तर के आधार पर ४,००० धनुओं) के बराबर होता है, एक धन्‌ चार अरत्तनियों के बराबर होता है (एक 
अरत्नि २४ अंगुल के बराबर होती है) । अतः अधिकतम अंक छेते हुए हम कह सकते हैं कि एक योजन दे या १० मील 
के बराबर था (या केवल ४६ या ४ मील, दूसरे भाषात्तर के अनु सार) । तब यह कहना कि एक साधारण दूत को 
दस मील (जिसे वह आधे या इससे भी कम दिन में तय कर सकता है ) जाने के लिए १० रजत-पण दिये जाते थे, तो यह 
पारिश्रसिक बहुत अधिक कहा जायगा। अतः कौटिल्य के कथन (४।३) में जो पण है वह ताम्र-पण ही है। जब यह 
निर्णय हो जाता है कि कौटिल्य (५३) का पण ताम्र-पण है तो वेतन मासिक था इसमें कोई सन्‍्देह नहीं है। कौटिल्य 
के कथनान्‌ सार शिल्पकलाकारों एवं हस्तकलाकारों को १२० पण वेतन मिलता था । थर्दि यह वेतन वाषिक होता 
तो उन्हें १० पण ही प्रति मास मिलता । अत: १२० ताम्र-पण मासिक वेतन था। वेतन भरसक मासिक रूप से ही दिया 
जाना अच्छा लगता है न कि वाषिक] शंखलिखित जैसे लेखकों ने सेनिकों के लिए माप्तिक वेतन की व्यवस्था दी है 
(राजनीतिप्रकाश, पृ० २५२) । नासिक के १२वें शिलालेख (एपिग्रैफिया इण्डिका, जिल्द ८, पृ० ८२ ) से पता 
चलता है कि ईसा की आरम्भिक शताब्दियों में ३५ कार्पापण बराबर होते थे एक सुवर्ण के । अस्तु, 

क्रमशः पुरोहित की महत्ता में कमी आ गयी । आगे चलकर वह सन्ति-परिधद से हट गया और उसका स्थान 
पण्डित ने ग्रहण कर लिया । बंगाल तथा अन्य देशों में उसके कार्यों को धर्माध्यक्ष या घर्माधिकरणिक करने लगे । 
मत्म्यपुराण (२१५।२४) में धर्माधिकारी के गुणों का वर्णन है। और देखिए एपिप्रेफिया इण्डिक।, जिल्द पृ८, पृ ० 
१५६, बन्लालसेन का नैहाटी दाव-पढ, जिसमें पुरोहित एवं महाघ्र्माध्यक्ष दोनों के नाम हैं । परन्तु चेदिराज काणंदेव- 
लेख (एपि० इण्डि०, जिलद २, पु० ३०६) में महाधर्माधिक रणिक का नाम आया है कित्तू पुरोहित का नहीं । इन 
बातो के अतिरिवत एक अन्य अधिकारी ने, जिसका नाम 'सांवत्सर! (ज्योतिषी) था, प्रोहित के कुछ विभागों पर 
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छापा मार दिया । विष्णुधमंसूत्र (३१७५) में आया है--“राजा च सर्वकार्येषु सांवत्सराधीत:' अर्थात्‌ सभी कार्यों में 
राजा तांवत्सर' पर निभंर रहता है। बृहत्संहिता (२६) में आया है कि बिना सांवत्सर के राजा अच्धे के समान 
मार्ग में त्ुटियाँ करता है ! यही बात अपने ढंग से कामन्दक (४॥३३) तथा विष्णुध्र्मोत्तर (२।४।४-१६) ने भी कही 
है। कौटिल्य (&:४) ज्योतिष पर अधिक निर्भरता के विरुद्ध है ।*९ किन्तु याज्ञ० (१३०७) का कहना है कि राजा 
का उत्थान एवं पतन नक्षत्रों के प्रभावों पर निर्भर रहता है । 

सेनापति--बहुत-से ग्रंथों में सेनापति के गुणों का वर्णन किया यया है, थथा--कौटिल्य (२॥३३), अयोध्या ० 
(१००१३२०--सभा० ५।४६), शान्ति० (5३॥११-३२), मत्ल्य० (२१५८-१०), अग्नि० (२२०१), कॉम० 
(२८२७-४४), विष्णुधर्मोत्तर (२॥२४।४-६), मानसोल्लास (२॥२)। सेनापति को ब्राह्मण या क्षत्रिय होता 
चाहिए (अग्ति० २२०।१, मत्स्य ० २१५१०) । शुक्र० ( २४२६-४३० ) ने क्षत्रिय को उत्तम ठहराया है, किन्तु यदि 
बीर क्षत्रिय न मिले तो उसके अनुसार ब्राह्मण सेतायति बनाया जा सकता है, किल्तु शूद्र कभी भी नहीं । मानसोल्लास 
के अवुसार सेनापति के गुण ये हैं--अच्छा कूल-चरित्र, साहस, कई भाषाओं की योग्यता, अश्व एवं हस्ती पर चढ़ने 
एवं अस्त्र-विद्या की चातुरी, शकनों एवं दवाओं का ज्ञान, अश्व-जातियों की पहचात्त, आवश्यक एवं अनावश्यक के 
अन्तर का ज्ञान, उदारता, मधुर वाणी, आत्म-निग्रह, मेधा, दृढप्रतिज्ञता । महाभारत काल भें सेतापतियों का चुनाव 
होता था (उद्योग १५१, द्वरोण ५, कर्ण १०) किन्तु आगे चलक< वह परम्परा समाप्त हो गयी | उसकी नियक्षित स्वयं 
राजा द्वारा की जाने लगी। 

इूँल--अतिप्राचीन काल में भी यह शब्द और इसका पद प्रचलित था। ऋग्वेद में कई स्थलों (१११२॥१, 
१।१६१।३, ८ाडेंडा।र२ ) पर अग्नि को दूत माना गया है और उसे यज्ञों में देवों को बुलाने के लिए कहा गया है। इस 
शब्द के साथ चार-वृत्ति (सुप्तचर के कार्य ) का अर्थ भी लगा हुआ है। ऋग्वेद (१०॥१०८।२-४) में आया है कि इन्द्र 
ने सरमा (देवों की कृतिया ) को पणियों के घत का पता लगाने के लिए भेजा था। उद्योग (३७॥२७) में दूत के 
आठ विशेष गुणों का उल्लेख है, बथा--उसे प्रतिनिविष्ट अर्थात्‌ स्तव्त् (ढीठ) नहों होना चाहिए, कायर नहीं होना 
चाहिए,दीघंसूत्री (मन्द) नहीं होना चाहिए, उसे दयालु एवं सुशील होना चाहिए, उसे ऐसा होना चाहिए कि दूसरे 
उसे अपने पक्ष में न मिला सकें; रोगरहिंत होना चाहिए और होना चाहिए मधुरभादी ।*! और देखिए शान्ति० (५५) 
२४, यहाँ केवल ७ गृणों का वर्णन है), अथोध्या० (१९००३३५), मनु (७।६३-६४), मत्स्यपुराण (२१५॥१२-१३) । 
दूत उत्तना ही बोले जितना उससे (राजा द्वारा) बोलने को कहा गया है, नहीं तो वह प्राणों से हाथ धो सकता है (उद्योग ० 
७२।७) । शान्ति०( ८५१२६-२७) ने दूत के शरीर को पवित्र ठहराया है। कौटिल्य ने दृत के विषय में एक अध्याय 
लिख डाला है (११६) । नीति-निर्धारण के उपरान्त दूत को उस राजा के पाध्ष भेजना चाहिए जिस पर आक्रमण 
किया जाने वाला हो (देखिए झामन्दक को भी १२।१) । 

दूत के तीन प्रकार हैं; (१) निसुष्टा्थ (वह, जिसे जो कहना है उसे कहने के लिए पूर्ण स्वतंत्रता है) | इस 
प्रकार के दूत को मंत्री (अमात्य) का अधिकार रहता है, यथा पांडवों के दूत कृष्ण तथा आजकल के दूत (ऐम्बेसडर )। 
(२) परिसिता्थ (निश्चित कार्य के लिए भेजा गया, इत्वॉय ) , यह भी मन्ती के बराबर रहता है किन्तु एक चौथाई 


२०. नक्षत्रमतिपुच्छन्त बरलमर्थोतिवर्तते । अर्थों हयर्थस्य नक्षत्र कि करिष्यन्ति तारकाः ॥। अर्थशास्त्र ६!४। 
२१. अस्तब्धमक्लीबमदो घंसूत्र सानुक्रोशं इलक्ष्ममहायमन्य: । अरोगजातोयमुदा रवाक्य दूत बदन्‍्त्यष्टगुणोप- 
पन्नम् ॥ उद्योग ० २७।२७। 


६३६ धमं शास्त्र का इतिहास 


कंस | (३) शासनहर (केवल राजकीय पत्र एवं संदेश ले जाने वाला), इसमें मन्त्रियों के केवल आधे गुण पाये जाते 
हैं । मिताक्षरा (याज्ञ ० १।३ २८) ने बड़े सुन्दर ढंग से इन तीन प्रकारों का वर्णन किया है। कौटिल्य ने दुत-कार्य पर 
स्विस्तर लिखा है, यथा--शत्नु-देश में उसे क्या-क्या देखता चाहिए, उसे कैसा व्यवहार करना चाहिए (स्त्रियों एवं 
बक्वासव से दूर रहना चाहिए), उसे गुप्तचरों से किस प्रकार समाचार ग्रहण करने चाहिए आदि-आदि । स्थानाभाव 
के कारण हम विस्तार छोड़ दे रहे हैं! देखिए काम० (१२३२-२४) को भी । कामन्दक (१२॥२३-२४) ने बहुत 
संक्षेप में ये बातें दी है--शत्तरु के यहाँ के उन लोगों की अभिज्ञता प्राप्त करता जो उस राजा के द्रोही हैं, शत्रु-राजा 
के मित्तों एवं सम्बन्धियों को अपनी ओर मिला लेता, दुर्गों की संख्या एवं सन्न द्वता की जानकारी प्राप्त कर लेना, शत्तु 
की आशिक स्थिति एवं सैन्य बल की अभिज्ञता प्राप्त कर लेना, शत्रु का अभिप्राय जानना, शन्रु-देश के जनपदों के 
प्रभारी अधिकारियों को अपनी ओर मिला लेना, युद्ध -क्षे्र की पूर्ण जानकारी प्राप्त कर लेना जिससे उस स्थान से 
शौप्नता के साथ आगे निकला जा सके । मन्‌ (७६५) के कथनानुसार दूत ही सन्ध्रिएवं विप्नह्‌ का कारण होता है। 
यदि दूत से संदेश सुनकर राजा (शत्रु) रुष्ट हो जाय तो दूत को इस प्रकार कहता चाहिए --“सभी राजा आप और 
मन्य दूत के मुख से ही बातें जानते हैं । अत: धमकी दिये जाने पर भी' दूत को संदेश देता ही पड़ता है; नीच जाति के 
(चाण्डाल ) दूतों को भी नहीं मारना चाहिए ; उस दूत की तो बात ही क्या जो ब्राह्मण है ? यह जो में कह रहा हूँ दूसरे 
का सन्देश है, इसे कह देना मेरा कर्तव्य है | * रामायण ( ५४५२।१४-१५) का कहना' है कि अच्छे लोग दुत-वध की आज्ञा 
नहीं देते, किन्तु कुछ अवसरों पर उसे कोड़े मारने, मुण्डित कर बाहर निकाल देने आदि की आज्ञा दे दी गयी है। 
चर या चार (गृप्तचर) तथा दूत में अन्तर है, जैसा कि कौटिल्य, कामन्दक (१२।३२) , याज्ञ० (११३२८) 
में लिखा है। कामन्दक (१२।३२) का कथन है कि दूत प्रकाश में कार्य करता है किन्तु चर छिपकर | आजकल के 
राजदूत एक प्रकार के सम्मानित दूत ही हैं जो राष्ट्रों के नियमों की सुरक्षा में रहते हैं। कौटिल्य ने गुप्तचरों पर चार 
अध्याय लिखे हैं (११९१-१४) । कामन्दक (१२२५-४६) ने भी लिखा है | शुक्रनीतिसार (१।३३४-३३६) का 
कथन है कि प्रति रात्रि को राजा को चाहिए कि वह गुप्तचरों द्वारा प्रजा एवं कमंचारियों के जभिप्रायों, मंत्रियों, शत्रुओं, 
सैनिकों, सभा के सदस्यों, सम्बन्धियों एवं अन्त:पुर की रानियों की सम्मतियों को जाने । कामन्दक (१२२५) का 
कहना है कि चर में इतनी योग्यता होनी चाहिए कि वह लोगों के मत की बात जात ले, उसकी स्मृति शक्तिशाली होनी 
चाहिए,मधुरभाषी होना चाहिए, शी घगामी होता चाहिए, उसमें विपत्तियों को सहने की एवं कठिन परिश्रम करने की 
शक्ति होनी चाहिए; उसे क्षिप्र होना आहिए और होना चाहिए प्रत्युत्पन्तमति । कौटिल्य (११९१) का कथन है कि 
गूढ़-पुरुष या गुप्तचर लोग वे हैं जो कापदिक (ऐसा साहसी विद्यार्थी, जो लोगों के मन को पढ़ ले), उद्यास्थित (ऐसा 
कृत्रिम साधु, जो साधुत्व के वास्तविक कर्तव्यों से च्यूत हो, किन्तु हो बुद्धि मान्‌ एवं पवित्न चरित्त वाला), गृहुफ्तिक 
(ऐसा गृहस्थ जो ऐसा कृषक हो, जो अपनी जीविका न चला सके, किन्‍्तु हो मेधावी एवं उत्तम चरित्र वाला), वंदेहक 
(ऐसा व्यापारी जो व्यापार से मपनी जीविका न चला सके किन्तु हो मेधावी एवं शुद्ध चरित्र वाला), तापस (ऐसा 
भुप्तचर जो तपस्था कर रहा हो, जिसने सिर म्‌डा लिया हो, या जटाएं बढ़ा ली हों और अपनी जी विका चलाने का 
इच्छुक हो), सच्ची (सहयोगी या सहपाठी ), तीक्ष्ण (निराश व्यक्ति ), रसद (विष देने वाला) एवं मिक्षुकी का वेष 


२२. त॑ ब्नयाद्‌ दृतघुखा व॑ राजानस्त्वं चानये च | तस्मादुद्धृतेष्वपि शस्त्रेषु यथोकत बक्तारस्तेषामन्तावसायिनो< 
पष्यवध्या: । किमड़ पुमर्ब्ाहाणा: । परस्येतद्वाक्यमेव दुत्तर्म इति । अर्थशास्त्र १)१६। नीतिवाक्पामुत (दृत्तसमुद्देश, 
पृ० ९७१) एवं यशस्तिलक (३, प्रृ० ५६४) में ये ही शब्द लिखित हैं । 


राजदूत, चर, गुप्तचर आदि घ्३ेछ 


धारण कर कार्य कर सके । इनमें से प्रथम पाँच को कौटिल्य ने पञचसंस्था कहा है जिन्ह राजा द्वारा पुरस्कार एब सम्मान 
मिलना चाहिए, और उनके द्वारा राजा को अपने भृत्यों के चरित्र की पवित्नता की जाँच करनी चाहिए । कौटिल्य का 
कहना है कि उदास्थित नामक गुप्तचर को राजा द्वारा दी गयी भूमि पर कृषि-कर्म, पशु-प्लत एवं व्यापार करते रहना 
चाहिए और उसे पर्याप्त सोना एवं चेले आदि दिये जाने चाहिए, जिससे वह सभी (बनावटी) साधुओं को भोजन, वस्त्त 
एवं आवास दे सके और उन्हें विशिष्ट अपराधों एवं समाचारों की टोह में भेज सके। तापस नामक गृप्तचर को राजधानी 
के पास ही रहना चाहिए, उसके पास बहुत से चेले रहने चाहिए, उसे यह प्रसिद्ध कर देता चाहिए कि वह मास में केवल 
एक बार खाता है या दो-एक मट्ठी साग-भाजी या घास खाता है (वास्तव में छिपकर वह भाल उड़ाता है या अपनी 
मनचाही थाली पर हाथ साफ करता रहता है) | उसके चेलों को यह घोषित कर देना चाहिए कि उनके गुरु महोदय 
की शक्तियाँ अलौकिक हैं और वे लाभ, अग्नि, डाका आदि के विद्य में भविष्यवाणी कर सकते हैं । 
कौटिल्य (१॥१२) ने सञ्चर (घुमतेंकड ) मप्तचरों अर्थात्‌ सक्रियों (जों अताथ होते हैं और उनका पालन- 
पोषण राज्य द्वारा होता है और उन्हें हस्त-रेखा-विद्या, इन्द्रजाल, हस्तताघव (हाथ की सफाई की विद्या) आदि में 
पारंगत किया जाता है) का भी वर्णन किया है। कौटिल्य ने तोक्ष्ण (जो जोवन से इतने निराश होते हैं कि धनोपार्ज न 
के लिए हाथी से भो लड़ सकते हैं), रसद (जो अपने सम्बन्धियों के लिए भी कोई स्नेह नहीं रखते, आलसी एवं क्रूर 
होते है), मिक्षुकी या परित्राजिका (दरिद्र ब्राहमण विधवा, चतुर एवं जीविकोपार्जन की इच्छुक, जिसका अन्तःपुर में 
मान होता है और जो महामात्नों एवं मन्त्रियों के कटुम्बों में प्रवेश पाती रहती है) का भी वर्णन किया है। उपय क्‍्त 
गुप्तचर लोग १८ तीर्थों के भदों को बताने के लिए तैनात रहते थे। तीर्थों के व्यक्तिगत चरित्नों की जानकारी एवं 
जाँच के लिए ऐसे लोग नियुक्त किये जाते थे जो कुब्जों, वामनों, (नाट लोगों) किरातों, बहरों, यूगों, मूर्खों, जड़ों का 
अभिनय कर सके या अभिनेता, नतंक, ग्रायक आदि हों। इस काये के लिए स्त्रियों की नियुक्तित भी होती थी । इनसे 
जो समाचार प्राप्त होते थे उनकी परीक्षा पञच संस्थाओं (ऊपर वर्णित) द्वारा कया ली जाती थी, किन्तु दोनों प्रकार 
के दल अपनी-अपनी जाँच अलग-अलग करते थे। इसके उपरान्त अन्य गृप्तचरों द्वारा परीक्षण कराया जाता था। यदि 
इस प्रकार के तीनों परीक्षणों का फल एक ही होता था ती समाचार को ठीक मान लिया जाता थ!, किन्तु यदि समाचारों 
में भेद पड़ जाय तो गृप्तचरों को गृप्त रूप से दण्ड दिया जाता था या उन्हें नौकरी से हटा दिया जाता था। विष्णुधर्मो- 
त्तर (२२४।६६-६७) में भी इसी प्रकार के रहस्थ-भेदन का बर्णन पाया जाता है। कोटिल्य (१११३) ने सामान्य 
रूप से भी रहस्य-भेदन के विषय में लिखा है (अर्थात्‌ राजधानी तंथा राज्य के अन्य भागों के विषय में भी । गुप्तच र 
लोग राज्य भर में घूमा करते थे और स॒प्त रूप से राजा के विषय में एवं शासन-कार्य के विषय में सन्‍्तोष या असन्तोष 
की बातों का पता लगाते थे । कौटिल्य [१।१४) ने विदेशों के रहस्य-भेदत के लिए भी गुप्तचर-व्यवस्था की चर्चा की 
है। गृप्तचर लोग वहाँ के राजा के मित्रों, शत्रुओं, विरोधी तत्त्वों आदि का पता लगाते थे और उन्हें अपनी ओर मिला 
लेने की व्यवस्था करते थे । राज्य में चारों ओर युप्तचरों का जाल बिछा रहता था, जैसा कि कामम्दक (१२१८) ने 
राजा को “चा रचक्षुमंही पति: (गुप्तचर राजा की आँखें हैं) की उपाधि देकर प्रकट किया है। यही बात विष्णुधमोत्ति र 
(२॥२४।६३) एवं उद्योगपन्र (३४।३४) ने क्रम से “राजानश्चारचक्षुप: एवं “चार: पश्यन्ति राजान:' के रूप में 
कही है | कौटिल्य (४॥४-६) ने समाहर्ता * ३ द्वारा नियुक्त कतिपथ गृप्तचरों की चर्चा की है जो अशान्ति उत्पन्न करने 


२३. समाहर्ता जनपदे सिद्धतापसप्र त्जितचक्रवरचा रणकुहकप्रच्छन्दककार्ता न्तिक नेमिज्तिकमौ हु तिकचि कित्स- 
कोन्मतसमूकबधिर जडान्धवदेहककारुशिल्पिकु शी लववेश-शौण्डिकापूपिकपाक्व मां सिकौ दनिकव्यत्जना न्‌॒प्रणिदष्यात्‌ । 


द्रेश घर्मंशास्त्र का इतिहास 


वालों को दबाने, घूस छेने वाले स्यायाधिकारियों एवं अन्य विभागों के अधीक्षकों का भेद बताने, अनधि कृत ढंग से मुद्रा 
बनाने वालों का पता लगाने, बलात्कार करने बालों, चो रों, डाकुओं एवं अपराधियों को खोज करने के लिए तैनात किये 
जाते भे। न्याय-विषयक कुछ विशेष जानकारी के लिए भी गुप्तचरों की व्यवस्था कौटिल्य ने दी है। कौटिल्य (३॥१) 
का कहना है---“यदि साक्षियों के कारण बादी एवं प्रतिवादी दोनों का मुकदमा गड़बड़ हो जाय, जब दोनों दलों में 
किसी एक का पक्ष गुप्तचरों द्वारा असत्य सिद्ध हो जाय तो उसके बिरोध में न्याय दिया जायगा।”' द्रोणप्व (७५।४) 
से पता चलता है कि दुर्योधन को सेना में कृष्ण के गृप्तचर नियत थे और यही बात दुर्योधन की ओर से भी की गयी थी । 
जान्तिपर्ण (६६५४-१२ एवं १४०।३६-४२ ) ने उन्त स्थलों के नाम दिये हैं जहाँ-जहाँ गुप्तचर नियत किये जाने चाहिए 
ओर इस बात पर भी बल दिया है कि गुप्तचर एक-दूसरे को न जात सके । २४ कौटिल्य ने गृप्तचर-विभाग का जो' विस्तृत 
: वर्णन उपस्थित किया है उससे चकित नहीं होना चाहिए, आधुनिक काल में सभी देशों में गृप्तचर-विभाग पर पर्याप्त धन 
व्यय किया जाता है। देश-विदेश में चारों ओर गुप्तचरों के जाल बिछे रहते हैं। भारत के राष्ट्रपति, प्रघान मन्त्री या 
किसी राज्य के म्ख्यमन्ती य। मनन्‍्त्री जब विचरण करते हैं या किसी सभा में जाते हैं तो उतके रक्षार्थ चारों ओर जनता के 
बेज् में गुप्तचर फंले रहते हैं । 


ते ग्रामाणामध्यक्षाणां च शौचाशोचं विज : । अथंशास्त्र ४४४ । मिलाइए, नोतिवाक्यामृत (चारसमुक्देश )यु० १७२, 
जहां गुप्तचरों के रूप में लोगों को लम्बी तालिका दी हुई है ! 

रे४. पावण्डांस्तापसादोश्च परराष्ट्र निवेशयेत्‌ । उच्यानेवु विहारेषु प्रपास्थावसभेषु ले । पानागारे प्रवेशेबू 
तोयेधु च समासु च । शान्ति० १४०३४-४२; यथा न ,विद्युरस्थोन्यं प्रणिधेयास्तथा हि ते । शाम्ति> ६६।९० । 


अध्याय + 


राष्ट्र (३) 


'राष्ट्र'ं शब्द ऋग्वेद (४।४२।१ “मम द्विता राष्ट्र क्षत्रियस्थ”” अर्थात्‌ “मेरा राष्ट्र दोनों ओर या दौनों गोलकों 
में।है! --ऐसा व्रसदस्यु ने कहा है) में भी आया हैं | वरुण को राष्ट्रों का स्वामी (राजा राष्ट्राणाम्‌-''ऋ० ७१३४- 
११) कहा गया है। कई अन्य स्थलों पर भी यह शब्द प्रयुकत हुआ है, यधा--ऋग्वेद ७॥८४।२, १०१॥१०६।३ आदि 
तैत्तिरीय संहिता (७५१८, वाजसनेयी संहिता २२।२२) में आशी बंचत आया है--“इस राष्ट्र में राजा श्र, महारथी 
और ध्नुर्धर हो ।/ और देखिए तै० ब्रा० (३३८१३) , जहाँ उप कत आशीव॑ चन की व्याख्या प्रस्तुत को गयी है। 
अथवेबेद (१२।१।८) में पृथिवी को माता कहा गया है और उसका आह्वान किया गया है कि वह राष्ट्र को बल एवं 
वीप्ति दे । कामन्दक (६३) का कहना है कि राज्य के सभी अंगों का उद्भव राष्ट्र से होता है अतः राजा को सभी 
सम्भव प्रयत्नों द्वारा राष्ट्र की वृद्धि करनी चाहिए । अग्निपुराण (२३६।२) के अनुसार राज्य के सभी अंगों में राष्ट्‌ 
सर्वश्रेष्ठ है। मनु (७६६) का कहना है कि राजा को ऐसे देश में धर बनाना (रहना ) चाहिए, जहाँ पानी त जमा 
रहता हो, जहाँ प्रचुर अन्न उपजतः हो, जहाँ अधिकतर आरयों का वास हो, जहाँ (आधियों एवं व्याधियों से ) उपद्रव न हो, 
जो (वृक्षों, पृष्पों एवं फलों के कारण) सुन्दर हो, जहाँ के सामन्‍त अधिकार में आ यये हों, और जहाँ जीविका के साधन 
सरलता से प्राप्त ही सके ।* यही बात याज्ञ० (१॥३२१) एबं विष्णुधर्मसूत्न (३४-५) में भी दूसरे ढंग से कही गयी है । 
इस विषय में कामनदक (४॥५०-५६ ) के वचन पठनीय हैं--“राजाके राष्ट्र की समृद्धि इसकी मिट्टी के गुणों पर निर्भर 
रहती है, राष्ट्र-समृद्धि से राजा की समृद्धि होती है, अतः राजा को चाहिए कि वह समृद्धि के लिए अच्छ गुणों से युक्त ऐसी 
भूमि का चुनाव करे, जिसमें प्रचुर अन्न उपजे, जहाँ खनिज हो, जहाँ व्यापार हो सके, खानों तथा अन्य वस्तुओं की भर- 
मार हो, जहाँ पशु-पालन हो सके, प्रचुर जल हो, जहाँ सुसंस्क्ृत व्यक्ति रहते हों, जो सुन्दर हो, जहाँ जंगल हो, हाथी हों, 
जहाँ जल-स्थल के मार्ग हों, जहाँ केवल वर्षा के जल पर निर्भर न रहना पड़े ।” ३ वह भूमि जो केकरीली एवं पयरीली हो, 


१. आ बह्मन्‌ ब्राह्मणों बह्मवर्चंसो जायतामास्मिन्‌ राष्ट्र राजन्य इषव्य: श्रो महारयो जायतां दोग्प्रो घेनु- 
वोदानड्वानाशु: स॒प्तिः पुरन्ध्रियोधा जिष्णू रथेष्ठा: सभेयों युवास्थ यजमानस्य वीरो जायतां निकामे निकासे न: पर्जन्यो 
ब्ंतु फलिस्यो न ओषधय:ः यच्यन्तां योगक्षेसो न: कल्पताम्‌ | लैं० सं० ७।४॥१८।१, वाज० सं० २२२२ (थोड़े अन्तरों 
के साथ) 

२. अल्पोदकतृणों यस्‍्तु प्रवातः प्रचुरातप: | स ज्ञेयों जांड्भलो देशो बहुधान्यादिसंयुत: ॥ मनु (७:६४ ) की 
व्यास्या में कुल्लूक द्वारा उद्धत; स्वल्पवक्षोदकपवंतों बहुपत्षिमुगः प्रचु रवर्षातपश्च जाडुलो देश इति । एक स्मृति से 
तोतिग्रकाश (१० १४७) द्वारा उद्धत । याज्ष० (१३२१) को व्याख्या के सिलसिले में सिताक्षरा का कथन है-- 
'यद्यप्यल्पोरकत रुपबंतोददेशो जाड्भलस्तथाय्यत्र सजलतरुपवंतो देशों जाड्रःलशब्देनामिधीयते ।* 

३- अदेवभातृका चेति शस्यते भूविभतये। काम० ४॥५२। देशो नद्यम्बुवष्ट्यम्डुसंपन्रद्रीहिपालितः ! 
स्याश्नदीमातुको देवमातृकश्च यभाकमस )। अम्रकोश, अर्थात्‌ जहाँ पर धान आदि की खेती केवल वर्षा-जल पर निर्भर 


६४० पमंशास्त्र का इतिहास 


जहाँ जंगल ही जंगल हों, जहाँ चोरों का अड्डा हो, जो जलहीन हो, कटीले पौधों एवं सर्पों से युक्त हो; राष्ट्र के चुनाव 
के लिए उपयुक्‍त नहीं है । उस देश को, जहाँ जीविका के साधन सरलत! से उपलब्ध हो सकें, जहाँ की मिट्टी अच्छे गुणों 
वाली हो, जहाँ पर्याप्त मात्रा में जल हो, जहाँ पव॑ तमालाएंँ हों, जहाँ शूद्र, शिल्वकार एवं व्यापारी अधिक संख्या में हों, 
जहाँ के कंंषक (भूमिसुधार-सम्बन्धी कार्यों में) विशेष रुचि रखते हों, जो राजा के प्रति सत्य एवं अनुकूल तथा जत्रु के 
प्रति प्रतिकूल हों तथा दुःखों (विपत्तियों) एवं कर के भार को वहन कर सकें, जो अति विस्तृत हो, जहाँ देश-विदेश के 
व्यक्ति निवास करते हों जो सत्यमार्गी हों, जहाँ धव-धान्य एवं पशुओं का प्राचुयें हो, जहाँ के मुख्य पुरुष न तो मूर्ख हों 
ओर न दुष्ट हों; अपेक्षाकृत अधिक अच्छा समझना चाहिए। उपर्युक्त उपयुवतताओं से पता चलता है कि देश या राष्ट्र 
समृद्धिशाली हो, उसमें जीवन के साधन प्रचुर माता में हों, और हो वह सुरक्षा के उपादानों से भली भाँति परिपूर्ण । जन- 
संख्या के विषय्र में कुछ स्मृतिकारों के मतों में विभेद है। मनु (७।६८) के अनुसार देश में केवल आय॑ हों, किन्तु विष्णु- 
धर्मंसूत्र (३।५) के अनुसार उसमें अपेक्षाकृत शूद्र एवं वेश्य अधिक हों । एक अन्य स्थान पर मनु (८।२२) का कहना 
है कि जिस देश में शूद्र अधिक हों, जहाँ वास्तिकों की संख्या अधिक हो और द्विज बिल्कुल न हों, वहु देश व्याधियों एवं 
दुभिक्षों से आकान्त होकर नष्ट हो जाता है। बही बाद मत्स्यपुराण (२१७॥१-५), विष्ण॒धर्मोत्तर (२।२६११-५), 
मानसोल्लास ( २। ३, श्लोक १५१-१४३ ), चीतिवावयामृत (जनपदसमुह श, प्‌ृ० १६, जिसमें 'राष्ट्र', (विषय, 'देश', 
जनपद आदि की परिभाषाएं दी हुई हैं) ने भी कही है। प्रथम दो ग्रंथों का कहना है (एवंविधं यथालाभं राजा विषय- 
मावसेत्‌ ) कि प्रत्येक राष्ट्र में उनके कथनानुसार गुणों का पाया जाना सम्भव नहीं है, अत: राजा को चाहिए कि वह 
जो कुछ प्राप्त है उसका सर्वोत्तम उपयोग करे। कौटित्य (२।१) का कहना है कि राजा को ग्रामों का मण्डल प्राचीन ढूहों 
या नवीन स्थासों पर बनवाना चाहिए, जिनमें अन्य देशों के लोग बसने को प्रेरित किये जायें, जहाँ राष्ट्र के अधिक जन- 
संख्या वाले स्थानों से लोग बुलाकर बसाये जायें, किन्तु प्रत्येक ग्राम में १०० से न कम और न ५०० से अधिक कुल 
बसाये जायें और उसमें अधिकतर शूद्रकर्षकों (कृषकों) को बसाथा जाय । प्रत्येक ग्राम का विस्तार (रकबा) एक या 
दो कोस (क्रोश) का हो और वह पड़ोसी ग्रामों की सहायता कर सके।* 

पौराणिक भूगोल के अनुसार द्वीप सात हैं, यथा--जम्बू, प्लक्ष, शाल्मलि, क॒श, क्रौ>च, शक एवं पुष्कर ( विष्णु- 


शहती है उस देश को देवमातृक (देवों माता यस्य) कहते हैं, किन्तु जहाँ यहु नदियों, तालाबों आदि पर निर्भर 
रहती है उत्ते भदीमातृक कहते हैं । 

४. भूृतपूर्बमभूतपूर्व वा जनपद परदेशापबाहनेन स्वदेशामिष्यन्दरमनेन बा निवेशयेत्‌। शूद्रकर्षकरश्मायं कुल- 
शतावरं पञ्नशतकलपरं ग्राम फ्ोशद्विक्रोशसी मानसन्योन्यारक्ष निवेशयेत ॥ अर्थशास्त्र २११॥ इस कथन से व्यक्त 
होता है कि कौटिल्य ने 'जनपद' शब्द को दिश' के अर्थ में प्रयुक्त किया है जहाँ उपनिवेश बसाया जाय और जो राष्य्र के 
अन्तगंत हो अथवा न हो । डा० प्राणनाथ (स्टडी इन दी एकनॉमिक ऋष्डीशन आव ऐंश्येण्ट इण्डिया, पृ० १७) की यह 
व्याख्या कि यह ( अर्थात्‌ 'जनपद' ) राज्य का एक भाग है, स्वीकृत नहीं की जा सकती, जैसा कि 'भ्तपूर्वमभूतपुर्व म' शब्दों 
से व्यक्त है | संस्कृत के लेखकों एवं पुराणों से व्यक्त होता है कि 'जनपद' का सीधा अर्थ है 'देश' और अमरकोश में यह 
देश एवं विधय का पर्याय कहा गया है। क्षीरस्वामी ने जनपद का अर्थ राष्ट्र से लगाया हैं। काव्यमीमसांसा ने, जिस पर 
डा० प्राणनाथ देशों को संख्या के विषय में अपनी व्याख्या के लिए निर्भर हैं, 'जनपद' शब्द का प्रयोग भूसि को 
चारों दिशाओं में देशों के नामों के लिए किया है । 


भारतवर्ष के अचान्तर देश ह्ड१्‌ 


3राण २२१२) / महाभारत ने १३ द्वीपों के नाम लिये हैं (आदि० ७५१६, वनपर्व ३५२ एयं १३४२०); एक 
स्थल (द्रोण ० ७०१५) पर १८ द्वीपों के नाम हैं। भारतवर्ष के विषय में देखिए इस ग्रन्थ का भाग २, अध्याय १। मन 
(२।२० ) ने पवित्र कुरुक्षेत्न-भूमि एवं मत्स्यों, पञ्चालों, शरसेनों की भमि को सर्वोत्तम माना है, जहाँ के विद्वान 
ब्राह्मण विचारों एवं क्रियाओं में सम्पूर्ण विश्व के लोगों के लिए नेता एवं आदर्श माने गये हैं। विष्णु ० (१२॥३॥२) 

अआहप०, साकण्डय तथा अन्य पुराणों ते भारतवर्ष को कमंभूमि माना है। यह उस देश-भक्ति का द्योतक है जो पाश्चात्य 
देशों में दुलंभ है। अति प्राचीन काल से भारतदर्ष को बहुत देशों का झुण्ड कहा जाता रहा है। इसके देशों और उनके 
निवासियों के एक ही नाम चलते आये हैं (पाणिनि ४११॥१६८, ४२५१ )। ऋःवेद में निम्नलिखित राजकुलों के नाम 
आये हैं--यदुओं, तुबंसुओं द्ृह्पुओं, अनुओं एवं पुरुओं के राजकुल (ऋ० १॥१०५४।८, ८।१०१४ आदि)। चेदि(८)५।- 
३5), कीकट (३१५३।४), ऋजीक (5।9२६), रशम (५३०११२), वेतसु (१०।४४।४) नामक देशों के नाम भी 
हैं! अथवंबेद (५।२२) में बहुत-से लोगों एवं देशों के नाम हैं, जिनमें बहिलकों (५१३०५ तथा ८ ) , मूजवान्‌ (५१३०४ 
एवं ८), गंधारि, अंग, मगध (५१३०११४) के नाम विशेष रूप से उल्लेखनीय हैं। ऐंतरेय क्राह्मण (३८॥३) ने भारत 
वर्ष को पाँच भागों में, यथा--पूर्व, दक्षिण, पश्चिम, उत्तर (उत्तर कुरु एवं उत्तर मद्र ) एवं मध्य कुरु-पञ्चाल एवं 
वश-उशौन र) में बाँट दिया है। भारतवर्ष दो भागों में भो बेंदा माना यया था, यथा--दक्षिणापथ (नमंदा से दक्षिण 
तक ) एवं उत्त रापध । ईसा से कुछ शतारिदियों पूर्व ही यह धारण बंध चुकी थी। हाथीगुम्फा अभिलेख में उत्तरापथ 
के कृतियय राजाओं के नाम आये हैं और महाभाष्प में दक्षिणापथ के कई तालाबों के वाम आये हैं ।४ ब्राह्मण-न्रम्थें में 
कुरु-पठचालों (तै० ब्र० ११५४), उत्तर कुरु, उत्तर मद्र, कुरुपठ्चालों, वण-उशीनरों (ऐत० ब्रा० ३८।३) , कुय- 
पच्चालों, अंग-मगधों, काशि-कोप्नलों, शाल्ब-मत्स्यों, वश-उशीनरों (गोपथ-ब्राहमण २।१०) के नाम आये हैं॥ 
गन्धारों का उल्लेख छाम्दोग्योपनिषद्‌ (६१४१) में, विदेह का बुहृदारण्यकोपनिषद्‌ (३१११) में, मद्रों का बृह- 
दारण्यकोपनिषद्‌ (३३११) में हुआ है। महाभारत में कतिपय प्रसंगों में लगभग २०० देशों के नाम आये हैं (सभा० 
४२१३२, २०२६-३०, सभा २५, सभा ५२।१३-१४८, ५३।४-६, विराट १११२-१३, भीष्म ढे।३४-६४, ५०।- 
४७-शर३, द्रोण २११५-१८, ७०११-१३, आश्वमेधिक ७३-७८, ८३॥१ )। बोधायनमृह्यसूत्र (१॥१७) ने छूर्म- 
पूजा के लिए एक मण्डल की ब्यवस्था की है और आठ दिशाओं में आठ देशों तथा मध्य में एक देश को उस मण्डल के 
लिए भ्रतिनिध्िि-देश माना है। इस प्रकार इस गह्यसूत्र में 6 देशों के नाम हैं। पुराणों में भी देशों के नामों की तालिकाएँ 
मिलती हैं (मत्स्य> ११४।३४-५६, मार्कण्डेय० ५७३२-६७ एवं अध्याय ५८, ब्राह्म० १७१०-१५ एवं २५॥२५- 
३) | कभी-कभी एक ही देश के दो नाम आते हैं, यथा विदर्भ एवं क्रथकैशिक दोनों एक ही देश थे (रघुवंश ७॥१ 
एवं ३२) । राइस डेविड्स (बुद्धिस्ट इण्डिया, पृ० २३) ने १६ देशों के नाम दिये हैं जो अंगुत्तरनिकाय (अध्याय 
$ १० २१३; ४, १० २५२) एवं दिग्घनिकाय (२, पू० २००) में उल्लिखित हैं --अंग, मगध, कासि, कोसल, वज्जि, 
मल्ल, चेटि (चंदि), वश (वत्स ?), कुछ, पे>चाल, मत्स्य, शूरसेन, अश्मक, अवस्ति, गन्धार, कम्बोज। वराहुमिहिर 


५. महाभाष्प में निम्न देशों के नाम आये हैं-अजमीढ, अंग, अस्बष्ठ, अवस्ति, इक्ष्दवाकु, उशोीतर, ऋषिक, 
कडर, कलिय, कश्मो र, काशि, कुम्ति, कुरु, केरल, कोसल,क्षद्रक, गन्धार, चोड जिहनु, त्रिगर्त, दशार्ण, तोचफ, नोप, 
नेश, पहुचाल वारस्कर, पृण्डू, मगध, मद्र, सहिष, मालव, युगन्धर, वंग, विदर्भ, विदेह, वुजि, शिवि, सुहा, सोबीर । 
कुछ देशों के ताम पाणिनि (४१११७०-१७५, ४४२१०५) ने भी दिये हैं। पथा---भवन्ति, अदमक, कॉलिंग, कस्बोज, 
कर, कोसल, मगध, भद्र, साल्व, सौंचौर । 

रे 


६४२ धर शास्त्र का इतिहास 


की बृहत्संहिता, बोधायनग्‌ह्यसूत्र (१११७) , कामसूद् (१५६, ३३-४१), वाहुंस्पत्य अथ॑ंशास्त्र (३४८३-१९७), राज- 
शेखर की काव्यमीमांसा (१७वाँ अध्याय) ने बहुत से देशों के नाम दिये हैं। अन्तिम पुस्तक भारत को पाँच भागों में 
बाँटती है और सभी चारों दिशाओं में ७० देशों के नाम देती है, किस्तु मध्य भारत के देशों के नाम नहीं देती। भाव- 
प्रकाश (१० ३०८-२१० ) ने ६४ देशों के नाम दिये हैं। उसका कहना है कि दक्षिणापथ भारतवर्ष का चौथाई है, 
और त्रेता एवं द्वापर के युयों में हिम से डरकर लोग दक्षिण में चले गये। कुछ तन्त्रग्रस्थों में ५६ देशों के माम आये हैं 
(देखिए इण्डियन कल्चर, जिल्द ८,पृ० ३३) । यादवप्रकाश की वैजयन्ती (एक कोश) में एक सौ से अधिक देशों के 
नाम तथा कुछ की राजधानियों के नाम आये हैं। 

किसी राष्ट्र के लिए किसी परिसाण की भूमि एवं बड़ी जनसंख्या की आवश्यकता पड़ती है। थोड़ी-सी जन- 
संख्या एवं क॒छ ग्रामों से राष्ट्र का निर्माण नहीं होता । ऊपर जिन राष्ट्रों के नाम आये हैं, उतकी सीमाओं में विजय» 
प्राजय के फलस्वरूप बहुत-से परिवतंन होते रहे हैं । 

प्राचीन भारत में आधुनिक राश्ट्रीयता की भावना नहीं थी। ग्रन्थकारों ने राज्य का नाम लिया है और राष्ट्र 
को उसका एक तत्त्व माना है। किन्तु उन लोगों में राष्ट्रीयता की भावना का पूर्ण अभाव था और उन्होंने राष्ट्रीय एकता के 
लिए कोई प्रयत्न भी नहीं किया । आजकल जिसे हम रप्ट्र कहते हैं वह एक भूनैतिक और आन्तरिक अनुभूति का 
वियय है। इस रूप में केवल १७-१ ८वीं शताब्दियों में कुछ दिनों के लिए महाराष्ट्रियों एवं सिक्‍्यों ने राष्ट्रीयता की भावना 
जाग्रत कर रखी थी। पूरे भारतवर्ष में धर्म, दर्शन, साहित्यिक विधियों (प्रणालियों), कलात्मक विधियों, पूजा 
को विधियों, तीर्थस्थानों की श्रद्धा आदि में एकरूपता थी, किन्तु इन कारणों से भारतवर्ष में राष्ट्रीय एकता की भावना को 
जन्म न मिल सका । अधिकांश सूत्रकारों एवं स्मृतियों ने आर्यावर्त की पविश्न भूमि की सीमाएँ निर्धारित करने का 
प्रयत्न अवश्य किया हैं और इसे स्लेच्छों के देशों से पृथक माना है (देखिए इस ग्रन्थ का भाग २, अध्याय १ ) | विष्णु ० 
(२।३।१-२) , मार्कण्डेय (५५१२१) आदि पुराणों ने भारत की महला के गीत गाने में सारी साहित्यिक शक्ति लगा 
दी है, और कर्म-भूमि के रूप में इसका वर्णन करते हुए लिखा है कि यह वह देश है जहाँ स्वर्ग एवं मोक्ष के अभिकांक्षी 
बसते हैं... (कर्म शूमिरियं स्वयं मपवर्य च गच्छताम्‌ ।” या 'तत्कर्म॑भूमिनान्‍्यत्र सम्प्राप्ति: पृण्यपापयो:॥।'--मार्कण्डेय 
पुराण )। मनु (३२०) ने ब्रहमावर्त, कुरुक्षेत्र, मत्स्य, पञचाल एवं श्रसेत नामक पवित्न देशों के प्रति अपना अभिमाम 
एवं श्रद्धा प्रकट की है। यही बात वसिष्ठ (१।१०) ने भी कही है। शंख-लिखित (याज्ञ ० १॥२ की टीका में विश्वरूप 
द्वारा उद्धृत) का कथन है कि आर्यावर्त देश उच्च गुणों से परिपृर्ण, पुरातन और पूत है (देश आया गुणवान्‌' 
सनातनः पृण्य:)। स्मृतियों का प्रणयन्त विभिन्न समयों में होता रहा, उनमें भारत के विभिन्न भागों की 
रीतियाँ स्थान पाती गयीं, उन्होंने बेदों का अनुसरण करने वालों के लिए सामान्य बातों का उल्लेख किया, 
किसी विशिष्ट देशभाग की परम्पराओं को विशेषता नहों दी [ आश्वलायनगृह्यसूत्र--यत्त्‌ समान तद 
वक्ष्याम: ) | 

धामिक दृष्टिकोण से (राजनीतिक दृष्टिकोण से नहीं) सभी ग्रन्थकारों ने भारतवर्ष या भार्यावत॑ के प्रति 
भावात्मक सम्बन्ध जोड़ रखा था और सारे राष्ट्र को एक मान रखा था, इस तथ्य को स्वीकार करने में किसी को संदेह 
नहीं हो सकता | आज हम *राष्ट्रीयता' शब्द का जो अथे लगाते हैं, उसके अनुसार प्राचीन भारतीय राष्ट्रीयता में हम 
शासन-सम्बन्धी अथवा राजनी तिक तत्त्व का अभाव पाते हैं। किन्तु इत बातों के साथ हमें एक अन्य तथ्य नहीं भूलता 
चाहिए और वह है सारे देश को एक छल्न के अन्तगंत लाना, अर्थात्‌ किसी एक राजा के छक्ष के अन्तगंत सारे देश के 
लोगों को रखना। यह थी चक्रवर्ती सञ्जाद को कल्पना, जो आधुनिक साम्राज्यवाद की कल्पना एवं उसके व्यावहारिक 
रूप मे पूर्णरपेण भिन्न थी । आज के साम्राज्यवादी राष्ट्रों ने अपनी विस्तारबादी भावनाओं से अन्य राष्ट्रों पर जो 


राष्ट्रीयता एवं शासन-व्यवस्था ६४३ 


विपत्तियाँ एवं कहर ढाये हैं उससे विश्व का इतिहास कलंकि 


तहो चुका है। हम यहाँ इस विषय में कुछ कहना 
उच्चित नहीं समझते हैं । 


अब हम आन्तीय एवं स्थानीय शासन के विषय में कुछ लिखेंगे। प्रश्येक राज्य में कई एक देश थे और देशों 
की कई एक इकाइयाँ । राष्ट्र बेः शासक को 'राष्ट्रपत्ति' या 'रप्ट्रि! कहा जाता थ! | 

अमरकोश के अनुसार देश, राष्ट्र, विधय एवं जनपद शब्द पर्यायवाची हैं। इनके परिमाणों के विषय में उत्कीर्ण 
लेखों के साक्ष्यों में मतेक्‍्य नहीं है। कभी-कभी 'विषय' देश का उपविभाग माना ग्रया है (देखिए 'राष्ट्रपति-विषय- 
पति-ग्रामकूट!'--इण्डियन एण्टिक्वेरी, जिल्द ८, प्‌ृ० २०; वही, जिल्द १२, ६१० २४०७, २५१) | किन्तु हिरहड़गढ्ली 
दान-पत्न में (एपिग्रेफिया इण्डिका, जिल्द १, पृ० ५) विषय पहले आया है और *राष्ट्र! उसके उपरान्त, जिससे प्रकट 
होता है कि विषय! राष्ट्र से बड़ा क्षेत्रहै। सहयाद्विखण्ड (उत्तरार्ध, अध्याय ४) के अनुसार एक देश में १०० ग्रास 
हीते हैं, एक मण्डल में चार देश, एक खण्ड यें १०० मण्डल और सम्पूर्ण पृथ्वी में ६ खण्ड कहे गये हैं! काम्बे दान-पत्र 
(45३० ई०) से एता चलता है कि मण्डल देश का एक भाग था (एपिए इण्डि०, जिलल्‍द ७, पृ० २६)। बानगढ़ दान-पत्र 
(एपि० इण्डि०ण, जिलद १४, पु०२३४) एवं आमग्राछी दान-पत्र से पता चलता है कि मण्डल विषय से छोटा था 
और विषय भूकित का एक भाग मात्र था। 'भोग' शब्द, जिसका निर्माण 'भुक्रित' शब्द के समान ही है, लगता है 
विषय का ही एक भाग है और विषय राष्ट्र का एक भाग है (यथा “राष्ट्रपति-विषयपति-भोगपतिप्रभुतीन्‌ समाज्ञान 
पयति, एपि० इंण्डि०, जिल्‍द १४, पू० १२१) । मिताक्षरा (याज्ञ० १३१६) का कहना है कि केवल महीपति ही 
भूमि का दान कर सकता है न कि मोगपति (भोग का अधिकारी )। देश के किसी भाग का द्योतन अआहार' भी करता है 
(हूपनाथ-शिलालेख, सारनाथ स्तम्भ-लेख--कार्पस इंस्क्रिप्शन इण्डिकेरमू, जिल्द १, १० १६२ एवं १६६, नासिक 
अभिलेख--सं ० ३ एवं १२--गोवधंनाहार एवं कापुूराहार, एपि० इण्डि०, जिलद ८, पृष्ठ ६५ एवं 5५२; काल का 
अभिलेख सं० १६, एपि० इण्डि० जिल्द ७, पृ० ६४-जहाँ मामलाहार नाम मिलता है) । स्थानाभाव के कारण देश 
के विभिन्न भागों का पूर्ण विवेचन यहां पम्भव नहीं हे (विस्तृत विवेचन के लिए देखिए जे० आर० 0० एस० सन्‌ १६१२, 
पृ० ७०७ में डा० फ्लीट की व्याख्या तथा ज० बी० बी० आर० ए० एस०, जिल्द २६, १६१४-१६१७, घृ० ६४८- 
६५३ में मेरा निबच्ध ) । 

कौटिल्य (२११) का कथन है कि 'राज्य में ग्रममों के दल बनाये जाने चाहिए, प्रत्येक दल में एक मुख्य नगर 
(बस्ती ) था दुर्ग होना चाहिए; दस ग्रामों के दल को संप्रहूण, २०० ग्रामों के दल को खाबंदिक, ४०० ग्रामों के 
दल को द्रोणघुख केहा जाना चाहिए तथा ८०० ग्रामों के मध्य में एक स्थानीय होना चाहिए।' 'स्थानीय' शब्द, लगता 
है, आधु निक शब्द 'धाना' शब्द का द्योतक है, क्योंकि शब्द-ध्वनि एवं भर्थ दीनों में विचित्न समता है । मनु (७११४) 


ने इसी प्रकार कहा है कि दो, तीन य। पाँच ग्रामों के बीच में, राजा को चाहिए कि बह रक्षकों का एक मध्य 


"स्थान 
नियुक्त करे । इस भध्य-स्थान को गुल्म' कह 


गया है! इसी प्रकार एक सौ ग्रामों के बीच में संग्रह! होता है। मनु 
(७११५-११७) , विष्णु धमंसूत्र (३७-१४), शान्ति० (८७।३), अग्नि० (२२३॥१-४), विष्णधर्मोत्तर (२॥६१॥ 
१-६), मानसोल्लास (२२।१५६-१६२) के अनुक्षार राजा द्वारा एक ग्राम में, १० ग्रामों के दल में, २० ग्रामों, १०० 
ग्रामों एवं १००० ग्रामों के दलों में क्रम से एक से ऊँचे बढ़ते हुए अधिकारियों की नियुक्ति की जानी चाहिए, जिन्हें 
अपने-अपने अधिकारुद्षेत्रों के समाच!र से अवगत होना चाहिए और यदि वे कोई कार्य करने में समर्थ न हो सके तो 
उन्हें इसकी सूचना ऊपर वाले अधिकारी को दे देनी चाहिए। मत्‌ (७।१२० ) का कहना है कि राजा के किसी मम्ती 
द्वारा इन अधिकारियों के कार्यों की एवं उनके पारस्परिक कलह आदि को देखभाल होनी चाहिए। अश्योक की राजा- 
शाओं से पत्ता चलता है कि उसमे एक के नीचे एक अधिकारी की नियुक्ति कर रखी थी, यथा--महा मात्र, थुबत, 


दृडड धरमंशास्त्र का इतिहास 


राजुक | ग॒प्तकाल में भी ऐसी ही बात अपने ढंग से पायी जाती है। एपिग्रेफिया इण्डिका (जिल्द १५, १० ११३, 
जि० १७, १० ३४५, जिल्द २१, पृ० ७८) में बणित दामोदरपुर, ब॑ग्राम एवं अस्य दानपत्नों के अनुशीलन से पता 
चलता है कि गुप्त सम्राट्‌ उपरिक महाराज नामक प्रान्तीय शासकों की नियुक्ति स्वयं करते थे, और प्रान्तीय शासक 
या सम्राद्‌ विषयपतियों (जिले के अधिकारियों) की नियुत्रित करते थे । विषयपतियों को शासन-सम्बन्धी कार्यों 
में नगर-श्रेष्ठी (बंकर), सार्थवाह (मुख्य वरणिक्‌ ), प्रथम कुलिक (शिल्प-श्रेणी के प्रमुख) एवं प्रथम कायस्थ (प्रमुख 
सचिव) नामक चार सम्मतिदाता सहायता देठे थे । विषयपतियों के प्रमुख कार्थालय-स्थान को अधिष्ठान कहा जाता 
था और उनके अन्य कार्यालयों (कचहरियों) को अधिकरण । भूमि-विक्रय के बारे में पुस्तपालों (लोगों की सम्पत्ति 
के लखप्रमाण रखने वालों ) से पूछा जाता था ओर वे अपनी ओर से प्रमाण आदि देते थे। कमारगप्त प्रथम के 
ताञ्रपत्र (एपि० इण्डि०, जिल्द, १७, पु० शे४५, रे४८) में भ्रामाष्ट-कुलाधिकरणम्‌' आया है, जिसका तात्पर्य है 
एक कार्यालय, जिसका अधिकार-क्षेत्र 5 ग्रामों तक था । मन (७११४) का कहना है कि दस भ्रामों के अधिकारी 
को भूमि का एक कुल वेतन रूप में मिलता था कुल्लूक के शब्दों में एक कल उतनी भूमि को कहते हैं जिसे जोतने 
के लिए प्रति हल ६ बलों वाले दो हल लगते थे । विष्णुधमंसूत्र (३।१४) में आया है-- “कुल हलद्बयकर्षणीया भू: ।” 
शुक्रनी तिमार (१॥१९६१-१<२) का कहना है कि एक सो ग्रामों के स्वामी को सामन्‍्त कहा जाता है, एक सौ ग्रामों 
पर राजा द्वारा नियुक्त अधिकारी को अनुसामन्त तथा दस ग्रामों के अधिकारी को नायक कहा जाता है। मनु(७] 
६१ एवं ८१), याज्ञ० (१३२२), काम० (५७५) , विष्णुधमंसूत्र (३१६-२१) एवं विष्ण॒धर्मोत्तर (२॥२४।४८- 
४5६) का कंथन है कि राजा को चाहिए कि वह चतुर, सच्चे एवं अच्छे कूब के लोगों को राज्य के विभागों के अध्यक्षों 
के रूप में नियुक्त करे । इस विषय में और देखिए कौटिल्य(२।६८), विष्णुधमंसूत्र (३१६-२१), विष्णुधर्मोत्तर 
(२२४।४८-४६), शान्ति० (६4।२६) आादि* जहाँ ऐसा आया है--“उन लोगों को जो अमात्य के गुणों से सम्पन्न 
हैं, विभिन्‍न विभागों के अध्यक्षों के कप में नियुक्त करता चाहिए, उतके कार्यों की सदा परीक्षा होती रहनी 
चाहिए, वर्योकि मनृष्य स्वभावत: चंचल होते हैं और निग्रुकतत हो जाने पर अश्वों को भाँति अपना चित्त-परिवर्तन 
प्रकट करते हैं।...धर्मिष्ठ लोगों को शर्मकार्य या न्‍्यायकाये में नियुक्त करना चाहिए, शूरों को संग्राशकाय में, 
अथं-विद्या में निषुण लोगों को राजस्व कार्य में तथा विश्वासी लोगों को खानों, तमकों, च्‌ंगी-स्थानों, घाटों एवं हस्व्ि- 
बनों में नियुक्त करवा चाहिए ।” 

कौटिल्य ने अपने ट्वितीय अधिकरण में २८ विभागों के कार्यों तथा उनके अध्यक्नों के काठ व्यों के विषय में 
सविस्तर लिखा है। वड़े ही सूक्म हूप से उन्होंने जो विवेचत उपस्थित किया है वह एक ज्ञानकोश का दयोतक है। 
शासन के सम्बन्ध में कौटिल्य का ग्रन्थ प्रामाणिक साना जाने लगा था और बहुत-से शिलालेखों में 'अध्यक्ष-प्रचार! नामक 
अधिकरण में बवणित बातों के आश्रार पर ही अधिकारियों की निश्ुक्तियों का उल्लेख मिलता है। उदाहरणार्थ हम 
भोजबमंदेव के बेलवा दान-पत्र (एपि> इण्डि०, शिल्द ९२, पु० ४०) एवं बिजग्रसतेस के बेरकंपूर दान-पत्र (एपि० 
इण्डि०, जिल्‍्द १५, १० २८३) में यह पाते हैं--“अन्यांश्च सकल्नराजपादोपजी विनोध्यक्षप्रचा रोकतान इहाकोी तितान्‌ 


६. असात्यसम्पदोपेता: सर्वाध्यक्षा: शक्तितः कर्म सु नियो ज्या: । कम सु चेषां नित्य परीक्षां कारयेच्चित्तानि- 
स्थत्यान्मनुष्याणाम्‌ । अश्वसघर्माणों हि सनुष्या नियुक्ता: कर्मसु विकुवंते। कौ० २।६; धर्मिष्ठान्‌ धर्मंकार्थेबु श्रान्‌ 
संग्रामकर्म णि । निपुणानयं क्ृत्येषु सर्बंन्न च तथा शुच्चीन्‌ ॥ विष्णुधर्मोत्तर २२४।४८ । याज्षण (१।३२२) को टौका 
मिताक्षरा में मी ऐसा ही पद्च उद्धत है १ 


विभायोवय शासकों के कार्य ६४५ 


चट्ट्भूटजातीयान जनपदान्‌ क्षेत्रकरांश्च ।” हम यहाँ प्रत्येक अध्यक्ष के क्षेत्र के विषय में स्थानाभाव के कारण 
संक्षिप्त संकेत करने के अतिरिक्त और कूछ विशेष नहीं कह सकेंगे। सन्तिधाता (२५) का कार्य था राज्यकोष के 
गृह के निर्माण, व्यापारिक वस्तुओं के भःण्डार-मह के निर्माण, अन्न, जेंगल की वस्तुओं, पशुओं एवं आवागमन के मार्ये 
का निरीक्षण करना। समछहर्ता का कार्य था (२।३५) सम्पूर्ण राज्य को चार जनपदों में बाँदना तथा ग्रार्मों को 
तीन श्रेणियों में व्यवस्थित करना, यथा--(१) ऐसे ग्राम जो करम॒क्त थे, (२) वे जो सँनिक देते थे तथा (३) 
वे जो अन्न, पशु, धन, बन की वस्तुओं, बंगार आदि के रूप में कर देते थे । समाहर्ता की अध्यक्षता में गोष का कार्य 
था ५ या १० ग्रामों के दल का निरीक्षण करना । गोप जनसंख्या का ब्यौरा रखता था और देखता था कि 
वर्णों में तथा ब्रामों में कौन कर-दाता है, और कौन करमुक्त है, उसे कृषकों, ग्वालों, व्यापारियों, शिल्पकारों, मज- 
दूरों, दासों, द्विषद एवं चतुष्पद पशुओं, धन, बयार, चु गी तथा अर्थ-दण्ड से प्राप्त धन, स्त्रियों, पुरुषों, बूढ़ों एवं जवानों 
की संख्या, उचकी विविध वृत्तियों, रूढियों, व्यय आदि के ब्योरे की बही रखनी पड़ती थी । राज्य के चार जनपदों 
में से प्रत्यक में एक स्थानिक होता था, जो वैसा ही कार्य करता था। अक्षपटलाध्यक्ष को गणक-कार्यालय का निर्माण 
इस प्रकार करना पड़ता था कि उस्रका द्वार उत्तर या पूर्व में हो, उसमें कुछ कोठरियाँ गणकी या लिपिकों के लिए 
तथा कुछ आलमारियाँ ऐसी हों जिन पर बहियाँ आदि रखी जा सके । इस अधिकारी का कार्य था 'हिंसाब-किताब' 
रखना, जमानतों के रुपये की देखभाल करना, गवन न होने देना, असावधानी या छल-कपट किये जाने १र अर्थ- 
दण्ड की प्राप्ति करता | आाषाढ़ की पूणिमा को आय-व्यय के हिसाब-किताब का वाषिक दिन माता जाता था। वर्ष 
में ३६४ दिन माने जाते थे और अधिक मांस का वेतत्र पृथक-रूप से दिया जाता था। अक्षपटलाध्यक्ष के 
महत्त्वपूर्ण कार्थों में एक था धर्म, न्धायिक विधि, देशों की रूढियों, ग्रामों, जातियों, दुर्भिक्षों एवं संघों की तालिका 
को पंजीकृत रूप में रखना (देशग्रामजातिक्‌लसंघातानां धर्म-व्यवह्मर-च रित्न-संस्थानां * * * * निबन्ध-पुस्तकस्थ॑ 
कारयेत्‌ ) । 

कौटिल्य (२८) ने राजकमंचारियों द्वारा किये जाने वाले ४० प्रकार के गवन का उल्लेख किया है, जिस 
की ओर संकेत दशक्मारचरित (८) में मिलता है। कौटिल्थ (२४) ने एक महत्त्वपूर्ण एवं विलक्षण बात यह 
लिखी है कि जिस प्रकार पानी में रहती हुई मछलियों के बारे में यह जानना कि वे पानी कब पीती हैं, बड़ा कठिन 
है, उसी प्रकार राज्य के विभिन्‍न विभागों में नियुक्त कर्मचारियों एवं अधिकारियों के घूस केने के विषय में जानना 
बड़ा ऋठिन है। कोब्ाध्यक्ष (२।११) योग्य व्यक्तियों को उपस्थिति में ही रे, मोती, कम या अधिक मूल्य की सामग्रियाँ, 
जंगली वस्तुएँ, यथा चन्दन-अग्रुर आदि कोष में रखता था। खनिज पदार्थों के अध्यक्ष को धातु, पारा, रसों तथा गुफाओं, 
छिद्रों एवं पर्वतों के नीचे से निकलने वाले रसों की विद्या में पारंगठ होना पड़ता था । उसके अन्‍्तर्गत्त लोहाध्यक्ष 
(जो ताम्र आदि धातुओं के बर्तन-भाण्डों के निर्माण-कार्य में लगा रहता था), लक्षणाध्यक्ष (जो टंकशाला अर्थात्‌ 
टकंसाल में सोते, चाँदी या ताम्र के सिक्के ढलवाता था), रूपदर्शक (जो सिक्‍कों की परीक्षा करता था), खस्य- 
ध्यक्ष (हीरे, मोती, शंख, सीपी अदि के व्यापारों का निरीक्षण करने वाला) तथा लबणाध्यक्ष (वमक का अध्यक्ष ) 
रहते थे । सुवर्णाध्यक्ष को स्वर्णकार की कर्मशाला का निर्माण करना पड़ता था जिसमें सोने-चाँदी की वस्तुएँ बनती 
थीं। इस कर्म शाला में द्वार एक ही होता था, कक्ष चार होते थे और विश्वासी एवं दक्ष स्वर्णषकार की नियुक्ति की 
जाती थी जो सड़क के ऊपर मुख्य भाग में अपनी दुकान रखता था। कर्मंशाला के कर्मचारियों के अतिरिक्त अन्य 
कोई उसमें प्रवेश नहीं कर सकता था, जो कोई अनधिकृत ढंग्र से प्रवेश करता, उसका सिर काट लिया जाता 
था। राजकीय स्वर्णकार को नाथरिकों एवं ग्रामीणों के लिए अपने शिल्पकारों द्वारा चाँदी के सिक्‍के बनवाने पड़ते 
थे। भाण्डाराध्यक्ष (२१५) को राजा की भूमि के अन्न, लोगों से प्राप्त कर, आकस्मिक राजस्व, चावल, तेल आदि 
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को सुरक्षित रखना पड़ता था। पष्याध्यक्ष (१६) को विभिन्‍न मार्यों से आयी हुई व्यापारिक स!मग्नियों की परख, 
वस्तुओं की आवश्यकता तथा अभाव आदि के लिए प्रबन्ध करना पड़ता था| 

कृप्याध्यक्ष (२!१७) को बन के रक्षकों द्वारा वन की सामग्रियाँ एकत्न करानी पड़ती थों, बथा लकड़ी, 
बाँस, लताएं, रेशे वाले पौधे, टोकरी बनाने वाले सामान, ओषधियाँ, विष, पशु-चर्म आदि । आयुधागाराध्यक्ष 
(२।१८) को अस्त्र-शस्त्, रथ-चक्र, यन्त्र आदि युद्ध-सामग्नियों एवं आक्रमण-रक्षा के साधनों के निर्माण के लिए 
अनुभवी नौकर रखने पड़ते थे । नाप-तोल के अध्यक्ष को लोहे या मगध एवं मेंकल पर्वत से प्राप्त पत्थरों से आधे 
माषक से लेकर एक सौ सुवर्णों तक के बटखरों का निर्माण कराना पड़ता था। शुल्काध्यक्ष (२२१) को राजधानी 
के प्रमुद् द्वार के पास एक चु गी-घर बतवाना पड़ता था और अपने अन्तर्गत चार-पाँच कर्मचारियों को चुगी एकत्र 
करने के लिए रखना पड़ता था, जो बाहर से आने वाले सामानों की तथा व्यापारियों की सूची रखते थे । कपड़ा 
तथा अन्य प्रकार के परिधानों के अध्यक्ष (२१३) को ऐसे लोगों रा सामान तैयार कराना पड़ता था 
जो अन्य कार्य करने में अशक्त थे, यथा विधवाएं, लॉँगड़े-लूले, लड़ कियाँ, अवधूतिनें (अर्थ-दण्ड देने के लिए), वेश्याओं 
की माताएँ, राजग्रासाद की पुरानी नौकरानियाँ, देवदासियाँ (जो अब्र मन्दिरों भें न्त्य-संगीत के योग्य नहीं थीं)। 

यह अध्यक्ष घर से न निकलने वाली स्त्रियों, परदेश गये हुए पति की पत्नियों, लूली-लंगड़ी स्वियों, अविवाहित 
एवं उन रित्रयों के लिए, जो कार्य करके अपना निर्वाह करती थीं, काम देने-दिलाने की व्यवस्था करता था | वह अपने 
विभाग की महिलानवौकरानियों द्वारा कताई-बुनाई का प्रबन्ध करता था। यदि अध्यक्ष इन तारियों की ओर घ्रता 
था, या उनसे कार्य के अतिरिक्त कोई ओर बात करता था तो उसे अर्थ-द०्ड दिया जाता था| इस विवेचत से स्पथ्ट 
है कि राज्य घरेलू या कुटीर-उच्योग की सहायता करता था। इस कताई-बुवाई वाले अध्यक्ष के कई अधिकार थे । 
वह अर्थ-दण्ड एवं शरीर-दण्ड भी दे सकता था, यथा यदि कोई नारी पारिश्रमिक लेने के उपरान्त कार्य न करे, तो बह्‌ 
उसका अंगूठा काट ले सकता था या अँगूठे तथा तर्जनी को एक में बाँध सकता था। सीताध्यक्ष को कृषि-शास्त्न एवं 
वृक्षायुवेंद के विशेषज्ञों से सहायता लेकर समय पर सब प्रकार के अस्नों, फलों, फूलों, शाकों, कंदों, सन, कपास आदि 
को एकत्र करना पड़ता था और बह दासों, श्रमिकों या बन्दियों से अ्थध॑-दण्ड के स्थान पर कार्य कराता था। आसव 
या मदिरा के अध्यक्ष को राजधानी तथा देहात में मदिरा-ब्यवसाय का प्रबन्ध करना पड़ता था) उत्ते यह देखना होता 
था कि बिता अनुमति (लाइसेंस) के कोई मदिरा-व्यापार न कर सके, कोई व्यक्ति मदिरा-सेवन में सीमा का अति- 
क्रमण न कर सके, आदि-आटि । शुक्रनी तिसार (४४॥४३) ने तो दिन में किसी को भी मदिरा पीने के लिए वर्जना की 
है। सुनाध्यक्ष (२२६) को मांस आदि का भ्रबन्ध करता पड़ता था और देखना पड़ता था कि कोई व्यक्ति राजकीय 
सुरक्षा के अत्तगेंत हरिण या किन्‍हीं अन्य पशुओं, पक्षियों, मछलियों आदि वाले स्थानों में शिकार न खेलने पाये | 
गणिकाध्यक्ष का वर्गणण २२७ में हुआ है। हमने वेश्या-वृत्ति पर पहले ही पढ़ लिया है (देखिए भाग २ अध्याय १६ )। 
कौटिल्य का कहना है कि एक समणिका को एक सहस्त पण मिलते थ्‌ | उसे सुन्दर, युवा एवं ६४ कलाओं में निपुण 
होना चाहिए (कामसूत्र १३१६) ॥ कौटित्य का कहना है कि यदि वह देश छोड़ दे तो उसकी पुत्ठी या बहिन को 
उसका स्थान क्लेना पड़ता था। यदि उसके पास कोई प्‌त्री था बहिन नहीं होती थी तो उसकी सम्पत्ति राज्य द्वारा ले 
ली जाती थी और उसके पुत्र को कुछन मिलता था। २४,००० पण देकर कोई गणिका अपनी स्वतन्व्वतः पा सकती थी | 
जब राजा सिहासन पर या रथ पर या पालकी पर विराजमान रहता था तो गणिका ऊस्के उपर छत्न लगाये रहती 
थी और स्वणें-कलश उसके साथ रहता था । उत्तम, मध्यप्त एवं निरृष्ट श्रेणियों को यणिकाएँ होती थीं और इन्हीं 
श्रेणियों के अनुसार उनका वेतनक्म निर्धारित था । राजकीय रंगमंच पर गणिकाओं के पुत्र अभिनय करते थे । उप- 
युक्त विवेचन से पता चलता है कि गणिकाएँ दासियाँ थीं। नावध्यक्ष समुद्रों, नदी के मुह्दानों, झीलों एवं नदियों के 
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जहाजी मार्यों का निरीक्षण करता था, मछ्लाहों, व्यापारियों आदि पर कर लगाता था | इस अध्यक्ष को यह देखना 
पड़ता था कि नौका-मार्गों से शत्रुओं के जहाज या नौकाएँ तो नहीं आ-जा रही हैं। पशुओं के अध्यक्ष को गायों 
बलों, भंसों आदि के पालन-पोषण आदि की चिन्ता करनी पड़ती थी । अद्वाध्यक्ष को घोड़ों की जाति, बंध, रंग 
आदि गुणों की पहचान रखनी होती थी! कौटिल्य के मत से कम्बोज, सिन्‍्ध, आरदटूट (पश्चिमी पंजाब, अब पाकि 
स्तान) तथा वनायु (पश्चिमोत्तर सीमाप्रान्त) तामक स्थानों के घोड़े उत्तम माने जाते थे, बाहलीक, पापेय, सौबीर 
(धूर्वी सिन्ध तथा पश्चिमी राजस्थान ) एवं तैतिला के घोड़े मध्यम श्रेणी के तथा अन्य स्थानों के निकृध्ट श्रेणी के माने जाते 
थे हस्त्यध्यक्ष को उन जंयबों की रक्षा करनी पड़ती थी जहाँ हाथी पाये जाते थे । उसे हाथियों को पकड़ने, प्रशिक्षण देने, 
बिलाने आदि का प्रबन्ध करना पड़ता था। रथों एवं पदातियों के अध्यक्ष को रथ-विभाग एवं पैदल सैनिकों के विभाग 
का निरीक्षण करना पड़ता था। पदाति-सेना में ६ श्रेणियाँ थीं। मद्गाध्यक्ष को देशी एवं परदशी लोगों को मद्रा 
(अनुज्ञापत्न ) देने को व्यवस्था करनी पहरत्ती थी। चरागाहों के अध्यक्ष भी मद्रा देखते थे । एक माधषक दने पर मद्रा 
मिलती थी, और जो बिना मुद्रा या पास के आता या जाता था तो उसे पकड़े जाने पर १२ पण अर्थ-दण्ड देना पड़ता 
था | चरामाह के अध्यक्ष लोग चोरों एवं शत्तओं के आगमन की सूचना शंख बजाकर, मन ष्य भेजकर या तोतों के पैरों 
में संदेश आदि बाँधकर या आम-धरुआँ करके देते थे । नागरक लोग राजधानी या बड़े-बड़े नगरों की व्यवस्था रखते थे। 
गोप (नागरक के अन्तर्यत) २० या ४० कुलों की व्यवस्था करता था और स्थानिक नगर के चार भागों में किसी एक 
की रक्षा करता था (पूरे नगर को चार भागों में बाँट दिया जाता था और प्रत्येक भाग में एक स्थानिक होता था) । 
याश० (२१७३) का ह्थानपाल कौटिल्य क स्थानिक ही है | सम्भवतः स्थानिक से ही आधुनिक शब्द धाना बता 
है। गोप एवं स्थानिक पुरुषों एवं नारियों की जाति, मोत्र, नाम, बत्ति, आय-व्यथ का ब्यौरा रखते थे | दातव्य संस्थाओं 
के व्यवस्थापक आदि नास्तिकों, धर्म-विरोधियों एवं यात्रियों की सूची भेजा करते थे । उपयुक्त बातों के विषय में 
देखिए मन्‌ (७१२१) , शान्ति० (८७१० ), कामसूत्र (५।४।७-१२) । गुप्त-काल के प्रान्तीय शासन के विषय में 
देखिए एपि० इण्डि० (जिल्द १५, पृ० १२७-१२८) । 

एक, दस या इससे अधिक ग्रामों वाले राजकर्म चारियों के वेतन के विषय में मनु (७११८-११४६ ) का कहता है- 
“ग्राम के मुखिया को वे ही वस्तुएँ मिलनी चाहिए, जो प्रति दिन राजा को मिलती हैं, यथा भोजन, पेय पदार्थ, ई धन 
आदि। दस्त प्रामों के अधिकारी को एक कुल", बीस ग्र[मों से अधिक वाले को पाँच कुल, एक सौ ग्र!मों के अधिकारी को' 


७. “प्रत्यहम्‌ (प्रति दित)शब्द में बह भूमि-क र, जो वर्ण सें एक बार था जो किसी विशिष्ट समय में लगाया 
जाता है, सम्मिलित नहीं है। इसो प्रकार 'भोजन, पेय पदार्थ, इंघन आदि' में पशु,धन आदि सम्मिलित नहीं हैं। 'ऋूल' 
'शब्द यहाँ पर पारिभाषिक अर्थ में प्रयुक्त हुआ है । इसका अर्थ हो सकता है 'इतनी भूमि जो एक कूल (कटुम्ब) की 
जीविका चला सके ।” किन्तु सनु के टीकाकारों दे एक दूसरःर अर्थ भी किया है। सर्वज्ञनारायण (मनु ७११४) ने 
उद्धरण देकर समझाया है कि कुल का तात्पर्य है “दो हल”! उसने एवं कुल्लूक ने हारीत को उद्धत कर बताया है कि 
एक हल सें (धर्म के अनुसार) आठ बेल लगते हैं, ६ बेल बाले हल से वे खेती करते हैं जो केवल जीविका-निर्वाह चाहते 
हैं, गृहस्थ ४ बल बाले हल रखते हैं, किन्तु ने जो लोभी हैं और मस्भौर पाप करना चाहते हैं एक हल सें केवल दो बेल 
जोतते हैं। अतः कुल का अर्थ है इतनो भूमि, जो दो हलों हारा, चाहे उनमें म बंल लगे हों या ६ दल या ४ बैल, जोतो 
जातो है। हल में ६ या ८ या १२ बेल लगते हैं-एसश अथर्वंबेद (६६११) एवं ले०सं० (५५२४२) में मो आया है 
'हुल॑ तु द्विगु्ण कूलमिति बचनाद द्वा््यां हलास्यां या फछृष्पते भ्स्तां भुज्जीतेत्यर्थ: । हलमानं च-अध्टायवं घर हल घड्गवं 


द्दय धर्म शास्त्र का इतिहास 


एक ग्राम का भूमि-कर तथा एक सहस्र ग्रामों के बड़े अधिकारी को एक नगर का कर मिलना चाहिए। मेधातिथि का 
कहना है कि मनु के ये शब्द केवल सुझाव के रूप में हैं और अधिकारियों की स्थिति एवं उत्तरदायित्व के द्योतक हैं । 
और देखिए शान्ति० (८७।६॥८) । कौटित्य ने यजकर्म चारियों एवं अन्य नौकरों के वेतन का ब्यौरा यों दिया है-- 
(मंत्रियों, पुरोहित आदि के वेतन का ब्यौरा गत अध्याय में दिया जा चुका है ।) दौवारिक, अन्तर्वशिक (स्व्यध्यक्ष), 
प्रशास्ता, समाहर्ता एवं सनच्निधाता को २४,००० पण्‌; राजकुमारों (युवराज को छोड़कर), राजकुमारों की दाई (उप- 
माता ), नायक, न्याय के अध्यक्ष (नगर के--पौरव्यावहारिक ), कर्मान्तिक (राजकीय निर्माण-शालाओं के अध्यक्ष ) , 
सन्ति-परिषद्‌ के सदस्यों, राष्ट्रपाल (प्रान्तीय शासक), अन्तपाल को १२,००० पण; श्रेणियों के प्रधानों, हस्तिसेना, 
अश्वसेना, रथ-सेना के प्रमुखों तथा भ्रदेष्ठाओं को ८००० पण, पदातियों (पैदल), रथों, हस्तियों, वन-संपत्ति, हस्ति- 
वनों के अध्यक्षों (सेनापति से नीचे के लोगों) को ४००० पण; रथ हाँकनेवाले अर्थात्‌ अनीक,सेना-वैद्य,अश्व-प्रशिक्ष क, 
बढ़इयों, योनिपोषकों (? )को २००० पण; भविष्यवक्ता, ज्योतिषी, पुराण-पाठक, सूत, मागध (भाट), पुरोहित के 
युरुषों (सहायकों ) एवं अध्यक्षों को १००० पण; प्रशिक्षित पदातियों, अंककों (गणकों) एवं लिपिकों को ५०० पण, 
सगीतज्ञों को २५० पण, दुल्दुभि-वादकों को ५०० पण ; कारुओं एवं शिल्पकारों को १२० पण ; दोपायों एवं चौपायों के 
नोकरों, छोटे-मोटे भृत्यों, राजा के पाश्वे-भत्यों, रक्षक एवं बंभ।र लगाने वालों (विष्टि ) को ६० पण; कार्ययुवतों (थोड़े 
समय के लिए युक्त लोगों) , पी लवान, बच्चों (माणवक, वस्त्रपरिधान सँभाल ने वाले लड़कों), पर्वत खोदनेबालों, सभी 
नौकरों, शिक्षकों एवं विद्वान्‌ लोगों को पृजावेतन (आनरेर्एम्‌) मिलता था जो उन्हें उनके गुणों के अनुसार ५०० से 
लेकर १००० पण तक मिलता था; राजा के रथकार को १००० पण, पाँच प्रकार के मृप्तचरों को १००० पण (देखिए 
गत पृष्ठ ६३७ | ; ग्राम के नौकरों (यथा धोबी ), सत्रियों, विध देने वालों, अवधूतिनियों को ५००प०ण ; घुमक्कड़ गुप्तचरों 
को ३०० या अधिक (परिश्रम के अनुसार) पण दिये जाते थे | एक सौ या एक सहस्न नौकरों के दलों के अध्यक्षों को 
अपने अस्तर्गत लोगों के भक्त (जीविका ), नकद धन(वेतन ), अग्रिम धत, नियुक्ति या स्थानान्तरण आदि की व्यवस्था 
करनी पड़तो थी। राजा के व्यक्तिगत नौकरों, दुर्गों के रक्षकों का स्थानान्‍्तरण (बदली ) नहों किया जाता था। शुकनी- 
तिसार (१२११) का कथन है कि वेतन पण के रूप में दिया जाना चाहिए न कि भूमि के रूप में, यदि राजा क्रिसी को 
भूमि दे भी दे तो वह लेने वाले के केवल जीवन तक ही रह सकेगी, अर्थात्‌ उम्के पुत्त वा कुल के लोग उसके स्वामी नहीं 
हो सकते । किन्तु कोटिल्य (२१) ने लिखा है कि विभिन्न विभागों के अध्यक्षों, गणकों, गोपों, स्थानिकों, सेना के 
अधिकारियों, वंद्यों, अश्वग्रशिक्षकों को भूमि दी जा सकती है, किन्तु ये उसे बेच या धरोहर में रख नहीं सकते ! श॒क्र ने 
सेना के बहुत-से अधिकारियों के नाम दिये हैं (२।११७-२०४) । श॒क्र (४॥७।२४-२७) के मत से यदि राजा की आय 
प्रति वर्ष एक लाख मुद्रा हो ठो अधिकारियों को वेतन दिया जा सकता है । कौटिल्य ने पूर्व सेवार्थ वृत्ति एवं प्रदान 
(पेंशन एवं अनुग्रह-धन ) देने की भी व्यवस्था दी है। कौटिल्य का कहना है--"कार्य करते हुए मर जाने पर कर्मचारियों 
के पुदों एवं स्त्रियों को जीविका एवं पारिश्रमिक की व्यवस्था की जाय | मरने वाले अधिकारियों के छोटे बच्चों एवं 
रोगी संबंधियों को कृपा-धन मिलना चाहिए । अन्त्येष्टि-क्रिया, रोग, सम्तानोत्पत्ति के समय धन एवं आदर मिलना 
चाहिए । और देखिए महाभारत [सभा० ५॥५४), शुक्र० (२/४०६-४११) ।* 


मीविताथिनाम्‌ । चतुर्गव यूहस्थानां द्विगवं ब्रहमघातिनामिति हारीतोक्तम । धर्महल॑ ग्राहयं यृहस्थहलं वा। सर्वजष- 
जारायण (सन्‌० ७।११६) । 
८. कच्चिद्‌ बारास्मनुष्याणां तवार्थे मृत्युमीयुषाभ्‌ । ब्यसन चाभ्युपेतानां विर्भाव भरतबंभ ॥ सभा० शाश४; 


ह्वायत्त ग्राम-संस्थाएँ घ्ड्है 


उपर्युक्त विवेचन से प्रकट होता है कि कौटिल्य के समय की बहुत-सी बातें आधुनिकत्तम प्रणाली का स्मरण 
दिलाती हैं। शासन-कार्य की जटिल व्यवस्था तथा उच्च या निम्त पदाधिकारी-यण आदि आधुनिक राज्य की विधियों 
के सूचक हैं। 


स्वायत्त ग्राम-संस्थाएँ 


स्थानीय शासव के विधथ में कुछ कहना आवश्यक है। 'ग्राम' शब्द ऋग्वेद (१३११९४॥१) में भी आया है।* 
ऋग्वेद (५/५४।८) में आया है--मग्रामजितो यथा वर:"” अर्थात्‌ 'जिस प्रकार भ्रामों को जीतने वाके तायक (या मनु+ 
ष्य) । और भी देखिए ऋग्वेद (१०१६२॥११, १०॥१०७५) | वैत्तिरीय संहिता (२।५।४)४) में आया है-- 
/विद्वान्‌ ब्राह्मण, ग्रामणी (ग्राम-प्रमुख या मुखिया) एवं राजन्य (लड़नेवाला) तौनों समुद्धिशाली हैं।” इसी प्रकार 
देखिए तं० ब्राहमण (१११॥४८), शतपथ ब्राह्मण (५।४४॥१६) आदि, जहाँ ग्र।म से सम्बन्धित मुख्य व्यक्त अर्थात्‌ 
प्रामणी का उल्लेख हुआ है। हमने यह भी देख लिया है कि ग्रामणी की गणना रत्नियों में होती थी ( देखिए गत अध्याय 
४) । “प्राम' का अथ 'गाँव' ही नहीं था, सम्भवत: वह नयर का भी द्योतक था / ग्राम का मुखिया 'ग्रामणी', 'ग्रामिक', 
ग्रामाधियति” (मनू ७११२५११६, कौट्िल्य ३।१०), ग्रामकूठ एवं पट्टकिल (एपि० इण्डि०, जिल्‍द ७, प० ३६, १८३, 
१८०, जिल्‍्द ११, पृ० ३०४, ३१०; इण्डियन एण्दीववेरी, जिल्‍्द ६, पृ० ५१, ५३, जिल्द १८, पु० ३२२) । पूना 
जिले के एक अभिलेख (१३वीं शताब्दी)से पता चलता है (एपि० इण्डि०, जिल्द ७, पु० १८३) कि 'पट्‌ठकिल! शब्द 
क्षामे चलकर 'पटटेल' हो गया और बियड्ते-विगड़ते आज का पाटिल (पटल) बन यया । इसी प्रकार 'ग्रामकूट” शब्द 
बिगड़कर “गावुण्ड' हो गया (एपि* इण्डि०, जिल्‍द ७, पृ०१८३)। पैठीनसि को उद्धुत कर अपराक (पु० २३४) ने 
लिखा है कि ग्रामकूट का भोजन ब्राह्मण नहीं खा सकता। गाथासप्तशती में ग्रामणी तथा उसके पृत्र के प्रेम का वर्णन 
मिलता है (१।३०-३१, ७४२४)। और टेखिए कामसूत्र (५३५।५)। शुक्र ० (१११६३) के अनुसार एक ग्राम विस्तार में 
एक कोस तक होता था और उससे १००० [चाँदी के) कार्षापण कर के रूप में प्राप्त होते थे । ग्राम का अर्ध भाग पल्‍ली 
तथा चौथाई भाग क्ुुम्म कहलाता था। हेमाद्रि (दानखण्ड, पृ० २८८) ने मार्कण्डेय-पुराण को उदधुत कर पुर, खेड, 
खदंट एवं ग्राम की परिभाषाएं दी हैं। याज़्० (२५६७) ने चरागाह के विस्तार को घ्यान में रखकर ग्राम, खर्बट एवं 
नगर का अन्तर बताया है। बीधायनसूत्र (२।३।५८ एवं ६०) में आया है कि धामिक ब्राह्मण को नगर में नहीं रहवा 
चाहिए, क्योंकि वहाँ शरीर पर घूल जम जाती है और मुख एवं आँखों में चली जाती है, उसे जल, ई'घन, भूसा, समिधा, 
कुश, पुष्प से युवत एवं धनिक, परिश्रमी आयों वाले ग्राम में रहना चाहिए । सभापर्व (५६४) में भ्राम के पाँच प्रकार 
के अधिकारियों का उल्लेख हुआ है । 

उपर्युक्त विवेचन के उपरात्त यह कहा जा सकता है कि ग्राम का अधिकारी वैदिक काल का रत्नी था, आगे 
चलकर वह केबल ग्राम का प्रभावशाली व्यक्ति मात्र रह गया और कालान्तर में राजा द्वारा नियुक्त होने लगा और 


पादहीनां भूति त्वार्त्ते बच्यात्‌ त्रेमासिकीं ततः। पज्चवत्सरभृत्पे तु न्यूनाधिक्यं यथा तथा |] घाप्मासिकों तु दीर्घाते 
तदृध्य न च कल्पयेत्‌ | नव पक्षाधंसातंस्थ हात्तव्याल्पापि वे भृति: ॥'चत्वारिशत्‌ सभा मोताः सेवया येन थे तृपः ! 
ततः सेबां विना तस्मे भृत्यर्थ कल्पयेत्सदा !...स्वामिकार्ये बिसष्ठो यस्तत्पुत्न तदर्भात बहेत्‌ । यावद्‌ बालोन्यया पुत्न- 
गुणान्‌ दुष्ट्वा भृति बहेत्‌ ॥ शुक्रनीति० (२४०६-४१०, ४१३) । 
कई यथा शमसद्‌ द्विपदे अतुष्पदे बिइव पुष्ट ग्रामे अस्मिन्ननातुरम । ऋग्वेद (११११४।१) । 
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उसका फट वृशपरम्परानुगत बतकर रह गया (देखिए एपि० इण्डि०, जिल्‍्द ७, पु० १७७, १८८, १५६। शुक्र (र- 
१२०-१२४) का कहना है कि याँव में छः प्रकार के अधिकारी और (२।४२८-४२६) उनकी निम्नोकत जातियाँ थीं--- 
साहसाधिपति (साहस करने या बल प्रयोग करने वाले के द्वारा हुए अपराधों पर दण्ड देने वाला) क्षत्रिय था, प्रामनेता 
ब्राहमण था, भ्ागहार ( राजकीय कर डग्राहने वाला) क्षत्रिय था, लेखक (लिपिक) कायस्थ था, शुरुकग्राह ( चुंगी एकल 
करने वाला) वेश्य था तथा प्रतिहार (प्राम-सीमा पर रक्षा करने वाला) शूद था। शुक (२।१७०-१७४) ने इन छ: 
अधिकारियों के कार्यों का भी वर्णन किया है, यथा--मुखिया [ग्रामनेता) को डाकुओं, चोरों एवं राज्य-कर्म चारियों से 
ग्रामवासियों की पिता के समात रक्षा करनी पड़ती थी; भागहा र को वक्षों को रक्षा करनी पड़ती थी, लेखक के लिए 
अंकन एवं गणना करे में दक्ष होना एवं कई भाषाओं का ज्ञान रखना आवश्यक था, प्रतिहार को शरीर से स्वस्थ एवं 
तगड़ा, अस्त्न-शस्त्र-विद्या में निषण, विमीत तथा ग्राम के लोगों को यथोचित आदर देते वाला होना पड़ ता था और शुल्क- 
ग्राह को ऐसी व्यवस्था रखनी या करनी पड़ती थी कि चु गी के कारण उन्हें अपने माल के विक्रय में घाटा न लगे। कौदि- 
ल्य (३॥१० ) के कथन से पता चलता है कि ग्रामिक या ग्रामनेता या ग्राम-म्‌खिया लोगों पर अर्थे-दण्ड भी लगा सकता 
था। जब मुखिया याँव के काम से कहीं बाहुर जाता था तो बारी-बारी से थाँव का कोई-त-कोई जन उसके साथ अवश्य 
जाता था, जो ऐसा नहीं करता था उसे एक पण या ३ व का दण्ड देना पड़ता था। इसी प्रकार गाँव में कोई खे ल-तमाशा 
(प्रेक्षा) होने पर यदि कोई व्यक्ति प्रबन्ध में सहयोग सहों करत! था तो उसे खेल देखने नहीं दिया जाता था, किन्तु यदि 
यह चोरी से छिपकर खे ल देख लेता था तो उसे दण्डित होना पड़ता था । प्रामों में, विशेषत: कनाटक एवं दक्षिण भारत 
में तथा ब्रह्मदेय दान-भू मि (विद्ञन्‌ ब्राह्मणों को जो भूमि दान में दी जाती थी उसे ब्रहमदेय कहा जाता था) में ग्राम-सन्नाएँ 
ही स्थानीय शासन करती थीं । इस पिषय में देखिए एपि०इण्डि०, जिलद २०, १०४६; श्री गोपालन के पुस्तक “हिस्ट्री 
आंव दी पल्लवज आव काज्ची”, पृू० 65३, १५३-१५७ ; एन्यूअल रिपोर्ट आव अवर्थालॉजिकल सर्वे आव इण्डिया, १६०४- 
४५, १० १३१; एपि० इण्डि०, जिलद २४, पृ० २८, जिद २३, पु० २९; श्री राइस डेविडस की पुस्तक “बुद्धिस्ट इण्डिया 
पृ० ४४-५१ | पराणिनि एवं उसकी टीका काशिका से पता चलता है कि गाँवों में कुछ शिल्पका र, यथा बढ़ई, राज, नाई, 
मार, धोबी आदि होते थे जो स्थायी रूप से नियुक्त थे और वर्ष में उन्हें अनाज का अंश निम्मतः मिलता रहता 
था। यह प्रणाली आज भी लाग्‌ है, किन्तु धीरे-धीरे नयी अर्थ-व्यवस्था एवं सामाजिक व्यवस्था के कारण परिंवर्तेन 
के चक्र घूमते जा रहे हैं।पराणिनि (६।२:६२) की टीका में काशिका द्वारा प्रयुक्त उदाहरण हैं ग्रामनापित (माँवका 
हाई), प्रामकुलाल (गाँव का कुम्हार) । पाणिनि (५।४।६५) के “ग्रामकौटाभ्यां व तक्ष्ण:” सूद्ष से पता 
चलता है कि बढ़ई भी गाँव का नौकर था! 
बृहस्पति ने स्थानीय प्राम-शासन के विषय में महत्वपूर्ण वार्ते उल्लिखित की हैं | १ *“ग्रा्मों की श्रेणियों एव 
यणों के समृहं को समय (निश्चित करार) कर लेना चाहिए । आपत्तिकाल एवं धर्मकार्य में ऐसे समय को कार्यान्वित 
करना चाहिए । समूहों के सहायकों के रूप में दो, तीन या पाँच व्यक्तियों को नियुक्ति होनी चाहिए जिनकी सम्मति 


१०. ग्रासमश्रेणिगणानां व संकेत: समयक्रिया | बाधाकाले तु सा कार्या धर्मकार्ये त्थंव व । हो त्रयः प5च वा 
कार्या: समृहहितवाबिनः । कतंव्यं बचत तेषां ग्रामश्रेणिगणादिभिः । समाप्रपादेवगृहत डागारामसंस्कृति: । तथानाध- 
द्रिद्राणां संस्कारों यजनक्रिया || कुलायननिरोध च कार्यमस्मामिरंशतः ! यत्रतल्‍लेखित पत्ने धर्म्या सा समयक्रिया ॥ 
पालनोया समस्तेस्तु यः सभर्थों विसंवदेत्‌ ! स्वस्वहरणं दण्डस्तस्प निर्वासन पुरात्‌ ॥ बहस्पत्ति, अपराक (पु० ७६२- 
रे) एवं स्मृतिचन्द्रिका (२।२२२-२३, व्य० प्र० प० ३३२) द्वारा उद्धत । 
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को ग्रामवासी, श्रेणियाँ, गण आदि मानते रहें | बाधाकाल या आपत्तिकाल के समय के उदाहरण ये हैं--भकाल 
के सभय में, नक्षत्रों के शान्त्य्थं यज्ञ करने के लिए समय बचना चाहिए, अर्थात्‌ सब लोगों को कुछ न कूछ 
धन देता चाहिए, या जब लूट-पाट का डर हो तो प्रत्येक घर से तगड़े एवं अस्त्र-णस्तव्रधारी व्यवित मिलते 
चाहिए ।” धर्मंकार्य के विषय में भी बृहस्पति ने उदाहरण दिये हैं--“ग्रामवासियों को यह लिखित कर लेना चाहिए 
कि उन्हें क्या-क्या करना है, यथा समायूह का जीणोद्धार, यात्रियों के लिए पानी पिलाने का अबन्ध अर्थात्‌ पौसरे 
का निर्माण, मन्दिर, तालाब, बाटिका का निर्माण, दरिद्रों एवं असहायों के (डप्नयन, अन्‍्त्येष्टि क्रिया आदि) 
पंस्कार की ध्यवस्था, यज्ञ के लिए दान-भेट, अकालपीड़ित कुलों को आने से रोकना (आदि) । इस प्रकार की 
परम्पराओं की मर्यादा बध्नी चाहिए और ग्रा्मों को इनका आदर करना चाहिए | समर्थ होते हुए भी जो लोग ऐसा 
नहीं करते हों उनका धन छीनकर उन्हें (ग्राम से) निष्कासित कर देना चाहिए ।” बुहस्पति का कहना है; कुलों, 
श्रेणियों, गणों के प्रमुखों (अध्यक्षों), पुरों एवं दुर्गों के निवासियों को पापकृमियों को दण्डित करने का अधिकार है, 
ने दोनों प्रकार के दण्ड (अर्थात्‌ भत्संना एवं निष्कासित करना) दे सकते हैं और उनके इस प्रकार के कार्ये 
(यदि वे नियमानुकूल किये गये हों) राजा द्वारा अनुमोदित होने चाहिए, क्योंकि उनका यह अधिकार ऋषियों 
द्वारा नियोजित है ।! कौटिल्य (३।१० ) का कहना है कि यदि किसी को ग्राम-मुखिया या ग्राम बिना किसी अपराध 
के (उसने चोरी या बलात्कार न किया हो तो भी ) निकाल दे तो उन्हें २४ पण का दण्ड देना पड़ता है। 

उपयुक्त बातों से स्पष्ट होता है कि स्थानीय ग्राम-शासन चलता रहता था, केद्ध में चा। है जो भी शासत या शासक 
हो उससे उमर पर कोई प्रभाव नहीं पड़ता था, ग्राम का स्थानीय शासन स्वतः संचालित था । कर, आक्रमण-रक्षा आदि 
बातों के मतिरिक्‍त केन्द्रीय शासन किसी प्रकार का हस्तक्षेप नहीं करता था, केवल एक सामान्य नियन्त्रण मात्र था। 
ग्राम-संस्थाएँ मानो छोटे-छोटे राज्य के रूप में कार्य करती थीं । केन्द्रीय सरकार ने अपने बहुत-से अधिकार ग्राम-संस्थाओं 
को दे दिये थे । बहुत-से 'माल-फोजदारी' के मुकदमे भी उनके अधिकार में थे, जेंसा कि हम आगे देखेंगे । अन्य 
बातों की जानकारी के लिए देखिए डा० आर० सी० मजुमदार कत “कॉरपोरेट लाइफ इन ऐंश्येण्ट इण्डिया'',अध्याय २, 
प्‌० १३४ एवं फिक (१० १६१) । जिस प्रकार पूरेग्राम की एक सामास्य व्यवस्था थी, उसी प्रकार वहाँ की श्रेणियों 
एवं गणों के कार्यं-परिचालन के लिए बहुत-से निथम एवं रूढियाँ थीं। कौटिल्य (११११) ने काम्भोज एवं सुराष्ट्र के 
क्षत्रियों की श्रेणियों की ओरसंकेस किया है और लिखाहै कि क्षत्रिय कृषि-कर्म या आयुध द्वारा ( लड़ने का व्यवसाय करके ) 
अपनी जीविका चलाते थे (...काम्भोजसुराष्ट्रक्षत्रियश्रेण्यादयों वार्ताशस्त्रोपजीविन:)। कौटिल्य (३।१९४) ने भृत्यों के 
संघ (संघभूता:) की भी चर्चा की है । मतु (११११८) ते गणों का उल्लेख किया है। और देखिए मनु (८४१), याज्ञ ० 
(२३१६२)। नारद (समयस्यातपाकम, २।६) एवं बृहस्पति (बीरमित्नीदय, व्यवहार में उदधुत) ने श्रेणी, गण आदि 
के विषय में व्यावह्मरिक चर्चाएँ की हैं ।? नारद का कहना है कि पाषण्ड-सम्प्रदायों, नेगमों (वर्णिकों ), श्रेणियों तथा 


११. कुलभ्रेणिगणाध्यक्षा: पुरवुगनियासिनः । बाग्धिग्दन परित्यागं प्रकृर्यु: पापकारिणास्‌ ) ते: कृतं थे स्व- 
पर्मण निग्रहानुग्रह नणाम_। तद्राज्ञोप्यनुमन्तव्य निसुष्दार्या हि ते स्मृताः । बृहस्पति (अपर पू० ७८४, स्थुति० 
२, पृ० २२५, सरस्वतीबिलास पृ० ३२६ द्वारा उद्धुत उद्धरणों में कहीं-कहीं हेर-फर है)। 

१९. पायण्डिनंगमश्रणीपुगग्नातग णादिषु । संरक्षेत्तमय राजा दुर्ग जनपदे तथा ॥ यो धर्म: कर्म यच्च॑बासुपस्थान- 
विधिश्व यः । यच्च॑षां वृत्युपादानमनुमस्थेत तसथा ॥ नानुकल च्‌ यद्वाजा प्रकृत्ययमत व यत्‌ | बाधक च यदर्थानां 
हत्तेश्यों विनिवर्तेयत्‌ ।। सिथः संघातकरणमहित' शस्त्रधारणम । परस्परोपधातं च तेषां राजा न मर्षयेत्‌ ।। पृथराणांइच 
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अन्य ग्राम या नगर के दलों की परम्पराएँ एव रूढ़ियाँ राजा द्वारा संरक्षित होनी चाहिए । राजा को चाहिए कि वह 
उनके विशेष नियमों (यथा--सत्य वोलना), विशिष्ट कार्यों (यथा--बिना स्नान किये प्रातःकाल भिक्षा माँगना), 
मिलने के ढंग(दुदुभि बज़ने पर ) एवं जीविकावृत्ति को मानते, अर्थात्‌ उन्हें वैसा करने दे | किन्तु ऐसे नियम या रूढियाँ 
जो स्वयं राजा के विरोध में जायें, सामान्य लोगों द्वारा अच्छी न कही जायें या राजा के उद्देश्य के लिए बाधक सिद्ध 
हों, तो उन्हें मान्यता नहीं मिलनी चाहिए, अर्थात्‌ राजा उन नियमों को बन्द कर सकेंता है । उनके आपसी विभद तथा 
एक-दूसरे के विरोध में जाने वाले दलगत विचार, लड़ाई-झगई आदि रोक दिये जान चाहिए । कई संघों में झगड़ा उत्पन्न 
करने वालों को दबा देता चाहिए, क्योंकि उनके इस प्रकार के परस्पर-विरोधी कार्यों से भयंकरता उत्पन्न होती है। संघों, 
श्रेणियों आदि के विषय मे हमने भाग-२ के अध्याय-२ में विस्तार से पढ़ लिया है। शिलालेखों में निम्त महत्त्वपूर्ण हैं-- 
आभीर ईश्वरसेत के समय का नासिक अभिलेख सं० १५ (एपि० इण्डि०, जिल्द ८, पृ० ८८), जहाँ कुम्हारों, तेलियों 
एवं पानी लाने बालों की श्रेणियों को निश्षिप्त धन मिलने की बात लिखी है); जुल्तार शौद्ध गुफाओं के अभिलेख ( आर्क्या- 
लॉजिकल सर्व आव वेस्टन इण्डिया, जिहद ४, पृ० ६७, जहाँ बाँस से काम करने बालों, ठठरों अर्थात्‌ पीतल के बरतन 
आदि बनाते वालों की श्रेणियों में घरोहर या विक्षिप्त घन रखने की बात उल्लिखित है) ;गुप्त-अभिलेख सं० १६, ए्‌० 
७० (वैलियों की श्रेणी में, जिसका मुखिया जीवन्त था, धन रखने की बात की चर्चा है); गुप्त-अभिलेख सं० १८, पृ ० 
७६ (रेशम बुनसे बाड़े लाठ से दशपुर में आकर सूर्य-मन्दिर बनाते हैं),एपि० इण्डि०, जिलद १५, पृ० २६२; बही, जिल्द 
१८, १० ३२६ एवं पृ० ३०; वही, जिल्द १६, पृ० ३३२; वही, जिलद १, पृ० १५५ (ग्वालियर में, जिसका प्राचीन 
नाम था ग्रोपगिरि, तेलियों एवं मालियों की श्रेणियाँ थीं); वही, जिल्द १, १० १८४ | राइस डेविड्स से अपने ग्रन्थ 
बद्धिस्द इण्डिया (पृू० ६०-5६) में १८ श्रेणियों की एक सूची उपस्थित की है। श्रेणियों के विषय में विशिष्ट जान- 
कारी के लिए देखिए डा० आर० सी० मजुमदार कृत 'कारपोरेट लाइफ इन एऐएयेण्ट इण्डिया! (अध्याय १) तथा 
“इण्डियन कल्चर! (जिल्द ६, १० १६४०, ४२१-४२८)। 

बहुत-से ग्रन्थों में सामान्य नौकरों (यथा--परिवा र, भृत्य ण अनुजीवी ) के गुणों के विषय में भी चर्चा हुई है, 
यथा--उन्हें किस प्रकार रहना चाहिए, राजा प्रसन्न हैं या क्रूढ् हैं, यह कैसे जानना च/हिए आदि-आदि | इस विषय 
में देखिए कौटिल्य (५४), विराटपर्द (४॥१२-५०, जहाँ कई स्थलों पर 'स राजवसत्ति वसेत्‌' आया है), मत्स्य ० 
(२१६, जो सम्पूर्ण रूप से राजधमंकाण्ड, पु० २४-२७ एवं राजनी तिप्रकाश, पृ० १८६-१६२ में उद्धृत है), अग्वि० 
(२२१) , विष्णुधर्मोत्तर (२।२५१२-२८), कामन्दक (४॥१०-११, ५।१-४, ६११-६३, जिसका बहुतांश राजवी थि<« 
रत्नाकर, ५० ५१-४८ में उद्धृत है), शुक्रनोतिस्ार (२२५४-६८, २०५-२५३) । याज्ञ० (१३१०) में 'अक्षुद्र- 
. परिषद्‌ (मिताक्षरा ने इसे 'अक्षुद्रोष्परुष: पढ़ा है) आया है जिसकी व्याख्या में विश्वकप ने शंख को उद्धृत किया है-- 
“हमें गृ थों (लोभी चोकरों) से घिरे हुए हंस (अच्छे राजा) की अपेक्षा हंसों (पविद्न चरित्र वाले नौकरों) से घिरे 
गुध् (लोभी राजा) को श्रेयस्कर मावना चाहिए।' राजनीतिप्रकाश (प० १६५) ये इसी पद्म को शंद-लिखित से 


ये भिन्धुस्ते विनेया विशेषत:। आचहेयुभंय घोर व्याधिवत्त हय पेक्षिता: ।। नारद (समयस्थानपाकर्म २-६)। अमरावतो 
फे शिलालेखों (एपि० इण्डि०, जिल्द १५, पृ० २६३) में “धा्अकडकस तिगमस'' शब्द भाये हैं । इस स्थान के विषय 
में कई भत हैं (एपि० इण्डि०्, जिहद २०, पु० है) । असरकोश के अनुसार 'नेगम' एवं 'बणिक! सम्तानाथंक हैं। याज० 
(२११६२) की टीका सें विश्वरूप का कथन है-- सांबंबाहादिसपूहो नेगमः ; अपराक (पु० ७४६)ने स्यादया की है-- 
“सह देशान्तरवाणिज्याथें ये चानाजातीया अधिगरछन्ति ते नेशमाः । 


राज्य-कसंचारियों की नियुक्ति और परीक्षा श्श्रे 


उद्धृत किया है और अपनी ओर से जोड़ा है--“राजा जिनसे घिरा रहता है, उन्हीं से दोषों की उत्पत्ति होती है 
और इन्हीं दोषों से एक दिव राजा का नाश हो जाता है। अतः राजा को नौकरों को रखने के पूर्व उनके ज्ञान, चरित्र 
एवं अच्छे कूल के विषय में लिख लेना चाहिए।* ३ शक्र (२२४६-२४७) ने नौकरों की विश्वास्थता के विषय में निम्न 
महत्वपूर्ण बात कही है--“आपत्ति में पड़े हुए अपने अच्छे स्वामी को नहीं छोड़ देना चाहिए। एक बार भी सम्मान से 
जिसका चम्रक (अर्थात्‌ भोजन) खा लिया, क्या उसके कल्याण के लिए सतत और (अयवश्यकता पड़ने पर) शी त्र चिन्‍्ता 
नहीं करनी चाहिए ”१४इस प्रकार का भाव सामान्यतः राजभुत्यों में विद्यमान था, यहाँ तक कि विदेशी एवं दुसरे 
धर्म के अनुयायी राजाओं के लिए भी भारतीय भृत्यों के मन में यही भावना विराजमान थी । नौकरों के चुनाव के 
विषय में राजनीतिप्रकाश(पृ० १७६) ने इन चार प्रधान बातों पर बल दिया है--““(१) शिक्षा, (२) शील(चरित्ि), 
(३) कुल एवं (४) करम। जिस प्रकार सोने की परीक्षा चार प्रकार से की जाती है, यथा(१)तोलकर, (२) कसौटी 
पर कसकर, (३) काटकर एवं (४) गमे करके, उसी प्रकार उपर्युक्त बातों से भृत्यों को परीक्षित किया जाना 
चाहिए ! 

हमने गत चीथ अध्याय में देख लिया है कि घूस लेनबाले राज्य-कर्स चारियों की परीक्षा करने के लिए गप्तचर 
नियुक्त थे। याज्ञ० (११३३६, २१८, ३३६) ने व्यवस्था दी है कि राजा को कायस्थों के चंगुल से प्रजा की रक्षा करनी 
चाहिए, गुप्तचरों द्वारा राज्य-कर्मत्तारियों के कार्यों की जाँच करानी चाहिए, जो लोग अच्छे आच रणयक्त याये जायें 
उनको प्रश॑ सित करना चाहिए, जो लोग असदाचरणशील पाये जायें उनको दण्डित करना चाहिए तथा जो लोग घस 
छेते हों उन्हें देश-निष्कासित कर देना चाहिए। इस विषय में और देखिए मनु (७१२२-१२४) , विष्णुधर्मोत्त र, पंच- 
तन्‍्त्र (१॥३४३) एवं मेधातिथि (सनू 6२६४) । मेधातिथि ने व्याख्या की है कि उस राज्य को ताश का भय नहीं 
है जहाँ से कण्टक (दुष्ट लोग) निकाल बाहर किये जाते हैं और न्याय की दृष्टि में सब समान समझे जाते हैं। 
मंधातिथि ने यह भी लिखा है कि अधि कतर कण्टकों को रानी, राजकुमार, राजा के प्रिय पात्रों एवं सेनापति के यहाँ 
प्रश्य मिलता है (मन्‌ ६२६४) । 


पशु-पालन और कृषि 


अब हम प्रजा या जनता के ग्रति राजा के उत्त रदायित्वों का वर्णन करेंगे । कौटित्य (२।२६ एवं २।३४) से 
पता चअलता है कि पशु-पालन के लिए प्रयत्न किय जाते थे तथा चरागाहों के प्रबन्ध एवं सुरक्षा के लिए राज्य की ओर 


१३. तथा च शंख: । व हंसो गृश्नपरिवारः काम तु गृप्नो हंसपरिवारः स्पात्‌ । विश्वरूप (याज्ञ० १॥३०५), 
शंखलिखितो । न गुध्तुपरियारः स्पाल्काम गुश्नो राजा प्रेयान्न हंसपरिवारों न हेसो गृध्नुपरिवारः। परिवाराद्धि वोदाः 
प्रादुर्भबन्ति लेईल॑ विनाशाय। त्तस्मात्पूवमेव तत्परिवारं लिखेच्छरुतशीलान्वयोप पन्‍नम्‌ । राजनीतिप्र०, पृ० १८५। यह 
उद्धरण अशुद्ध-सा लगता है । सम्मवतः हमें 'हंसपरिवार' के पूत्र जो 'न' आया है उसे छोड़ देता चाहिए। वसिष्ठ 
(१६४२१-२६, फुहरस को प्रति, १६१६ ) में मो ऐसा ही पाठ आया है, किन्तु वह अशुद्ध है। देखिए राजघममकाण्ड, पु ० 
२२, जहाँ यह बाव्य शंखलिखित का कहा गया है । इसी अथ्थ में पञझ्चतनन्‍्त्र ने मो कहा है (१॥३०२)--'गृ क्राकारोषि 
सेव्यः स्यास्ध साकार: समासव: । हुंसाकारोपि संत्याज्यो गृश्नाकारः स तन पः ॥। 

पृ४, आपद्ग्त सुभर्तारं कदापि न परित्यजंत्‌। एकवारमप्यशितं यस्यान्नं हयादरेण च्‌ । तदिष्द जिन्तयेस्नित्यं 
पालकस्थाइजसा न किम ॥ शुक्रनोतिसार (२/२४६-२४७) ।! 


ध्श्ड घर्म शास्त्र का इतिहास 


से कठोर नियम बने हुए थे। मनु (८२३७) , याज्ञ० (२।१६७) तथा मत्स्य ० (२२७२४) ते भी गाँवों, बड़ी बस्तियों 
एवं नगरों के चतुदिक चरागाह बनाने की व्यवस्था दी है। कौटिल्य ने पशुओं के अध्यक्ष पर पशुओं को श्रेणियों में बिभा- 
जित करने (यथा-बछड़ , युवा सांड, पालतू, हल वाले बैल, गाड़ी वाले बैल, मांस वाले पश्‌, गाभिन गायें, दुधारू गायें 
आदि) का भार सांपा था ! अध्यक्ष को उन पशुओं पर चिह्न लगाने तथा उनको बही में लिख लेने की आज्ञा थी । जो 
लोग अनधिकृत ढंग से पशुओं को मार डालते थे वा चोरी करते थे उन्हें शरीर-दण्ड देने की व्यवस्था दी गयी थी । 
कौटिल्य ने इस विषय में भी व्यवस्था दी है कि पशुओं को कितना भूसा, कितनी खली या कितना नमक दिया जाय और 
उनसे कितना काम लिया जाय । महाभारत (व्नपर्व २३६।४) से पता चलता है कि राज्य के पशुओं की गणना एवं 
प्रबन्ध में राजकुमारों को भी कार्य शील होना पड़ता था | और देखिए वनपर्व (२४०।४-६) । महाभाष्य (२, पृ ० 
४०१) ने भी पशु-धन एवं अन्‍्न-धन पर देश के धन को आधारित माना है। 

कृषि पर विशेष ध्यान दिया जाता था। सभापव (५७७) में राजा से कहा गया है कि वहू राज्य के विभिन्‍न 

भागों में जलपूर्ण तड़ाग बनवाये और यह देखे कि कृषि केबल वर्षा-जल पर ही निर्भर न रहे । मेगस्थनीज [मेर्कारडिल, 
१, पृ० ३०) का कहना है कि उसके समय में भारत में घ्िचाई का प्रवन्ध था और वर्ष में दो फसलें होती थीं । यही 
बात ते० सं० (५,१॥७॥३) में भी आयी है (तस्माद्‌ ट्वि: संवत्सरस्य ससय॑ पच्यते)। वाज० सं० (१५१२) ने 
१२ प्रकार के अनाजों की सूची दी है--चावल, यव (जो ), गेहूँ, माष, तिल, मुदग, मंसूर आदि और दृह॒दारण्यकोप- 
निषद्‌ (६।३।१३) ने इस प्रकार के अन्नों (ग्राम्याणिधान्यानि) का उल्लेख किया हैं। खारवेल राजा के हाथी गुम्फा 
अभिरूख से पता चलता है कि वह नहर जो ननन्‍्द राजाओं के १०३वें वर्ष (ईसा पूर्व चौथी शताब्दी ) में बी थी (खारवेल 
के) पाँचवें वर्ष में विस्तारित हुई (एपि० इण्डि ०, जिलल्‍द २०, पु०७१)। रुद्रदामा ने बिना देगार लगाये राज्यकोष से 
जूनागढ़ के पास सुदर्शन झील का जीर्णो द्वार कराया था (एपि० इण्डि०, जिल्द ८, पृु० ३६) । इस सुदर्शन झील का 
निर्माण चन्द्गुप्त मौये एवं अशोक के प्रान्तपतियों ने किया था और वह कालःग्न्तर में बाढ़ के कारण टू ट-फूड गयी थी । 
वेदिक काल से द्वी सिचाई की व्यवस्था होती रही है। ऋग्वेद (७।४६।२) ने सदियों, झरवों के अतिरिक्त खुदी हुई 
जल-प्रणालियों (नहरों) की भी चर्चा की है। दक्षिण भारत के शिलालखों से पता चलता है कि पल्‍ललव राजाओं एवं 
अन्य कुलों के राजाओं ने बहुत-से तड़ाग खुदवाय जिन पर उनके अथवा स्थल-विशेष के व्यत्ितयों के नाम लिखें हुएथे । 
इनमें से बहुत-से तड़ाग थाज भी विद्यमान हैं (देखिए साउथ इंडियन इंस्क्रिप्शंस, जिल्‍द २, भाग ३, पु० ३५१; 
एपि० इण्डि०, जिल्‍द ४, पू० १५२; साउथ इण्डियन इंस्क्रिप्शंस, जिल्‍्द १,१० १५०; एपि० इण्डि०, जिल्द ८, पृ० 
१४४) । कश्मीर के राजा अवन्तिवर्मा( ८२३-८५८) के अभियन्ता (इंजीनियर) सुथ्य ने बितस्ता नदी को इस भाँति 

बाँधा कि जो चावल की खारी पहले २०० दीनारों में मिलती थी वह सिचाई की सुन्दर व्यवस्था के कारण ३६ दीनारों 
में मिलने लगी (राजतरंगिणी ५/८४-११७) | कौटिल्य (२२४) ने जल की सहायता से अन्न बढ़ाने की कई 
विधियाँ दर्शायी हैं और उनसे प्राप्त कर की मात्राएँ भी बतायी हैं, यथा-शारीरिक परिश्रम वाले अन्न का 
कर उपज का हू भाग, कंधे से जल ढोकर सिंचाई करने से उत्पन्न अम्न का कर उपज का है भाग, स्वाभाविक जल- 
प्रपातों से जल-चक्र द्वारा सिचाई करने से कर उपज का ३ भाग और नदियों, झीलों, तालाबों एवं कृपों की सिंचाई से 
उपज का ह भाग लिया जाता था ! कौटिल्य ने ईखकी खेती को कठिन माना है, क्योंकि उसकी प्राप्ति में व्यय अधिक 
होता है और आपत्तियाँ भी कम नहीं होतीं | अथवंवेद (११३४।५) के काल में भी ईख को खेती होती थी। शुक्रमीति ० 
(४॥४६० ) के मत से जल की समुचित व्यवस्था करना राजा का परम कत्तंव्य था, यथा--क्ूप, सीढ़ियों वाले 

जलाशय, तालाब, झीलें आदि खुदवाना । उसके कर्तव्यों एवं उनकी पूर्ति की ओर में गस्थनीज की इंडिका भी संकेत 

करती है। मेग्रस्थनीज ( मैकरिडिल, ऐंश्येण्ट इण्डिया, पृ० ८६) का कहना है कि कुछ (राज्यकर्मचारी )लोग नदियों 
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का निरीक्षण करते थे, भूमि की माप (पंभाइश) कराते थे जैसा कि मिश्र (ईजिप्ट) में होता थ्य, और कुछ लोग प्रमुख 
नहर से अन्य छोटी-छोटी नहरें निकलवा कर जल देने की व्यवस्था करते थे जिससे सबको यथोचित जल मिल जाय । 
कोटिल्य ने राष्ट्रीय विपत्तियों से, यथा--अग्निकाण्ड, बाढ़, रोग, दु्भिक्ष, चूहे, जंगली हाथियों (या पशुओं ) , 
साँपों एवं भूत-प्रेतों से राज्य की रक्षा किस प्रकार की जाय, इस पर एक विशिष्ट अध्याय ही लिखा है। इन विपत्तियों 
से बचने के लिए मानवीय एबं घारमिक क्रियाओं एवं कृत्यों के विषय में उन्होंने व्यावहारिक निर्देश भी दिये हैं। दुभिक्ष 
के रामय राजा को बीज एवं भोजन देंने की व्यवस्था करनी चाहिए, विपत्ति में फेसे लोगों की सहायता के लिए कुछ 
निर्माण कार्य आरम्भ कर देना चाहिए, राज-भाण्डार था धनिक लोगों के भाण्डार या मित्र राष्ट्रों के भाग्डार से अन्न 
लेकर बंटवाना चाहिए, धनिकों पर इतना कर लगाना चाहिए कि वे प्रचुर मात्रा में धन दे सके या ऐसे देश को चल 
देना चाहिए जहाँ प्रचुर माता में अन्न हो । राष्ट्रीय विपत्तियाँ 'ईति' के नाम से पुकारी गयी हैं और उनके छ; प्रकार हैं, 
यथा अतिवृष्टि, अनावृष्टि, मूषक (चूहे ), टिड्डी-दल (गलभ) , तोते तथा परदेशी राजाओं का बहुत पास में होता ।१ * 
और भी देखिए कामन्दक (१३२०, १३॥६३-६४) | प्राचीन एवं मध्य काल के दुर्णिक्षों के विषय में बहुत-से संकेत 
प्राप्त हुए हैं । छान्‍्दोग्योपनिषद्‌ (१११०११-३) में आया है कि जब देश पर उपलबृष्ठि (या टिड्डियों का आक्रमण 
हुआ) तो उषस्ति चाक्रायण को उच्छिष्ट भोजन करना पड़ा। रोमपाद के शासन-काल में अंग देश दु्िक्ष से आक्रान्त 
हो कया था (बवालकाण्ड, अध्याय ६) । निरुक्‍्त (२।१०) से पत्ता चलता है कि राजा शन्तन्‌ के समय में १२ बर्षों तक 
दु्िक्ष पड़ा था। महास्थान (प्राचीन पुण्ड नगर) में प्राप्त मौये-अभिलेख से पता चलता है कि दुभिक्षपीडित लोगों में 
“ग्रण्डक' नामक सिय्के एवं अन्न बाँट गये थे (जे० ए० एस० बी०, १६३२, पृ० १२३) । और देखिए इस विषय में 
एनल्स आवब बी० ओ० आर० इन्स्टीच्यूट', जिलद ११, प्‌ू० ३२; एपि० इण्डि०, जिल्द २२, १० १ छवं जें८ए०एस० 
बी०, जिलद ७ (१६४१), भाग २, पृ० २०३। राजतरंगिणी में कई बार दुर्भिक्षों की चर्चा हुई है (२१७-४५४, 
3११२७०-२७८, ७।१२१६) । मणिमेंखले (अध्याय २८) ने दक्षिण भारत की काञ्चीपुरी में बारह वर्षों के दुर्भिक्ष का 
वर्णन किया है। सन्‌ १३६६ ई० में दक्षिण भारत १२ वर्षों के उस भयंकर अकाल से ग्रस्त था जिसे “दुर्गादेवी” की संज्ञा 
दी गयी है (देखिए ग्रेण्ठ डफ का ग्रन्थ 'हिस्द्री आव दी मरह॒ठास्‌! जिल्‍द १, पु० ४३) । और देखिए, एपि० इण्डि०, 
जिल्द १५, पृ० १२। 
हमने इस ग्रन्थ के भाग २ (अध्याय ३, ७ एवं २५) में देख लिया है कि विद्वान ब्राहमणों की सहायता करना, 
कवियों एवं शानवान्‌ लोगों की ग्रोष्ठियाँ करना, शिक्षण-संस्थाओं को भूमि-दाव देना तथा विद्या की उन्नति के लिए 
सभी प्रकार के प्रयत्नों में लगा रहना राजा का कर्तव्य था| वुद्ध-हारीत (७/२२६-२२०) का कहना है कि राजा को 
चाहिए कि वह केवल सप में लीन विद्वान्‌ ब्राह्मणों को ही अपने दानों क! उचित पात समझे । कुछ ऐसे राजा भी हो गये 
हैं जोदान देते में सीमा का अतिक्रमण कर देते थे । युवान-च्वांग ने पुष्यभू ति हष वर्धन के दया-दाक्षिण्य का वर्णन किया 


१५. अतिबृष्टिरतादुष्टिमूंषका: शलभा: शुका: । अत्पासन्ताश्य राजान: षडेता ईतयः स्मृता: ॥। क्षी रस्वामी 
(अम्रकोश की दोका में ) एवं राजनीतिप्रकाश (पु० ४४७) ; सिलाहए 'ईतयो ने सम्ति भे ।' उद्योग्रपर्थ (६११७) ; 
हुताशनो जल व्याधिदुर्निक्ष मरकास्तथा । इति पञ्चथिधं देव॑ व्यसन सानुष परम्‌॥| काम० १३।२० ल्‍+ युधभूषण 
(पृ० ६०, श्लोक ३२२६); अतिबुष्टि . . . शुका:। असत्करश्द दण्डश्च परचक्राणि तस्कराः ॥ राजानीकप्रियोत्सर्यों 
सररब्याधिपीडनम_ । पशचनां मरणं रोगो राष्ट्रव्यसलमुच्यते | काम० १३।६३-६४--वधभूषण (१० ५ श्लो० 
३े२२-३२३ )। 


६५६ धर्मशास्त्र का इसिहास 


है। प्रति पाँचवें वर्ष राजा हव॑ प्रयाग में जाकर अपना सर्व त्व दान कर देता था (देखिए बील का ग्रन्थ “बुद्धिस्ट रेकर्ड स 
आदि”, जिल्द 3, पू० २१४, २३३) । शुक्रनी तिसार (११३६८-३६६ ) में आया है कि राजा को विद्धान्‌ व्यक्तियों की 
टोह (खोज ) में रहना चाहिए, उनकी शिक्षा के अनुसार उन्हें अधिकारी के रूप में नियुक्त करना चाहिए, उन्हें, जो कला 
एवं विद्या में बहुत आगे बढ़ गये हों, प्रति वर्ष सम्मानित करना चाहिए और विविध कलाओं तथा विद्याओं के उत्कर्ष 
के लिए समुचित व्यवस्था करनी चाहिए। पाठकों को यह जानसा चाहिए कि प्राचीन काल के राजा लोग इन वचनों का 
अक्षरश: पालन करते थे | 

पश्चिमी देशों की भाँति भारत में भी राजा अवयस्क लोगों का रक्षक एवं अभिभावक माना जाता था। गौतम 
(१०४८-४८ ) एवं मत (८२७) का कथन है कि जब तक लड़का वयस्क न हो जाय या गहक्‌ल से लौटकर न आ जाय 
तब तक राजा को उसको सम्पत्ति की रक्षा करती चाहिए।१६ यही बात अपने ढंग से बौधायनधमंसूद (२।२४३), 
वसिष्ठ (१६।८-४ ), विष्णुधमंसत्ञ (३३६५), शंख-लिखित आदि ने भी कही है | नारद (ऋणादान, २५) ने घोषित 
किया है कि १६ वर्षों तक अवयस्कता रहती है। मतू (5।२८-२६ ), विष्णु धमंसूत्र (२।६५) का कहना है कि राजा को 

वन्ध्या स्त्रियों , पुत्रहीन स्त्रियों, कुलहीन स्त्रियों एवं रोगियों की स्‌ रक्षा का प्रबन्ध करता चाहिए। नारद का कहना है 

कि किसी सन्नी केपति यथा पिता के कुल में कोई न हो तो राजा को चाहिए कि वह उसको सुरक्षा का प्रबन्ध करे | कौटिल्य 
(२॥१) के मत॑ से ग्राम के गु रुजनों का यह कतेंव्य है कि वे बालों (अवयस्कों) एवं मन्दिरों के धन की वृद्धि का प्रबन्ध 
करें ।0 ७ 

राजा का एक विशिष्ट काये था यह देखना कि उचित मान के नाप-तोल के बट्खरे आदि प्रयोग में लाये जाते हैं 
या नहीं | कौटिल्य (२।१६) ने नाप-तोल के बठखरों आदि के अध्यक्ष की चर्चा की है। वसिष्ठ (१६।१३) एवं मन्‌ ( ८। 
४०३) का कहना है कि नाप-तोल के यन्त्रों एवं बटखरों पर मूहरें लग॒नी चाहिए, प्रति छमाही पर उन्तकी पुनः जाँच 
होनी चाहिए जिससे गृहस्थों को लोग धोखा न दे सके | याज्ञ० (२।२४०) एवं किष्णघर्मसूत्र (५११२२) ने उनके 
लिए कठिनातिकठिन दण्ड की व्यवस्था दी है, जो नाप-तोल के बटखरों, सिक्कों आदि में गड़बड़ी करते हैं या उन्हें 
अनधिकृत ढंग से बनाते हैं !इस विषय में दे खिए नीतिवाक्यामृत (पुृ० ६८) एवं अलबरूनी (सची द्वारा अनूदित) की 
पुस्तक (जिल्द १, अध्याय १५, जहाँ ११वीं झताव्दी के बटखरों की चर्चा की गयी है) | 

राजा का एक अन्य उत्तरदायित्व था चोरी न होने देता । केकेय के राजा अश्वपति वो इस बतत्त का अभिमान 
था कि उसके राज्य में त कोई चोर था, न कोई कृपण व्यक्ति था और व कोई शराबी (छान्‍्दोग्योपनिधद्‌ ५११॥४)। 
आपस्तम्बधमंसूत्र (२१०१२६।६-5८) का कथन है कि राजकर्मचारियों को चोरों से दगर की रक्षा एक गोजव तक 


१६. रक्ष्यं बालधनमा व्यवहारप्रापणात्‌ । समावुत्तर्बा । ग्रौ० १०४८-४८; रक्षेत्राजा बालानां धनास्यप्राप्त- 
व्यवहाराणां श्रोत्रियवीरपत्नीनाम्‌ । शंख-लिखित, वियादरत्नाकर पृ० ५८८ में उद्धत | बालधर्म राजा स्वधनवत्परि- 
पालनीयम्‌ । अन्यथा पितृव्यारिबान्धबा स्थेदं रक्षणीयं मयेदं रक्षणीयर्सिति विवदेरत्‌ । सेधातिथि (सनु ६२७) । 
सेघातिथि ने मन्‌ (८।२८) की व्याख्या में कहा है--'यः कश्चिदनाथस्तस्य सर्वस्य धन राजा यधावत्‌ परिरक्षेत्‌। तथा 
चोदाहरणमसात्र वशादयः ! 

१७. विनियोगात्मरक्षासु भर्ण चर स ईइबरः । परिक्षीणे पतिकुले निर्मनुष्पे मिराअये || तत्सपिण्डेयु बासत्सु 
पितृपक्षः प्रभु: स्त्रिया: । पक्षद्यावसाने तु राजा भर्ता प्रभुः स्त्रिया: ।। सेधातिथि द्वारा मनु (४)३।२८) की व्यास्या सें 
उद्धत । बालद्रव्यं प्रामब॒द्धा वर्धयेयुराव्यवहारप्रापणाल्‌ । देवद्रव्यं च। कौटिल्य (२११) । 


चोरी का उत्तरदायित्व; दंक ओर प्‌ रुघाय॑ ६५७ 


तथा ग्रामों की एक कोस तक करनी चाहिए और उस सीमा के भी तर जो कुछ भी चोरी ज्ञायगा, उन्हें (राजकर्मंचारियों 
को) ही देना पड़ेगा | गौतम (१०४६-४७) , मन्‌ (८,४०), बाज्ञ ० (२१३६), विष्णुधरमंसूत्र (२३६६-६७), शान्ति० 
(७५१० ) का कहना है कि राजा को चोरों से चोरी का माल लेकर वास्तविक स्वामी को बिना जाति का विभेद 
किये, दिला देना चाहिए, यदि वह ऐसा न कर सके तो उसे राज्यकोष से उसकी पूर्ति कर देनी चाहिए ; यदि प्राप्त किया 
हुआ धन वह स्वयं रखले, या चोरों को पकड़ने का भरपूर प्रयत्न न करे, या अपने कोष से चोरी के माल की पू्ति न करे 
तो उसे पाप लगेगा । यही बात दूसरे ढंग से कौटिल्य (३१६) ने भी कही है। और देखिए विश्वरूप (याज्ञ ० २३५ ) 
द्वारा बृहस्पतिस्मृति का उद्धरण विष्थुधर्मोत्तर (२।६१-६२) का कहना है कि यदि कोई अपने नौकरों द्वारा लूट लिया 
जाय तो राजा को चोरी का माल ग्राप्त करने का प्रयत्त करना चाहिए (मार-पीटकर या धमकी देकर ) किन्तु अपने 
कोष से क्षतिपूर्ति नहीं करनी चाहिए। बाज्ञ० (२२७०-२७२) , नारद (परिशिष्ट १६-२१) एवं कात्यायन ने कछ 
और बातें कही हैं--चोर द्वारा सारी सम्पत्ति था उसका मूल्य दिला देना चाहिए; यदि चोर न पकड़ा जा सके तो राज- 
कमचारी एवं परिरक्षक को चोरी के सामान का मूल्य चुकाना चाहिए ;यटि चोर के पद-चिध्तनों का पता न चल सके तो 
ग्रामाध्यक्षकों चोरी का सामाव देता चाहिए; यदि चोरी चरागाह थ्रा जंगल में हो (और चोर का पता न चल सके ) 
तो स्वयं राजा को ही धन देना चाहिए; यदि चोरी जंगल में न हो प्रत्युत सा्ग में(सड़क पर) हो तो चोरों का पता 
चलाने के लिए नियुक्त राजकर्मचारियों को क्षतिपूर्ति करनी चाहिए; यदि चोरी ग्राम में हो तों सबको मिलकर क्षति- 
पूर्ति करती चाहिए; यदि ग्राम से हटकर एक कोस की दूरी पर चोरी हुं तो चारों और के पाँच या दस ग्रामों को मिलकर 
क्षतिपूर्ति करती चाहिए। याज्ञ० (२।२७१) एवं कात्यायन ने चोरों को पकड़ने वाले अधिकारी को 'चौरोद्धर्ता' (चोरो- 
डर्ता) कहा है। बहुत-से शिलालंबों में 'चौरोद्धरणिक' अधिकारी का नाम आया है(एपि० इप्डि०, जिल्‍्द ११, प० 
८३ )। नारायण पाल के शिलालंख में 'चौरोड्धरणिक' एवं 'कोट्टपाल' (आधुनिक कोतवाल) शब्द आया है (इण्डियन 
एंण्टिक्वेरी, जिल्द १५, पृ० ३०४)। कौटिल्य (४॥१३ ) ने भी इसी प्रकार के नियम दिये हैं और 'चोररज्जक'अधिकारी 
का नाम लिया है जिसे दो गाँवों में हुई चो री तथा चरायाह के अतिरिक्त अन्य भूमिजण्ड में हुई चोरी की क्षतिपूर्ति करनी 
पड्ती थी 

याज्ञ ० (१३०८६ )एवं कौटिल्य (६।१) के मतसे राजा का प्रथम गृण है 'महोत्साह' जो “आशभिगामिक' नामक 
गुणों में गिना जाता है। धर्म शास्त्र एवं अथंशास्त्र से सम्बन्धित सभी ग्रन्थों ने इस बात पर अधिक बल दिया है कि राजा 
को सतत कार्यशील रहना चाहिए, उसे किसी भी दशा में प्रमादी एवं भाग्यवादी नहीं होना चाहिए। महाभारत में।८ 


१५.(१)दंव॑ प्रशाविशेषेण को निबतितुमहंति! विधात्‌विहित सार्ग व कश्चिद्तिकर्तते । आदि० (१।२४६- 
२४७) ; दंव॑ पुरुषकारेण को निवर्तितुमुत्सहेत । उद्योग ० (१८६१५) ; देवमेव पर सन्ये पौरुषं तु निरर्थंकम | समा० 
(४७३६ ); देव पुरुषकारेण को बंचयितुमहति । इंबसेव पर मन्ये पुरुषार्थों निरथं कः | वन० (१७६।२७ यह बात 
अजगर द्वारा पकड़ लिये जाने पर भीम ने कही है); न हि दिष्डमतिकरान्तु शक्यं भूतेत केवचित । दिष्टमेव भव मन्ये 
पौरुष तु निरर्थंकम ।। उद्योग० (४०३२); (२) दंवे पुरुषकारे च् लोकोय॑ सत्रत्तिष्ठित:। आादि० (१२३१२१ ) 
जयस्य हेतु: शिद्धिहि कर्म देव च संश्रितस्‌ । सभा० १६११२; देवेचमानुष चेव संयुक्त लोककारणभ्‌ । उद्योग ० (७। है ५) 
न हय्‌ त्यानमते देव राज्ञामथ असाधयेत्‌। साधारण द्वय हयेतद्देवमुत्थानमेवध ।। शान्ति० ५६।१४; नहि देवेन सिध्यन्ति 
कार्याण्यकेन सत्तम ! न चापि क्मण्रेकेन द्वाम्यां सिद्धिस्तु योयत:॥! सौप्तिक० २।३; (३) यत्नो हि सत्ततं काय स्ततो 
ईदेन सिध्यति | शान्ति० (१५३।४० ); तत्नालसा भनुष्याण्णा ये भवन्त्यमतस्विनः । उत्थान ते विगहुन्ति प्राज्ञानां 


धश्८ धमं शास्त्र का इतिहास 


मानवीय प्रयत्न एवं दव (भाग्य या नियति) पर कई स्थलों में चर्चाएंँ हुई हैं। आदि० (१२४६-२४७, ८६।७-१०), 
सभ्ना० (४६-१६, ४७३६, ५८०१४), वन० (१७८।२७-२८), उद्योग० (दा५२, ४०३२, १५६।४, १८६॥१), 
आश्रमवासिक० (१०२६) में देव पर अधिक बल दिया गया है। किन्तु मध्यम मार्ग का निर्देश आदि०(१२३१२१), 
सभा० (१६।१२), उद्योग० (७६५-६) , शास्ति० (५६।१४-१५) , सौप्तिक० (२३३) में हुआ है और कहा गया है 
कि सांसारिक कार्यों में पुरुषकार (प्रयत्न) एवं देव दोनों की आवश्यकता है। कहों-कहीं प्रयत्त पर अधिक बल दिया 
गया है ओर कहा गया है कि व्यक्ति को प्र य॒त्त करते जाना चाहिए और भार्थ के भरोसे नहीं वैंठ जाना चाहिए ( द्रोण ० 
१५२३२७; शान्ति० २७३२, ५०।१२-१६, १५३।५०; अनुशासन ० ६॥१; सौपष्तिक० २११२-१३ एवं २३ “२४) | 
शान्ति० (५८१२-१४) के अनुसार उत्साहपूर्ण कम ही राजपघ्रम का मूल है। इसी उत्साहपूर्ण कर्म अर्थात्‌ उत्थान से 
देवों को अमृत की प्राप्ति हुई,भसुरों का हनन हुआ एवं इन्द्र को श्रेष्ठ पद मिला। देखिए भगवदगी ता ( १८१२-१६) भी 
कौटिल्य (१॥१६ ) का कहना है--“धन;के मूल में उत्थान है, उत्थान के विरोधी भाव से बुराई उत्पन्न होती है। उत्थान 
के अभाव में बत मान एवं भविध्य की प्राप्ति का ह्वास निश्चित है, उत्थान के द्वारा राजा मनोवांछित वस्तु एवं प्रचुर 
घन की प्राप्ति कर सकता है ।” याज्ञ ० (११३४६ एवं ३५१) का कथन है कि किसी योजना की सफलता देव (भाग्य ) 
एवं मालवीय प्रयत्न दोनों पर निर्भर है, किन्तु भाग्य कुछ नहीं है, वह तो मानव के गत जीवबनों के कर्मों का प्रतिफल है 
क्लोर(अआज इस जी वन में ) प्रभाव के रूप में अभिव्यक्त हो रहा है; जिस प्रकार एक पहिया से रथ नहीं चलता उसी प्रकार 
बिना मानवीय प्रयत्त या कम के भाग्य से कुछ सम्भव नहीं है । इस विषय में देखिए मनु (७४२०५), मत्स्य ० (२२१॥१- 
१२), विष्णधर्मोत्तर (२।६६) एवं राजनीतिप्रकाश (:० २१३-३१४) , जहाँ याज्ञ ० (११३४६ एवं ३५१) की बातें 
कही गयी हैं। मत्स्य० (२२११२) में आया है--/तस्मातू सदोत्यानवता हि भाव्यम्‌ [” भत्स्य० (२२२) ने 
मानवीय प्रयत्न को उत्तम माना है। मेंधातिथि (मनु ४१३७) ने एक सुभाषित उद्धृत किया है--“प्रयत्न से हीन लोग 
ग्रहस्थिति पर निर्भर रहते हैं, जो दृढप्रतिश्ञ और व्यबसायी होते हैं उनके लिए कुछ भी करना असम्भव नहीं है ।* ४ 
कौटिल्य (६१४) एवं काम० (५४१११ एवं १३।३-११) ने सतत प्रयत्न करते रहने पर बल दिया है। गही बात शुक्क- 
नीतिसार (११४६-५८) में भी कही गयी है। और देखिए शुक्रती तिसार (९१४८-४६ ) ,राजनी तिप्रकाश (पृ० ३१२- 
३१५), नीतिमयूख (पृ० ५२-५३) , जहाँ देव एवं अ्यत्न पर विशेष रूप से चर्चाएँ हुई हैं। महाभारत में एक स्थल 
(उद्योग० १२७१६) पर आया है कि मनुष्य को सदा प्रयत्न करते रहना चाहिए, उसे झुकता नहीं चाहिए ; प्रयत्न 
करना पुरुषांर्थ है, एक स्थल पर जहाँ सन्ध्ि नहीं है, मनुष्य टूट सकता है, किन्तु उसे झुकना नहीं चाहिए। इस विषय 
में और देखिए बुहत्पराशरस्मृति (१०, पृु० २८२-२८३), वामुपुराण (६६०-६१) एवं मार्कण्डेययराण (२।६१- 
६२ एवं २३।२५-२६) ! 


तन्न रोचते ॥ वुद्धानां बचन श्रृत्वा योज्युत्थानं प्रयोजयत्‌ । उत्थानस्थ फलं सम्यक्‌ तदा स लभते5चिरात्‌ । सौप्तिक० 
(२॥१३ एवं २३) ; उत्थान हि नरेन्द्राणां बुहस्पत्तिस्माधत | राजधमस्थ तन्मुल, इलोक्ॉश्चात्र निबोध से ।। उत्थाने- 
नामतं लब्धमुत्थानेतासुरा हताः | उत्पानेत महेस्द्रेण भ्षष्ठ॒य॑ प्राप्त दिवीह च ॥। उत्थानवी रः पुरुषो वाग्वी रानधितिष्ठति । 
उत्पनवोरान्वाग्वीरा रमयन्त उपासते । शान्ति० (५5८।१३--१५) | 

१ दे. स्वभेव कर्म देवास्य विद्धि देहान्तराजितम्‌ | तस्मात्पौरुषमेवेह श्रेष्ठमाहुम नी विणः ।मरत्य ० ( २२११२) ; 
धोमन्तों वन्‍्द्ाचरिता मन्यन्ते पौरुष महत्‌ । अशक्ताः पौरुष कतु क्लीबा देवसुपासते । देवे पुरुषकारे ८ खल सर्व प्रति- 
दिवत्तम्‌ ॥ शुक्र (१।४८-४४ ) ; अस्ति, कस्पचित्सुमभाषितम्‌ | होनाः पुरुषकारेण गणयन्ति ग्रहस्थितिम्‌ । सत्त्यो- 
चमसमर्थानां नासाध्य व्यवसायिनाम, ॥ मेघा० (सनु ४१३२७) । 


तोन शक्तियाँ और चार उपाय ध्श्द्व 


अर्थ शास्त्रकारों का एक प्रमुख सिद्धान्त उत्साह की आवश्यकता पर आधारित है। यह उत्साह, प्रभु (प्रभाव ) 
एवं मन्त्र नामक तीन शक्तियों वाला सिद्धान्त कहा जाता है। इन तीनों का उल्लेख महाभारत में भी हुआ है(अःश्नम- 
वासिकपवे ७७६) । सरस्वतोविलास (प्‌ृ० ४६) ने इनके संबन्ध में गौतम के एक सूत्र (जो प्रकाशित अंशों में नहीं पाया 
जाता) का उद्धरण दिया है।*"कौटिल्य (६२) ने मन्‍्त्रशश्ति को ज्ञानबल, प्रभुशक्ति को कौषबल एवं उत्साहशंक्ति 
को विक्रमबल कहा है ।*१कौटिल्य ने विश्लेषण एवं तुलना करके प्रभुशक्ति को उत्साहणक्ति से तथा मन्त्रशक्ति को 
प्रभुशक्ति से महत्तर माना है। कामन्दक(१५१३२) ने इन शक्तियों की परिभाषा की है--"छः उपायों ( सन्धि-विग्रह 
आदि) में यथोचित नीति का निर्धारण ही मन्त्रशक्ति है, पूर्ण कोश एवं सन्यबल प्रभुशक्ति का द्योतक होता है तथा 
शक्तिशाली की क्रियाशीलता ही उत्साहश क्ति की परिचायक है। जिस राजा को ये शक्तियाँ प्राप्त रहती हैं वह विजयी 
होत। है ।! १९ यही परिभाषा नीतिवाक्यामत (षाडगष्यसम्ददेश, १०३२२) में भी पायी जाती है।इस विषय में और 
देखिए दशकुमारचरित (८), परशुरामप्रताप, अग्निपुराण (२४१॥१), मानसोल्लास (२।८-१०, पृ० ६१-६४), 
कामन्दक (१३१४१-४८) ।* ४३ 

शक्तिशाली राजा को अपनी राज्य-सीमाएँ बढ़ाने तथा प्रजा को अपन अधिकार में रखन के लिए कई उपायों 
का सहारा लेता पड़ता था | रामायण (2४१२-३) ,मनु (७।१०६), याज्ञ ० (१॥३४६), शुक्र (४१२७) आदि के 
मत से उपाय चार हैं, यथा--साम, दान, भेद एवं दण्ड ।*४ खारवेल के हाथीगम्फा अभिलेख में आया है कि खारवेल 
ने राज्याभिषेक के दसवें वर्ष में दण्ड, सन्धि,साम की नीति के अनू सार अपनी सेता भारतवर्ष के विरोध में भेजी और 
उसे जीत लिया तथा बहुत-से हीरे-जवाहरात (रत्न आदि) प्राप्त किये (एपि० इण्डिका, जिल्‍द २०, पृ०७६,८८) १ 
यह अभिलेख ई० पूर्व दूसरी शताब्दी का माना जाता है, अत; स्पष्ट है कि ईसा के कई शताब्दियों पूर्व मे ही उपायों के 
सिद्धान्त का प्रचलन था। कूछ ग्रन्थ कारों एवं ग्रन्थों ने उपर्युक्त चार उपायों के अतिरिक्त कुछ अन्य उपायों की भी 
चर्चा कर दी है, यथा--काम० (१७३), मत्स्य० (२२२२), अग्नि० (२२६।५-६), बाहंस्पत्यसुत्र (४॥१-३), 


२०. अतएवं गोतमसूत्रस्‌ । प्रभुमन्‍्त्रोत्साहशक्तयस्तस्मूला इति ! तन्मुलाः कोशमूला इत्यर्थ: । सरस्वती- 
बिलास, पूृ० ४६१ 


२१. शब्तिस्त्रिविधा ! शानबल मन्त्रशक्ति:ः कोशबल प्रभुशक्ति: विक्रमबलम॒श्साहुश क्ति: । अर्थशास्त्र ६१२, 
घृ० २६१ । 

२२. भन्त्रस्य शक्ति सुनयोपचारं सुकोशंदण्डो प्रभुशक्तिमाहु:। उत्साहुर्शाक्त बलयद्विच्ेष्टां त्रिशक्तियुक्तो 
मदतीह जेता । कामन्दकौय १४१३२ ! 

२३. कोशदण्डबल प्रभुशक्तित:। शुद्रशक्तिकुमारों दृष्टान्तो । विक्रमो बल चोत्साहशवितस्तत्र रासो वृष्टान्तः । 
नीतियाक्यामृत, पृ० ३२२-३२३, मन्त्रेण हिं विनिश्वयो5र्थानां प्रभावेण प्रारम्भ उत्साहेन निर्वहणम्‌ । दशक्‌मार- 
चरित (८, पृु० २४४) ; आज्ञारूपेण या शक्ति: सर्वेषां मूर्धनि स्थिता । प्रभुशक्तिहि सा ज्ञ या सप्रभामहिमोदया ॥ परशु- 
रामप्रताप द्वारा उद्धत | और देखिए प5चतन्त्र (३३३० )--'उत्साहश क्तिसम्पन्तो हन्याच्छत्रु' लघुर्गुरुसू ।! 

२४. अल्पशेषभिदं कार्य वुष्टेयमसितेक्षणा । त्रीनुपायानतिऋष्य चतुर्थ इह दुश्यते ।। न साथ रक्षेः्सु गुणाय 
कल्पते न दानभर्थोपचितेषु थुज्यते । व भेदसाध्या बलवपिता जता: पराक्रमस्त्देव समेह रोचते ॥ सुन्दरकाण्ड 

(४११२-३ ) ; उपायोपपत्नविक्रमोष्तुरक्तप्रकृतिरल्पदेशोषि भूगतिर्भवतति सरबेभौस: । न हिं कुलागता कस्यापि भूमि: 
किन्तु वोरभोग्या वसुन्धरा । सामोपप्रदानभेददण्डा उपाया: | नोतिवाक्यामृत, पु रे३े२। 


६६० धरमंशास्त्र का इतिहास 


विष्णुघर्मोत्तर (२१४६) ने तीच अत्य उपाय बतलाये हैं। सभापव॑ (५॥२१) ने सात उपाय तथा बनपर्व (१५०४२) 
नें साम, दान, भेद, दण्ड एवं उपेक्षा नामक पाँच उपाय कहें हैं॥ तीव अतिरिक्त उपायों के विषय में मतैक्य नहीं है! 
अधिकांश ने साया, उपेक्षा एवं इन्द्रजाल (काम० एवं अगख्ि० ) नामक अतिरिक्त तीन उपाय बताये हैं! वाहंस्पत्यसूत् 
(५।२६३) ने माया, उपेक्षा एवं बंध नाम दिये हैं। इसी प्रकार अन्य तालिकाएँ हैं, पथधा--साया, अक्ष [ पासों का खेल 
या जुआ) एवं इन्द्रआाल (सरस्वतीविलास, पृ० ४२)। भाया का अर्थ है कप्टपूर्ण चालाकी । विष्णुधर्मोत्तर ( २।१४८) 
ने बहुत-से दुष्टान्त दिये हैं, यथा किसी पक्षी की पूँछ में अग्निकाष्ठ या लुकारी बाँधकर शत्रु के शिविरों पर गिराना, 
जिससे शत्रु-पक्ष कों इस बात का भान हो कि आकाश से अशुभ उल्कापात हुआ है। भीम ने द्रौपदी का वेश धारण कर 
कीचक का वध किया था (काम० १७।५४) । माया के अन्य उदाहरणों के लिए देखिए कामन्दक (१७।५१-५३) ! 
उपेक्षा का अर्थ है अन्याय करते हुए, किसी दोषप्ुक्त आचरण से लिप्त तथा युद्ध करते हुए शत्रु की ओर से उदासीन हो 
जाना, जैसा कि राजा विराट ने कीचक के विषय में किया था (काम०१७।५५-५७)। इन्द्रजाल का अर्थ है मन्त्र प्र योग 
या अन्य चालाक़ियों से स्रम उत्पत्त करता, बथ्रा ऐसी स्थिति उत्पन्त कर देना कि शत्रु जान जाय कि उसके प्रत्तिदन्द्री 
के पास विशाल सेता है, था उसके विरोध में देवदूत लड॒ने आ रहे हैं, या शत्तु-शिविरों पर रक्त की वर्षा करना आदि 
(काम० १७।५5-५६, विष्णु धर्मोत्तर २१४६)। चार टपायों की चर्चा करते समय मन्‌ (७/१०८-६) कहते हैं कि 
राज्य की समुद्धि के लिए साम्र एवं दण्ड को उत्तम समझना चाहिए। किन्तु यदि शत्रु नमित न हो और अन्य तीन उपाय 
निध्फल हो जाये तो दण्ड का प्रयोग करना चाहिए, किन्तु प्रत्येक अवस्था में दण्ड का प्रयोग अन्तिम उपाय है, क्योंकि जय 
स्देव अनिश्चित है। शान्तिपवे (६५।२३ ) में बृहस्पति का मत उद्धृत है---'युद्ध का वर्जन सदा करना चाहिए, अपने 
उददेश्य की पूर्ति के लिए दण्ड की अपेक्षा अन्य तीन उपायों की सहायता लेनी चाहिए।” बृहत्पराशर(१०, पु० २८० ) 
में आया है कि अन्य उपायों के न रहे पर ही दण्ड की सहायता लेनी च्यहिए ।*४उद्योगपर्व (१३२॥२६-३० ) में कुन्ती 
ने कृष्ण द्वारा अपने पुत्रों को यह सन्देश भेजा है--“भिक्षा तुम्हारे लिए वर्जित है, यह बात कृषि के विषय में भी है, तुम 
अपने बाहु-बल पर जीन वाले क्षत्रिय हो और हो 'क्षतात्‌ क्राता' अर्थात्‌ क्षति से बचाने वाले। तुम लोग अपने वंश की 
समृद्धि को साम, दान, भेद, दण्ड एवं नय के उपायों से प्राप्त करो ।” और देखिए उद्योयपर्व (१५० )। विष्णुधर्मोत्तिर 
(२।१४६) ने भी चार उपाय बताये हैं । यही बात मिताक्षरा (बाज्ञ ०१२४६) एवं कामन्दक (१८।१) ने भी कहीं 
है । चार उपायों का उपयोग न केवल राजाओं के लिए, प्रत्युत सामान्य लोगों के लिए भी श्रेयस्कर माना गया है ।* 5 

कामन्दक [१७), मानसोललास ( २११७-२० ), नी तिवाक्यामृत (प० ३३२-३३६) आदि ने विस्तार के साथ 
चारों उपायों की व्याख्या की है। कुछ बातें निम्त हैं--साम के पाँच प्रकार हैं, यथा (१)एक-दूसरे के प्रति किये गये 
अच्छे व्यवहारों की चर्चा, (२) जीते जाने वाले लोगों के गृणों एवं कर्मों की प्रशंसा, (३)ए०क-दूसरे के सम्बन्ध की 
घोषणा, (४) भविष्य में होने वाले शुभ प्रतिफलों की चर्चा, (५) “मैं आपका हूँ, मैं आपकी सेवा के लिए अस्तुत हूँ”की 
उद्घोषणा [काम० १७/४-५) । दात में निम्त बातें आती हैं यथा--एक-दूसरे की धरोहर लौटा देना, एक-दूसरे 


२६. वर्जनीयं सदा युद्ध राज्यकामेत घीमता । उपायेस्जिभिरादानमर्थस्याह बहस्पति: ॥ शाम्ति० ६<। ९३; 
न युद्धमाश्येत्पाज्ों व कुर्यात्‌ स्वबलक्षयम्‌..-वदस्ति सर्वे नौतिज्ञा दण्डस्त्वग तिका गतिः ॥। बृहत्वराशर, याज्वल्क्य 
(१३४६) ने भो “3०डस्त्वग॒तिका गति: का प्रयोग किया है । 

२६. एते सामादयों न केबल राज्यव्यवहारविषया अपि तु सकललोकव्यवहारविदया: । पथा- -अधीपष्व 
पुश्रकाधीष्व दास्थामि तब सोदकान्‌ । यद्वास्यस्म प्रदास्याधि कर्णमुत्पाट्यासि ते ॥ मिताक्षरा (याज्ञ० १7३४६) । 


राजा के विशेषाधिकार ९९१ 


द्वारा मम्पत्ति-प्रहण की सहमति, किसी नवीन वस्तु की भेंठ, माँगने पर किसी वस्तु का प्रदान, समय पर प्रतिश्रुत वस्तुओं 
को भेज देना । भेद में निम्न बातें ज्ञातव्य हैं, यथा--मन्त्रियों या सामन्‍्तों, युवराज तथा उच्चाधिकरारियों को धूस या 
भेट देता, राजा एवं मन्त्रियों के बीच अविश्वास उत्पन्न करता, राजा को अन्य लोगों के बिरोध में कर देवा,सुन्दर व्यक्तियों 
के विरोध में राजा को यह कहकर उभाड़ना कि वे अच्त:पुर में आते-जाते हैं, धनिकों एवं राजा के वीच अविश्वास उत्पन्न 
करना आईद-आदि। भेद उपाय में गुप्तचर लगे रहते हैं, जो दोनों पक्षों से वेतन लेते हैं (उभय-वेततनभोगी) ।*० और 
देखिए कौटिल्य (११॥१), मत्स्य० (२२३ ), शुक्र० (४॥११२५-५४) । दण्ड का अर्थ है अपने देश में अप राधी को फांसी 
देना, शारीरिक दण्ड देना या धन-दण्ड देना तथा शत्तुओं से युद्ध करना, शत्रु-देश का नाश करना, धन-धान्य, पशु, दुर्ग 
आदि पर अधिकार करना, ग्रामों, जंगलों को जलाना, लोगों को बन्दी बनाना आदि। 

राजा के बहुतत-से विशेषाधिकार थे। हमने बहुत पहले देख लिया है कि गड़े हुए धन पर राजा का अधिकार 
होता था इस विषय में कौटिल्य (४॥१) ने लिखा है कि खातों, रत्नों एवं गड़े हुए धन की सूचना देने वाले को है भाग 
मिलता था, किन्‍्तु यदि सूचना देने बाला राजकर्मचारी होता था ती उसे <३ भाग ही मिलता था। एक लाख पणों के 
ऊपर वाला गड़ा धन सम्पूर्ण रूप से राजा को ही प्राप्त होता था (बताने वाछे को एक लाख पर ही ह भाग मिलता था )। 
ब्र।हमणों के अतिरिक्त अम्य लोगों के निःसस्तान मर जाने पर उनकी सम्पत्ति राजा की हो जाती थी (देखिए इस ग्रन्थ 
का भाग २, अध्याय २) । इस विषय में हम आगे व्यवहार एवं न्याय वाले अध्याय में पुन: लिखेंगे । त्यागी हुई सम्पत्ति 
पर भी राजा का ही अधिकार होता था (देखिए गौतम १०।३६-३८, वसिष्ठ १५॥१६, मन्‌ ८5३०-३३, याज्ञ ० 
२३३, १७३-१७४, शंख-लिखित) । गौतम एवं बौधायन (१।१०।१७) का कथन हे कि घन प्राप्त होने के एक 
वर्ष के उपरान्त ही राजा को उस पर अधिकार करना चाहिए। इस बीच में उसे डुस्यी पिढना कर लोगों को तत्सम्बन्धी 
सूचना दे देनी चाहिए। किन्तु मनु (अध्याय ८) ने इस विषय में तीन वर्ष की अवधि दी है। मिताक्ष रा (याज्ञ० २३३ ) 
ने लिखा है कि यदि वास्तविक स्वामी अपना अधिकार सिद्ध क रदेता है तो एक वर्ष के भीतर उस्ते सम्पूर्ण धत विना कर 
दिये मिल जाता है, किन्तु दूसरे वर्ष में उसे सम्पूर्ण धन का 5३ भाग सुरक्षा से रखे जाने के करण कर के रूप में दे देना 
पड़ता है और इसी प्रकार तीसरे वर्ष में 50 भाग देना पड़ जाता है | किन्तु यदि स्वामी तीन कर्षों के उपरान्त जाता है 
तो उसे ३ भाग देना पड़ता है। जो व्यक्ति घव का पता लगाता है उसे राजा के भाग का | भाय मिल जाता है । यदि 
स्वामी नहीं भाता है तो पाने वाले को ह_. भाग और राजा को हुँ भाग मिल जाता है। यदि स्वामी तीन वर्षों के उपरान्त 
आये और इस बीच में राजा उसके धन को प्राप्त कर छे तो उसे उस घन को उपर्युक्त नियम के अनुमार लौटाना पड़ता 
है । इसी प्रकार प्राप्त पशुओं के विषय में भी नियम हैं! 

राजा को साक्षी के रूप में कोई नहीं बला सकता था ! देखिए कौटिल्य (३॥२), मनु (5६५) एवं विए्णु- 
धर्मगूव (द२) । 

वेघानिक रूप से कोई शी व्यक्त राजा के अन्याय पर उसे अपराधी वहीं ठहरा सकता था । कित्तु धरम शास्त्वकारों 
ने कहा है कि धर्म राजाओं का भी राजा है (बृहदारण्यकोपनिषद्‌ १४॥१४) , वरुण राजाओं को भी दण्ड देने वाला ड्टै 
(मन्‌ ६।२४५) ; अतः स्पष्ट है कि उन्होंने राजा के उच्चतर स्वभाव एवं अन्तःकरण की ओर संकेत किया है। यदि 


२७. शबत्रुस्थेरात्मपुरुषगूंढे व्भयवेतनः। भीतापसानितान्‌ कद्धान्‌ सेदयेच्च नृक्ष ज्ञेतान्‌ ॥| प्राणापहो सानभंगा 
घनहानिश्च बन्धक: । दाराभिलाबो$ड्भ मद्भ इति भेदोडन्न घड़विघः ।। मानसोल्लास २।१८, श्लो० पैषप-हे ८६, 
पु० ब १८ । 


६६२ धमंशास्त्र का इतिहास 


राजा अन्यायपूर्वक किसी पर अर्थ-दण्ड लगाता है तो उसे उस दण्ड का तीन युवा वरुण को देना पड़ता है और यह उस 
घन को या तो जल में छोड़ देता है या आाह्मणों में बाँट देता है (याज्ञ० ११३०७) + जहाँ सामान्य अपराधी को एक 
कार्षापण दण्ड देना पड़ता था वहाँ राजा को एक सहंस्न देना पड़ता था (पतु ८२३६) | इस विषय में और देखिए 
कौटिल्य (४१३, अन्तिम दो पद्म), मतु (5२४५) एवं याश० (श।३०७) । किन्तु ये नियम केवल धर्ंशास्त्रकारों 
कौ सदुभावना के द्योतक हैं, कद्ाचित्‌ ही किसी राजा! ने अपने को दण्डित किया हो! इसी से मध्यकाल के कुछ लेखकों 
ने इस विषय में प्रयुक्त ““राजा” शब्द को सामन्त के बराबर माना है, न कि किसी 'स्वतन्सर राजा” के अर्थ में । 

रामायण (२॥१००॥४३-४६) में सुशासित राज्य का वर्णन यों हुआ है--में आशा करता हैँ कि तुम्हारे 
राज्य प्रें सो चैत्य (पवित्र व॒क्षों के लिए मण्डप या उच्च स्थल) होंगे ; वहाँ के लोग भली भांति रक्षित होंगे; वहाँ मन्दिर, 
प्रपा (पौसरा ) , तालाब आदि होंगे; नर-नारी गण सुखपुर्वेक रहते होंगे, जहाँ मेले एवं उत्सव होते होंगे; जहाँ भूमि में 
पर्याप्त कुंषि-कर्म होता होगा; जहाँ पश्‌ बिना किसी भय के विचरण करते होंगे; जहाँ के खेत केवल वर्षा-जल पर ही 
निर्भर नहीं रहते होंगे (अर्थात्‌ जहाँ नहरों, तालाबों, कुओं आदि की पूर्ण व्यवस्था होती होगी); जो सुन्दर होगा और 
होगा हिल पशुओं एवं अन्य भयों से विहीन; जहाँ खानें होंगी; जहाँ सौरष एवं सम्पत्ति की प्रचुरता होगी और जो 
दुष्ट लोगों से विहीन होगा / इस विषय में और देखिए आदिपर्व (अध्याय १०६) । विष्णुधर्मोत्तर (११३२-१२) 
में प्राचीन अयोध्या का बहुत ही सुन्दर वर्णन उपस्थित किया गया है। 


अध्याय ६ 


दुर्ग (किला या राजधानी ) (४) 


मनु (६२६४) ने राजधानी को राष्ट्र के पूर्व रखा है। मेधातिथि ( मनु ६२६५) एवं कुल्लूक का कथन है कि 
राजधानी पर शत्रु के अधिकार से गम्भीर भय उत्पन्‍्त हो जाता है, क्योंकि वहीं सारा भोज्य पदार्थ एकत्र रहता है, वहीं 
प्रमुख तत्त्व एवं सेन्यबल का आयोजन रहता है, अतः यदि राजधानी की रक्षा की जा सकी तो परहस्त-गत राज्य लौटा 
लिया जा सकता है और देश की रक्षा की जा सकती है। भछे ही राज्य का कुछ भाग शत्रु जीत ले किन्तु राजधानी 
अविजित रहनी चाहिए ! राजधानी ही शासन-यंत्र की धुरी है। कुछ लेखकों ने (यहाँ तक कि मन्‌ ने भी, ७9६६-७० ) 
पुर (राजधानी) या दुर्ग को राष्ट्र के उपशब्त स्थान दिया है। प्राचीन युद्ध-परम्परा तथा उच्चतर भारत की भौगोलिक 
स्थिति के कारण ही राज्य के तल्बों में राजघानी एवं दुर्गों को इतनी महत्ता दी गयी है। राजधानी देश की सम्पत्ति का 
दर्पण थी और यदि वह ऊँची -ऊँची दीवारों से सुदृढ, रहती थी तो सुरक्षा का कार्य भी करती थी । याज्ञवल्वय ( ११३२१) 
ने लिखा है कि दुर्ग की स्थिति से राजा की सुरक्षा, प्रजा एवं कोश की रक्षा होती है ( जनकोशात्मगुप्तये)। मनु (७४७४) 
ने दुर्ग के निर्माण का कारण भली भाँति बता दिया है; दुर्ग में अवस्थित एक धनुधेर सो धनुधंरों को तथा सौ धनुर्धर 
एक सहक्ष धनुधंरों को मार गिरा सकते हैं। देखिए पञ्चतन्त्र (१२२६ एवं २।१४) । राजनीतिप्रकाश द्वारा उद्धृत 
बृहस्पति में आया है कि अपनी, अपनी राजियों, प्रजा एवं एकत्न की हुई सम्पत्ति की रक्षा के लिए राजा को प्राकारों 
(दीवारों )एवं द्वार से युक्त दुर्म का निर्माण करना चाहिए |) कौटिल्य (२।३ एवं ४)ने दुर्गों के निर्माण एवं उनमें से 
किसी एक में राजधानी बताने के विषय में सविस्तर लिखा है। उन्होंने चार प्रकार के दुर्मों का उल्लेख किया है, यथा- 
ओऔदक (जल से सुरक्षित, जो द्वीप-सा हो, जिसके च[रों ओर जल हो) , पार्वत (पहाड़ी पर या गुफा वाला), धाम्यन 
(मस्भूमि वाला, जलविहीन भूमिखण्ड पर जहाँ झाड़-झंखाड़ हों या अनुर्वर भूमि हो) तथा बन-दुर्ग, जहाँ खंजन, जल- 
मुर्मियाँ हों, जेल हो, झाड़-झंखाड़ और बेंत एवं बाँसों के झुण्ड हों । कौटिल्य का कहना है कि प्रथम दो प्रकार के दुर्ग 
जन-संकूल स्थ्मतों की सुरक्षा के लिए हैं और अन्तिम दो अकार जंगलों की रक्षा के लिए हैं। वस्यु० (८१०८) ने दुर्ग 
के चार प्रकार दिये हैं।मनू (७७०), शान्ति० (५६।३५ एवं ८६।४-५), विष्णुधमेसूज़् (३६), मत्स्य० (२१७। 
६-७), अग्नि० (२२२४-२१), विष्णश्न मत्तर (२२६।६-६, २१३२३।१६-२१ ), शुक्र ० (४६) ने छः प्रकार बताये हैं, 
यथा--धान्व दुर्म (जलविहीन, खुली भूमि पर पाँच योजन के घेरे में), महोदुर्भ (स्थल-दुर्ग, प्रस्तर-खण्डों था ईटों से 
निर्मित प्राकारों वाला, जो १२ फुट से अधिक चौड़ा और चौड़ाई से दुगुना ऊँचा हो) , जलदुगगे (चारों ओर जल से आबृत ) , 
साक्षं-दुर्ग [जो चारों ओर से एक योजन तक कैटी ले एवं लम्बे-लम्ब वृक्षों, कंटीले लता-गुल्मों एवं झाड़ियों से आवृतहो), 
नुदुर्ग (जो चतुरंगिनी सेना से चारों ओर से घुरक्षित ही), गिरिदुर्ग (पहाड़ों वाला दुर्ग जिस पर कठिनाई से चढ़ा जा 


१. बहस्पतिराह । आत्मदाराथलोकानां स््चितानां तु ग्रुण्तये | नृपतिः कारयेद, दुर्ग प्राकारद्वारसंयुतस_ ॥॥ 
राजनीतिप्रकाश, पृ० २०२ एवं राजघमंकाण्ड, पु० र८। 
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सके और जिसमें केवल एक ही संकीणं मार्ग हो) | मन्‌ (७/७१) ने गिरिदुर्ग को सर्वश्रेष्ठ कहा है, कि तु शान्ति | (५६ 
३५) ने नुदुर्य को सर्वोत्तम कहा है, क्योंकि उसे जीतता बड़ा ही कठिन है । मानसोल्लास (२५, पृ० ७८) ने प्रस्तरों 
ईटों एवं मिट्टी से बने अन्य तीन प्रकार जोड़कर नौ दुर्गों का उल्लेख किया है । मन (७॥७५) , समा० (५३६) , अयोध्य। ० 
(१००४३) , मत्य० (२१७८), काम० (४।६० ), मानसोल्लास (३१५, श्लो० ५५०-५५४), झुक्र० (४॥६१२-१३), 
विष्णुधर्मोच्तर (२।२६।२०-८८) के अनुसार दुर्ग में पर्याप्त आयुध, अन्न, औषध, धन, घोड़े, हाथी, भारवाही 
पशु, ब्राह्मण, शिल्पकार, मशीनें (जो सैंकड़ों को एक बार मारती हैं), जल एवं भूसा आदि सामान होने चाहिए । तोति- 
वाक्यामृत (दुर्यसमुद्रेश, पृ० १६६ )का कहना है कि दुर्ग में गुप्त सुरंग होनी चाहिए जिससे गुप्त रूप से निकला जा सके, 
नहीं तो वह बन्दी-गृह-सा हो जायग्रा, वे ही लोग आने-जाने पायें जिनके पास संकेत-चिंहन हों और जिनकी हुलिया भली 
भाँति ले ली गयी हो । विशेष जानकारी के लिए देखिए कौटिल्य (२।३), राजधमंकाण्ड (पृ० २५-३६), राजधर्भ - 
कोस्तुभ (१० ११५-११७), जहाँ उशना, महाभारत, मत्स्य०, विष्णुधर्मोत्त: आदि से कतिपय उद्धरण दिये गये हैं । 

ऋग्वेद में बहुधा तगरों का उत्लेख हुआ है । इन्द्र ने पुरुकुत्स के लिए सात नगर ध्वस्त कर डाले (ऋ०१।६३७)। 
इन्द्र ने दस्युओं को मारा और उनके अयस्‌ (ताम्र;“हत्वी दस्पून्‌ पुर आयसीर नि तारीत') के नगरों को नष्ट कर दिया 
(ऋ० २।२०।८)। स्पष्ट है, ऋ/?वेद के काल में भी प्राकारयुक्‍त दुर्ग होते थे! किन्तु दीवारें मिट्टी या लकड़ी की थीं 
या पत्थर, ईटों की थीं; कुछ स्पष्ट रूप से कहा नहीं जा सकता ! देखिए हॉप्किस, जे० ए० ओ० एस०, जिल्‍्द १३, 
पू १७४-१७६ । तैत्तिरीयसंहिता (६।२।३।१) से असुरों के तीन नग़रों का उल्लेख किया है जो अयस्‌, चाँदी एवं सोने 
(हरिणी) के थे। गतपथन्नाटमण में वर्णित अग्निचयन में सहझ्तों पक्की ईटों की आवश्यकता पड़ती थी । सिन्धु घाटी 
की नगरियों ( मोहेनजोदड़ो एवं हरप्पा) में पक्की ईंटों का प्रयोग होता था (माशंल, जिल्द १, पृ० १५-२६) ऋःवेद 
काल में भी ऐसा पाया जाना असम्भव नहीं होगा। रामायण एवं महाभारत में प्राकारों (दीवारों), तोरणों, अट्टालकों 
(ऊपरी मंजिलों ), उपक्ल्याओं आदि का उल्लेख राजधानियों के सिलसिले में पाया जाता है। कभी-कभी नगरों के 
सलाम पर ही द्वारों के नाम पड़ जाते थे | पाण्डव लोग हस्तिनापुर के बाहर वध॑मानपुर द्वार से गये (वनपव॑ १६-१० )। 
महलों में व्ततागार भी होते थे (विराटप्व २२१६ एवं २५-२६) ! और देखिए शान्ति- (६६।६०, ८६४-१५)। 
रामायण (२।२५०-५३) में लंका के सात-सात एवं आठ-आठ मंजिल वाले प्रासादों एवं पच्चीकारी से युक्त फर्शों का 
उल्लेख मिलता है । बहस्संहिता (अध्याय ५३) में वास्तुझास्त्र पर ११५ श्लोक आये हैं जिनमें भवनों, प्रासादों आदि 
के निर्माण के विषय में लम्बा-चौड़ा आख्यान पाया जाता है। इनमें दीवारों के लिए ईटों या लकड़ी के प्रयोग की बात 
चश्षायी गयी है। 

राजा की राजधानी दुर्ग के भीतर या सर्वंथा स्वतन्त्र हूप से निमित हो सकती थी। मनु (७७० एवं ७६), 
आश्रमवासिक० (५।१६-१७), शास्ति० (5८६६-१०), काम० (४।५७), मत्स्य ० (२१७६) एवं शुक्र ०(१॥२१३- 
२१७) ने राजधानी के निर्माण के विषय में उल्लेख किया है ; कौटिल्य (२॥४ ) ने विल्तार के साथ राजधाती के निर्माण 
की व्यवस्था दी है । कौदिल्य के मत से राजधानी के विस्तार-द्योतक रूप में पू॑ से पश्चिम तीन राजमार्ग तथा उत्तर से 
दक्षिण तीष राजमार्ग होने चाहिए । राजधानी में इस प्रकार बारह द्वार होने चाहिए। उसमें गप्त भमि एवं जल होना 
चाहिए। रुथमार्य एवं वे मार्ग जो द्रोणमुख, स्थानीय, राष्ट्र एवं चरागाहों की ओर जाते थे, सोडाई में चार 
दण्ड (१६ हाथ ) होते चाहिए । कौटिल्य ने इसके उपरान्त अच्य कामों के लिए बने मार्गों की चौड़ाई का उल्लेख कियः है 
राजा का प्रासाद पूर्वाभिमुख या उत्तराभिमुख होना चाहिए और जम्बाई एवं चौडाई में सम्पूर्ण राजधानी का ऐँ ८ भाग 
होना चाहिए। राजशआसाद राजधानी के उत्तर में होना चाहिए। राजप्रासाद के उत्तर में राजा के आचार्य, १ रोहित 
मन्द्रियों के गृह तथा यज्ञ-भूमि एवं जलाशय होने न्ाहिए । कौटिल्य ने इसी प्रकार राजप्रासाद के चत॒दिक अध्यभतों 
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व्यापारियों, प्रमुख शिल्पकारों, ब्राह्मणों, क्षत्तियों, वैश्यों, वेश्याओं, बढ़इयों, शूद्रों आदि के आवासों का उल्लेख किया है । 
राजधानी के मध्य में अपराजित, अग्रतिहत, जयन्त एवं बेजयन्त के म्‌ ति-यूह तथा शिव, कुबेर, अश्विसौ, लक्ष्मी, मदिरा 
(दुर्गा )के मन्दिर बने रहने चाहिए। प्रमुद्ध द्वारों के नाम ब्रहमा, यम, इन्द्र एवं कातिकेय के नामों पर रखे जाने चाहिए । 
खाईं के आगे १०० धन षों (४०० हाथ ) की दूरी पर पवित्ष पेड़ों के मण्डप, कुञ्ज एवं बाँध होने चाहिए। उच्च वर्णों 
के श्मशान-स्थल दक्षिण में तथा अन्य लोगों के पूर्व या उत्तर में होने चाहिए । श्मशान के आगे नास्तिकों एवं चाण्डालों 
के भावास होने चाहिए! दस घरों पर एक कूप होना चाहिए । तेल, अच्च, चीनी, नमक, दवाएँ, सूखी तरकारियाँ, इंधन, 
हथियार तथा अन्य आवश्यक सामग्रियाँ इतमी मात्र एवं संख्या में एकत्र होती चाहिए कि आक्रमण या घिर जाने पर वर्षों 
तक किसी वस्तु का अन्नाव न हो सके । उपयुक्त विवरण से मत्स्यपुराण को बहुत-सीं बातों का भेल नहीं ्रैठता ( मत्स्य ० 
२१७।६-८७)।! राजनी तिप्रकाश (१० २०८-२१३) एवं राजधमंकाण्ड (पृ० २८-३६) में मत्त्यपुराण को अधिकांश 
में उद्धत किया है। राजनीतिंग्रकाश (१० २१४-२१६) ने देवी पु राण से नगर, पुर, हुटट, पुरी, पत्तत, सन्दिरों के निर्माण 
के विषय में बहुत-से अंश उद्धुत कर रखे हैं ।* पाणिनि (७।३।१४) ने ग्राम एवं नगर का अन्तर बताया है (प्रार्चा 
ग्रामनगराणएम )। पंतञ्ज लि ने इसकी व्याख्या करते हुए लिखा है कि प्रग्म, घोष, सेंगर एवं संवाह भाँति-भाँति के जन- 
अधि्वपध्तितों (बस्तियों ) के या बस्तियों के दलों के नाम हैं । वायुपुराण (६४४० ) ने पृथक रूप से पुरों (नगरों या पुरियों ), 
घोषों (ग्वालों के ग्रामों ), ग्रामों एवं पत्तनों का उल्लेख किया है। राजधानी, आसाद, कचहरियों, कार्यालयों, खाइयों 
आदि के निर्माण के विषय में देखिए शुक्र» (११२१३-२५८ ), युक्षिकल्पतरु (पु० २२), वायु० (८7१०८), मत्स्य ० 
(१३० )। णुक्र ० (१+२६०-२६७ ) ने पद्मा (फुटपाथ), दीथी (गली) एवं भाग की चौड़ाई क्रम से ३े, ४ एवं १० 
हाथ कही है । अयोध्या की राजधानी के वर्णन के लिए देखिए रामायण (२।१००४०-४२)। रामायण (६॥११२।४२, 
सिक्‍्तरध्यान्त रायणा ) एवं महाभारत(आदि० २२१॥३६) से पता चलता है कि सड़कों पर छिड़ काबव होता था। ह॒षें- 
चरित (३) में बाण ने स्थाण्वी श्वर (थानेश्वर) का सुन्दर वर्णन किया है। राजधानी के स्थानीय शासन के विषय में 
देखिए कौटित्य (२।३६) ! पहाडपुर पत्न (गृप्त संवत्‌ १५६८-४७८-८ ई०) से पता चलता है कि नगर-पश्रेष्ठी ( राज- 
धानो के व्यापारियों एवं धनागार-श्रेडिय्यों के प्रमुख ) का चुनाव सम्भवत: स्वयं राजा करता था (एपि० इ०, जिरद २०, 
पु० ५६)। सम्भवतः राजधानी के शासक को शासन-काय् में सहायता देने के लिए पौरमुख्यों या पौरवुद्धों की एक समिति 
(बोर्ड ) होती थो। दामोदरपुर के पत्र (एपि० इ०, जिल्द १५, १० १३०, १३३, मृप्त संवत्‌ १२६) में नगर-सेठ 
(नगर-श्रेष्ठी ) का उल्लेख है । मेगस्थनीज (मेकरिडिल की ऐंस्येण्ट इण्डिया, फ्रैममेण्ट ३४, पुृ० १८७) ने पालिवोधा 
(पाटलिपुत्च) नगर तथा उसके शासन का वर्णन किया है। वह कहता है कि ५-५ सदस्यों की ६ समितियाँ थीं, जो क्रम 
से (१) शिल्पों, (२) विदेशियों, (३) जन्म-मरण, (४) व्यापार, बट्खरों, (५) निर्मित सामानों एवं (६) 
बेची हुई वस्तुओं का दसवाँ भाग एकत्न करने अथत्‌ चूंगी का प्रबन्ध करती थीं। मेगस्थनीज के कथन से पता चलता है 
कि पाटलिपुत्न ८४० स्टेडिया लम्बा एवं १५ स्टेंडिया चौड़ा था, इसका आकार सामानान्तर चतुर्भज की भाँति था और 


२. मिलाइए “ग्रास्ा हटटा दिशुन्या:, पुरो हट्टादिसत्य:, ता एव महत्य: पत्तनानि, दुर्गाष्यौदकादी नि । खेटा: 
कर्षकंग्राप्ता: | खबंदाः पर्॑तप्रान्तग्रामा इति ।” श्रोधर (भागवत० ४)९5।३१), राजनीतिकोस्तुम द्वारा उद्ध त 
(पु० १०२)! शिल्परत्म (अ० ५) में प्राम, खेटक, खबंट, दुर्ग, नगर, राजधानी, पसन, द्रोणिक, शिविर, स्कन्धावार, 
स्थानीय, विडस्बक, निगम एवं शाखानगर की परिभाषाएं दी गयी हैं । मय मत्त (१०।४२) ने इनमें दस का उल्लेख 
किया है और (&॥१०) ग्राम, खट, खबठ, दुर्ग तथा नगर के विस्तार का वर्णन किया है । 

पर 
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इसके चारों ओर लकड़ी की दीवारें थीं जिनमें तीर छोड़ने के लिए छिद्ग बने हुए थे। राजधानी के सामने खाई भी थी । 
एरियन (मेक्रिंडिल, पृ० २०६-२१०) के अनुसार पाटलिपुत्र में ५७० स्तम्भ एवं ६४ द्वार थे । अपने महाभाष्य में 
पतज्जलि ने पाटलिपुत्न का उल्लेख कई बार किया है (जिल्द १, पृ० ३८०) | महाभाय्य में पाटलिपुत्न शोण के किनारे 
बताया गया है (पाणिति २१९॥१६) और इसमें इसके प्रासादों, दीवारों का भी उल्लेख हुआ है (वातिक ४, पाणित्ति 
४7३॥६६, एवं जिल्द २, पृ० ३२१, पाणिनि ४॥३॥१३४)। फाहियान[ सन्‌ ३६६-४१४ ई० ) ने भी पाटलिपुत् की शोभा 
का उल्लेख किया है और उसे प्रेतात्माओं द्वारा बनाया हुआ कहा है। और देखिए राइस डेविड्स (वुद्धिष्ट इण्डिया, 
प्‌ृ० ३४-४१) । 

भागवतपुराण (४।१८३०-३२) में भाया है कि वेन के पुत्र प्‌थु ते सर्वप्रथम पृथिवी को समतल कराया और 
ग्रामों, नगरों, राजधातियों, दुर्गों आदि में जनों को बसाया | पृथु के पूरे लोग जहाँ चाहते थे रहते थे, न तो भ्राम थे और 
मत नगर । राजनीतिकौस्तुभ के अनुसार श्रीधर द्वारा उद्धृत भुगु के मत से ग्राम वह बस्ती है जहाँ ब्राह्मण लोग अपने 
कामियों (मजदूरों ) एवं शूद्रों के साथ रहते हैं, खबंट नदी के तट की उस बस्ती को कहते हैं जहाँ मिश्चित लोग रहते हैं 
और जिसके एक ओर ग्राम और दूसरी ओर नगर हो। राजनीतिकौस्तुभ (प० १०३-४) ह्वारा उद्धत शौनक के मत से 
खेट उसे कहते हैं जहाँ ब्राह्मण, क्षत्रिय एवं वैश्य रहते हैं, वह स्थान जहाँ सभी जातियाँ रहती है, नगर कहलाता है। 
शौनक के मत से ब्राह्मण गृहस्थों को इ्वेत एवं सुगन्धित मिट्टी में, क्षत्नियों को लाल एवं सुगन्धित मिट्टी वाले नगरों 
में तथा बेश्यों को पीली मिट॒टी वाले स्थानों में बसना चाहिए । 


अध्याय ७ 
कोश (५) 


कौटिल्य ( २।१) का कहता है कि जिस राजा का कोश रिक्त हो जाता है वह तमरवासियों एवं ग्रामवासियों को 
चूसने लगता है। कौटिल्य (२।५) ने ठीक ही कहा है कि राज्य के सारे व्यापार कोश पर निर्भर रहते हैं, अत: राजा को 
सवेप्रथम कोश पर ध्यान देना चाहिए ।* गौतम (सरस्वती विलास द्वारा उद्धृत, पू ० ४६) का कहना है कि कोश राज्य 
के अन्‍य छः अंगों का आधार है। शान्ति० (११६१६ ) ने भी कोश की महत्ता गायी है। काम० (१३।३३) ने तो यहाँ 
तक कहा है कि यह लोकिक प्रसिद्धि है कि राजा कोश पर आधारित है। विष्णुधर्मेत्तर (२।६१।१७) का कहना है कि 
कोश राज्य के वृक्ष की जड़ है। प्राचीन भारत के भारतीय राज्यों के दो स्तम्भ थे; राजस्व एवं सैन्यबल । मनू (७६५) 
का कहना है कि राज्य का कोश एवं शासन राजा पर निर्भर रहता है, अर्थात्‌ राजा की उनपर व्यक्तिगत ध्यान देना 
चाहिए । यही बात याज्ञ ० (१।३२७-३२८) ने अपने ढंग से कही है । और देखिए काम० (५॥७७) एवं शुक्र ० (१॥ 
२७६-२७८) । राजतरंणिणी (७।५०७-५०८) का कथन है कि कश्मोर का राजा कलश (सन्‌ १०६३-१० ८६ ई०) 
वबणिक की भाँति आय-व्यय का ब्यौरा रखता था और बड़ी सावधानी बसर्तता था। उसके पाश्व॑ में सदा एक लिपिक 
रहता था, जिसके हाथ में लिखने के लिए खड़िया एवं भूज (भोजपत्न) रहा करते थे । 

कोश भरने का प्रमुख साधन है रर-प्रहण, अतः धर्मशास्त्रों द्वारा उपस्थापित कर-प्रहण के सिद्धान्तों की न्याख्या 
कर लेता उचित है। प्रथम सिद्धान्त यह था कि स्मृतियों 4रा निर्धारित कर के अतिरिक्त अन्य कर राजा नहीं लगा सकता 
था, अथति्‌ राजा अपनी ओर से मनमानी नहीं कर सकता था। कर को मात्ना वस्तुओं के मूल्य एंव समय पर निर्भर थी, 
क्योंकि आक्रमण, दुर्भिक्ष आदि विपत्तियाँ भी घहरा सकती थीं । गीतम (१०१२४), मनू (७१३०), विष्णुधमंसूत्र 
(३।२२-२३) ने घोषित किया है कि राजा साधारणतया उपज का छठा भाग ले सकता है, किन्तु कौटिल्य (५२), भनु 
(१०११५), शान्ति० (अध्याय ८७), शुक्र० (४२।६-१० ) ने छूट दे दी है कि आपत्तियों के समय राजा को आपत्ति- 
काल में भारी कर लगाने के लिए प्रजा से स्नेह्पूर्ण याचना (प्रणय) करनी चाहिए और अनुवं र भूमि पर तो भारी कर 
लगाना ही नहीं चाहिए । कौटिल्य ने यह भी कहा हैकि एक आपत्ति-काल में एक से अधिक बार कर नहीं लगाना चाहिए।* 


१. कोशमुलाः कोशपुर्वाः सर्वारम्भाः । तत्मात्पुृव कोशमवेक्षेत । कौं० २२; कोशइच सतत रक्ष्यो यत्न- 
मास्थाय राजमिः । कोशमुला हि राजानः कोशो बुद्धिकरों भवेत्‌ ॥ शान्ति० (११६।१६); कोशमूलों हि राजेति 
प्रवाद: सावंलौकिकः । काम० (१३।३३), यह बुधभूषण (१० ३६) में भी पाया जाता है; कोशस्तु सवंथा अभिसंरक्ष्य 
इत्याह गोतम: ! ततम्मूलत्वात्प्कृतीनामिति । सरस्वतीबिलास (पू० ४६) | 

२. कोशमकोशः प्रत्युत्पश्नार्थकच्छः संगूटणीयात्‌ । जनपद महान्तमल्पप्रमाण वा देवमातुक॑ प्रभ्तधान्य घान्य- 
स्यांशं तृतीयं चतुर्थ दा याचेत ।* इति कर्षकेषु प्रजयः ।“इति व्यवहारिषु प्रणयः ।सकदेव न ट्विः प्रयोज्य: । 
अथ्रशास्त्र (५१२) । 


ध्ष्ल धमंशास्त्र का इतिहास 


शान्ति० (८७७॥२६-३३) में आया है कि अधिक कर लगाने के पूर्व राजा को चाहिए कि वह प्रजाजनों के समक्ष भाषण 
करे, यथा--'यदि शत्नु आक्रमण करता है तो तुम्हारा सब कुछ, यहाँ तक कि तुम्हारी पत्नियों तक को उठा ले जायगा, 
शत्रु तुमसे जो छीन लेगा वह पुनः तुम्हें वापस नहीं मिलेगा ।” जूनायढ़ के अभिलेख में (एपि० इ०, जिल्द ८, पृ० 
३६, जिल्द २, १० १५-१६) भी 'प्रणय' शब्द का प्रयोग हुआ है। कर-ग्रहण के सिलरिले में दूसरा सिद्धान्त बड़े कवित्व- 
पूर्ण एवं आलंकारिक रूप में रखा यया है, जिसका तात्पयं यह है कि करदाता को कर हलका लगे, जिसे वह बिना किसी 
कठिनाई के दे सके | उद्योग० ( ३४१७-१८) में या है *--जिस प्रकार मधुमक्खी मध्‌ तो निकाल लेती है, किस्तु 
फूलों को बिना पीड़ा दिये छोड़ देती है, उसी प्रकार राजा को मनुष्यों से बिना कष्ठ दिये धन लेना चाहिए। मधु मक्खी 
मधु के लिए प्रत्येक फूल के पास जा सकती है, किन्तु उसे फूल की जड़ नहीं काट देनी चाहिए, माली के समान उसे व्यव- 
हार करता चाहिए, व कि अंग रका रक (कोयला फू कने वाले) के समान (जो कोयला बनाने के लिए सम्पूर्ण पेड़ जड़ 
सहित काट लेता है)। मन्‌ (७१२६ एवं १४०) ने संक्षिप्त रूप से इस प्रकार कहा है--“जिस प्रकार जोंक, बछड़ा 
एवं मधुमक्खी थोड़ा-थोड़ा करके अपती जीविका के लिए रक्त, दूध था मधु लेते हैं, उसी प्रकार राजा को अपने राज्य से 
वराषिक कर के रूप में थोड़ा-योड़ा लेना चाहिए। राजा को न तो भपनी जड़ (कर न लेकर) और न दूसरों की जड़ 
(अधिक कर लेकर) काटनी चाहिए।४ यही बात शान्ति० (८८।४-६) नें दुसरे ढंग से कही है। और देखिए घम्मपद 
(अध्याय ४६) । राजा को मालाकार की भांति न कि आंग्रारिक की भाँति कार्य करना चाहिए । ४ कर-ग्रहण का तौसरा 
सिद्धान्त यह हे कि कर-वृद्धि क्रमशःओऔर बह भी एक समय, कम ही होती चाहिए (शान्ति० ८८।७छ-८) । करों को 
उबित समय एवं उचित स्थल पर उगाहता चाहिए (शान्ति० ८८१२ एवं काम० ५।् ३-८४) ।६ व्यापारियों पर कर 
लगाते समय राजा को निम्न बातों पर ध्यान देना चाहिए; वस्तुओं के क्रय में कितना धन लगा है, राज्य में वस्तुओं की 
बिक्री कैसी होगी, कितनी दूरी से सामाव लाया गया, मार्य में खाने-पी ने, सुरक्षा आदि की व्यवस्था में कितना धन 
लगा (सन्‌ ७3१२७--शान्ति० ८५७।१३-१४) । शिल्पियों पर कर लगाने के पूर्व उतके परिश्रम एवं कुशलता आदि प्र 
ध्यान देना चाहिए (शान्चि० ५८५१५) । राज्य के कोश के लिए सभी को कुछ-न-कछ देना ही चाहिए । यहाँ तक कि 
दरिद्व लोगों को भी, जो कोई वृत्ति करते हैं, कर देना चाहिए | रसोई बनाने वालों, बढ़ इयों, कुम्हारों आदि को भी मास 
में एक दिन की कमाई कर के रूप में देनी चाहिए (मनु ७!१३७-१३८) । और देखिए गौतम (१०३३१-३४), विष्णु- 
धमंसूत्र (२।३२) | किल्तु शुक्र (४॥२।९२१) का कथन है कि मजदूरों एवं शिल्पियों को प्रत्येक पक्ष में एक दिन की 
बेगार देनी चाहिए | गौतम (१०।३४) का कहता है कि बेगार के दिन राजा द्वारा उन्हें भोजन मिलना चाहिए । काम- 


३. यथा मधु समादते रक्षन्‌ पुष्पाणि घद्पदः । तददर्थास्मनुष्पेस्य आदययादविहितया ॥। पुष्पं पुष्प विचिस्चीत 
मुलच्छब न कारयेत्‌ । मालाकार हवारामे न यथाड्भग रकारक: ॥॥ उद्योग० (३४१७-२५) | यही बात्त पराशर (११६२) 
ने भो कही है। मिलाइए धम्मपद (४६ )--यथापि अ्मरो पुष्फ॑ वण्णगंधं अहेठयं । पलेति रससादाय एवं गासे मुत्ती चरे ।॥।* 

४. यथा राजाच कर्ता चस्यातां कर्म णि शाशिनों । संवेक्ष्य तु तथा राज्ञा प्रण याः सततं करा: ॥ नोच्छिन्धादा- 
स्मनो मूल परेषां चापि तृष्णया ! ईहाद्वाराणि संरध्य राजः संप्रीतदर्शन: ॥ शान्ति० (८७।१७-१८) ; भनु (८१३४) ते 
मो आधा ''नोच्छिन्यात्‌ आदि” कहा है| 

२. मालाकारोपभो राजन्मव मांगरिकोपम: । शान्ति० (७१२० ) ; और देखिए शुक्ररोतिसार (४॥२१११३), 
जहाँ ऐसी ही उपभा दी गो है । 

६. आददीत धन काले त्रिवर्यपरिवृद्धय । यथा गो: पाल्यते काले दुहयते च तथा प्रजा ॥ काम ० (५८ ३-८४ )। 


फर-ग्रहण-सम्बन्धी सिद्धास्त एवं स्रोत ६६४ 


न्दक (४६२४४), शुक्र> (४२-३१), गौतम (१०१२८-२६), मनु (७१२८, ८।३०६-३०८७), नारद (प्रकीर्णक 
४८) आदि ने कर लगाने के उद्देश्यों पर प्रकाश डाला है | प्रजाजनों की रक्षा करने के लिए मानो कर राजा का वेतन 
है। राजा सूर्य के समान है जो समुद्र से जल सोखकर पुन: वर्षा करठा है(रघुबंश ११९८) । कर लेकर राजा राज्य की 
रक्षा करता है, आपत्तियों से बचाता है, धर्म एवं अर्थ नामक उद्देश्यों की पूत्ति करता है। 

कामन्दक (५।७८-७६ ) ने विभागाध्यक्षों के कार्यों द्वारा कोश के भरण के लिए भाठ प्रमुख स्रोतों (अष्टवर्गों ) 
का उल्लेख किया है, यधा--क्रृषि, जल-स्थल के माय, राजधानी, जलों के बाँध, हाथियों को पृकड़ना, खानों में काम 
करता---तोन्य एकत्न करता, (धनिकों से ) धन उगाहता, निर्जन स्थानों में नगरों एवं ग्रमों को बसाना | म।नसोल्लास 
(१।४, श्लोक ५३६-५४०, पृ० ७७) ने कहा कि है राजा को वाबिक कर का तीन चौथाई भाग साधा रणतः: व्यय कर देना 
चाहिए और एक चौथाई बचा रखना चाहिए शुक्र० (१३१५-३१७) के मत से राजा को अपनी वाधिक आय का 
छठा भाव बचा रखना चाहिए, सम्पूर्ण का आधा भाग सेना पर, बीसवाँ भाग (पण्डितों, दरिद्रों एवं असहायों आदि को) 
द्यन के रूप में तथा मन्त्ियों, छोट-मोट कर्मचारियों, अपने लिए तथा अन्य मदों में व्यय करना चाहिए । शुक्र ० (४२॥ 
२६) का कथत्त है कि राजा को तीन वर्षो के लिए अन्त एकत्र रखना चाहिए | इस स्मृति ने तो एक यह भी असम्मव 
बात कह डाली है कि उसका कोश इतना परिपूर्ण होना चाहिए कि २० वर्षों तक बिना किसी प्रकार का कर उगाहे सेना 
का व्यय संभाला जा सके | मनसोल्लास (१।/४३६४, ३६७, पु० ६४) का कहता है कि कोश सोना, चाँदी, रत्नों, 
आभूषणों, बहुमूल्य परिधानों, नि्कों (सिक्कों) आदि से परिपूर्ण रहता चाहिए । कौटिल्य (४३) के मत से दुर्भिक्ष 
में सजा धनिकों से उनका धन ले सकता है। कौटिल्य (५२) ने यह भी कहा है कि जब कोश खाली हो और कोई विपत्ति 
सामने आ खड़ी हो, तो राजा कृषकों, व्यापारियों, मद्य-विक्रेताओं (कलवारों ), वेश्याओं, सूअर बंचने वालों, अण्डा, 
पशु आदि रखने वालों से विशिष्ट याचना करने के उपरान्त धनिकों से यथासामर्थ्य सोना देने का अनुरोध कर सकता है 
और उन्हें दरबार में कोई ऊँचा पद या छलत्न या पगड़ी या कोई उचित सम्मान देकर बदला चुका सकता है ।5 कौटिल्य ने 
राजा को यह छूट दी है कि वह आपत्काल में देवनिन्दकों के संघों एवं मन्दिरों का घन छीन सकता है अथवा किसी राक्ति 
में अचानक किसी देवमूति या पूत वृक्ष का चैत्य (उच्च मण्डप) स्थापित करने के लिए या अलौकिक शक्तियों बाले 
किसी व्यक्ति के हेतु पवित्न स्थान की स्थापवा के लिए या मेला या जन-समू हु के आनन्दोत्सव के लिए आवश्यक धत 
एकत्न कर सकता है ।* कौटिल्य ने और भी बहुत-सी बातें कही हैं, जिन्हें स्थानाभाव से हम यहाँ नहीं दे रहे हैं। उपर्युक्त 


७. बह्वादानो3ल्‍वनि:ज्रावः स्यातः पुजितदेवत:ः । ईप्सितद्रव्यसंपुर्णो हृद्य आप्तेरधिण्ठित: !। मुक्ताकनकरत्ना- 
ढुयः पितृप तामहोचितः । धर्माजितों व्यवसहः कोश: कोशज्ञसंमतः ॥ धमहेतोस्तथार्थाय भृत्यानां मरणाय च। आपदर्थ॑ 
च्‌ संरक्ष्य:ः कोशः कोशवता सदा || कास० ४।६२-६४, राजनीतिरत्ताकर (पु० ३४) द्वारा उद्ध त । 

८. सारतो वा हिरण्यमाढ्यान्यादेत । यथोपकारं वा स्ववशा वा यबवुपहरेयु: स्थानछत्रवेष्टनविभ घाश्चैयां 
हिरण्येन प्रयच्छत । अर्थशास्त्र (४२) | 

ढ- पतडजलि [महाभाष्य, जिल्द २, पृ० ४२, पाणिनि ५।३।४) के अनुसार मौर्या ने धन के लिए मूर्तियाँ 
स्थापित को थीं ; राजतरंगरिणी (५।१६६-१७७ ) ने कश्मीर के राजा शंकरवर्मा की ज्यादतियों (बलयूबेक ग्रहण) 
का वर्णन किया है ! उसने निभराती करते के बहाने से ६४ मन्दिरों का धन लूट लिया | उसने गृहय कृत्यों (यथा--उप- 
नयन-संस्का र, विवाह आदि)पर भो कर लगाया था । व्यारहवीं शताब्दी में कक्सोर के राजा हर ने अधिकांश सन्दिरों 
को लूट लिया भा (राजतरंसिणी ७१०४०) 


६७० धर्मशास्त्र का इतिहास 


उपायों के पीछे कोटिल्य का मन्तव्य इतना ही है कि आपत्काल में उपयुक्त सहायता प्राप्त हो सके । किन्तु कौटिल्य ने 
इस विषय में इतनी सावधानी प्रदर्शित की है कि उचित धार्मिक स्थानों की सम्पत्ति न छोनी जा सके, केवल अशामिक 
एवं राजद्रोही लोगों की सम्पत्ति के साथ ही ऐसा व्यवहार किया जाय (५२; एवं वृष्येप्वधामिकेष वर्तेत नेत्रेषु) । 
रिक्त कोश की पूर्ति के विबय में और देखिए नी तिवाक्या मृत (कोश-समुद्देश, प्‌० २०४) परशुराप्रप्रताप ( राजवल्लभ- 
काण्ड) ने तो ऐसा उद्धरण दिया है जिससे घिद्ध होता है कि कोश की पूर्ति के लिए रसायन, धातुवाद आदि का प्रयोग 
किया जा सकता है।* शुक्र (४४२॥११) ने ऋण पर धन लेने की बात भी चलायी है।*) शान्ति० (८८।२६-३० ) 
में आया है कि राजा को चाहिए कि वह अपने राज्य के घनिकों को आदर-सम्मान दे, क्योंकि वे राज्य के प्रधान तत्त्व 
होते हैं, इतता ही नहीं; उनसे प्रार्थना करनी चाहिए कि वे उसके साथ जनता पर अनुग्रह करे |१ ९ 

राजा को कर देने के विषय में बहुत-से कारण बताये गये हैं। गौतम (१०१२८) का कहना है कि राजा रक्षा 
करता है भरत: उसके लिए कर देना चाहिए। कहीं-कहीं तो ऐसा प्रकट हुआ है कि कर मानो राजा का वेतन है। राजा 
मनु ने प्रजा से इसी प्रकार का समझौता किया था (देखिए शान्ति० ६७ एवं ७०।॥१०, बौधायनधमंसूत्र १११०।१, नारद 
१०४८, कौटिल्य १११३) । कात्यायन (श्लोक १६-१७ ) का कहना है कि राजा भूमि का स्वामी है, किन्तु धन के 
अन्य ग्रकारों का नहीं, वह उपज के छठे भाग का अधिकारी है; मनुष्य भूमि पर निवास करते हैं अत: वे साधारण 
रूप में स्वामी -से लगते हैं (किन्तु वास्तव में उनका स्वामित्व दूसरे ढंग का है; वास्तविक स्वामी तो राजा ही है)।" ३ 

घर्मशास्त्रों, अथेशास्त्रों एवं शिलालखों में भाँति-भाँति के करों का उल्लेख हुआ है। राजा को जो कर दिया 
जाता है उसका प्राचीनतम नाम है 'बलि'। ऋग्वेद (७।६।५ एवं १०/१७३१६) में साधारण लोगों के लिए 'बलिहृत' 
(राजा के लिए बलि, शुल्क या कर लाने वाले ) शब्द का प्रयोग हुआ है।१४ तेत्तिरीय ब्राह्मण (२॥७॥/१८।३) में 
आया है--“हरन्त्यस्मे विशों बलिम्‌” अर्थात्‌ "लोग राजा के लिए बलि बाते हैं ।” ऐतरेय ब्राह्मण (३५।३) में वेश्य 
को “बलिकृतू” (दूसरे को कर देने वाला) कहा गया है क्योंकि ब्राह्मण एवं क्षत्रिय लोग अधिकांश में कर-मुकत थे । 
देखिए प्रो० हाप्किंस की पुस्तक 'सोशल कृण्डीशन आव दी रूलिंग क्लास (जें० ए०ओ० एस, जिलल्‍द १३, पू० ८६) 
एवं फिक (१० ११६, ) जहाँ करों के सम्बन्ध में जातकों का साक्ष्य (हवाला) दिया गया है। मत (७5०), मत्स्य० 
(२१५।५७) , रामायण (३।६।११), विष्णुधमंसूत्र (२२) में 'बलि' शब्द का प्रयोग (राजा द्वारा लगाये गये कर के 


१०. धातुबादप्रयोगेश्च विविधवंधंयेद्नम्‌ । ताम्रेण साधयेत्‌ स्वर्ण रोप्यं वगेत साधयेत्‌ ॥| परशुरामप्रताप 
(राज०) । 

११. धनिकश्यों भृति दत्त्वा स्वापत्तों तद्धन॑ हरेत्‌ । राजा स्वापत्समुत्तोणस्तत्स्ब॑ दच्यात्सवृद्धिकम ॥ शुक्र० 
(४)२॥११) । 

१२. घनिनः पुजभे न्षित्यं पानाच्छादन भोजने: । वक्‍तव्याश्वानुयुहणीध्वं प्रजा: सह मयति वे ॥ अंग्रसेतन्‍्महृद्‌ 
राज्ये धनिनो नाप भारत ! कक्दं सवंभूतानां घतस्थो नात्र संशयः !। शान्ति० (८८!२६-३०) । 

4 ३. कात्यायनः । भूस्वासी तु स्मृतो राजा नान्यद्रव्यस्य सबंदा | तत्फलस्य हि षड़भाग॑ प्राप्नुयान्नान्यभथे तु ।। 
भूतानां तन्निवासित्वात्स्वासित्वं तेन कोतितम्‌ । राजनोतिप्रकाश (० २७१)। देखिए इस ग्रन्थ का मांग २, अध्याय 
२५, जहाँ राजा के भूमि-स्वापरित्व पर विवेत्चन उपस्थित किया गया है। 

१४. स॒ निरुध्या नहुषो यद्धो अग्निविशश्वक्ने बलिहुत: सहोभिः ॥ ऋ० (७।६।५) ; अथो त इन्द्र फेवली- 
विशों बलिहृतस्करत्‌ !। ऋ० (१०।१७५।६) ; हसन्त्यस्म॑ विशो बलिम्‌ | ते० ब्रा० (२७१८३ ।) 


विभिन्न प्रकार के कर, भाग, शुल्क आदि ६७१ 


रूप में) षष्ठ भाग के लिए हुआ है । अशोक के रुंमिन्‍्देई स्तम्भ-लेख (कॉर्पस इंस्क्रिप्सनम्‌ इण्डिकेरम, जिल्द १, १० 
१६४) में भाया है कि लुस्मिति ग्राम बलि-मुक्त कर दिया गया, किन्तु उसे उपज का | भाग देना पड़ता था ( लुसि- 
निम्राम उबलिक (उद्गलिकः) कटे अठभागिये (अधष्टभाषिक:) च) । यहाँ 'बलि' एवं 'भाग! में अन्तर दिखाया गया है, 
उपहार अर्थ में 'बलि' व्यापक शब्द है, 'कर' शब्द लगान (टैक्स) का सामान्य अथ्‌ प्रकट करता है। और दे खिए आपस्त म्ब- 
धर्मसूत्र (२१०१२६।१० ), मनु (७१२८, १२६, १३३), वसिष्ठ (१६।२३ ), विष्णधमंसूल्र (३३२६-२७) । भाग 
शब्द साधारण करों के लिए प्रयुक्त हुआ है और इसका अर्थ है राजा का भूमि-खगडों, वृक्षों, ओष धियों, पशुओं, द्रव्यों 
आदि पर भाग या हिस्सा। इस विषय में देखिए मनु (७१३०-१३१,८।३० ५ ), विश्णुधमंसूत्र (२३।२४) । 'भाग' का 
यह अर्थ अति प्राचीन है। भागदुघ,राजा के रत्नियों में एक रत्ती था। अमरकोश में बलि, कर भाग पर्याय माने गये हैं । 

शुल्क शब्द का अर्थ है चुंगी, जो क्रेताओं एवं विक्रेताओं द्वारा राज्य के बाहर या भोतर ले जाने या लाने वाले 
सामातों पर लगायी जाती थी (शुक्र ४२१०८) ! पाणिनि (४॥३॥७४) के 'आयस्थानेम्यष्ठक' सुत्र की व्याख्या 
करते हुए महाभाष्य ने 'शौल्किक' एवं 'गौल्मिक' उदाहरण दिये हैं, जिससे प्रकट होता है कि शुल्क, जो चुंगी की 
चौकियीं पर लिया जाता था, आय का एक रूप था | 

राज्य की आय के प्रमुख एवं सतत चलने वाले साधन तीन थे, यथा--उपज पर राजा का भाग, चुगी एवं 
दण्ड से प्राप्त घत (अपराधियों एवं हारे हुए मुकदमेबाजों से प्राप्त धन, अर्थात्‌ उन पर लगाये गये आधथिक दण्डों से 
प्राप्त छत) । इस विषय में देखिए शान्ति० (७१॥१०) एवं शुक्र० (३।२११३)। प्रमुख करदाता थे कब क, व्यापारी, 
अमिक एवं शितव्पकार (मत्‌ १०॥११६-१२०- । वर्धसान के दण्डविवेक (पु० ५) में उद्घत सनु (८।३०७) के 
अनुसार वह राजा, जो बिता रक्षा किये बलि, क्र, शुल्क, प्रतिमोग (मुद्रित संस्करण में प्रतिभाग) एवं दण्ड (अर्थे-दण्ड 
या जुरमाना) लगाता है, सीधे नरक को जाता है। वर्धेमात ने उसे कर कहा है जो प्रति मास ग्रामवासियों एवं नयर- 
वासियों से ( कुल्लूक के मत से प्रत्येक भास में, या वर्ष में दो बार, भाद्रपद या पौष में) लिया जाता है, व्यापारियों से 
प्राप्त बच भाग शुल्क तथा प्रति दिन बेचे गये फल, फूल एवं शाक पर लगने वाला ग्रतिभोग कहा गया है। इन कतिपय 
तथा अन्य प्रकार के करों के विषय में यहां कुछ लिख देना आवश्यक जान पड़ता है! 

मनु (७!१३० ), गौतम (१०।२४), विष्णधर्मसूत्न (३३२२), मानसोल्लास (२१३।१६३, पृ० ४४) एक 
अन्य ग्रन्थों में राजा भूमि से श्राप्त अन्न के हैं, है या 4६ भाग का (विष्ण७ में है, गौतम में 4८ भाग भी ) अधिकारी 
माना गया है। बृहस्पति एवं विष्णुधमोत्तर (२।१॥६०-६१) में इन करों के उगाहने की दशाओं का वर्णन मिलता है । 
राजा शूकधान्य (ऐसे धाम्य या अनाज जिनमें टूड़ हो, यथा जौ, गेहूं आदि ) का ३ भाग, शिम्बीधास्य ( ऐसे घान्‍्य जिनके 
बीच में बीज ही या बीजकोश) का है भाग, वर्षों सेन जोते गये खेत से उत्पन्न अन्ने का ३८ भाग, वर्षा ऋतु में 
उत्पन्न अन्न का है भाग एवं वसन्‍्त ऋतु में उत्पन्न अन्न का ह भाग लेता था [१ * देश की परम्परा के अनुसार कर वर्ष में 
या छ: मास में एक बार उसाहा जाता था। कौटिल्य द्वारा उपस्थापित विभिन्न कर-परिणामों की ओर सीताध्यक्ष के 


१५, विष्णुधर्मोत्तरि। शूकधान्येषु घड्मागं शिम्बीधान्येष्वथाष्टमम्‌। राजा बल्यथं मादा हेशकालानुरूपत: ॥ 
शूकशिम्ब्यतिरिक्ते धान्‍्ये मनुगोतमोक्तो दवादशों दशमों वा भाग: | तथा चव बहस्पति: | दशाष्टव्ठ नपतेर्मागं द्यात्‌ 
कृषीवलः । खिलाहर्बावसन्ताचच कुष्यमाणाद्यथाक्रमम्‌ ॥... ...' स एवाहु । देशस्थित्या बलि दश्ुर्भूत॑ पण्मास- 


घाधिकम्‌ । एव धर्म: समाख्यातः कोनाशानां पुरातनः ॥ राजनोतिप्रकाश (पृ० २६२-२६३) एवं राजधर्मकाण्ड 
(पृ० ६३, अन्तिम दो श्लोक) 


घ्छरे घमंशास्त्र काः इतिहास 


कार्यो के वर्णन (गत पृ० ६४६) में संकेत कर दिया यया है। शुक्र ० (४।२।१२१-१२२ ) ने एक सुन्दर नियम दिया 
है---“यदि कोई कृषक तालाब, कूप, जलाशय बनाता है या वर्षों से पड़े हुए (अकुष्ट अर्थात्‌ न जोते गये ) खेत को 
जोतता है तो उससे तब तक कर नहीं लिया जाना चाहिए, जब तक कि बह अपने व्यय किये हुए धन का दुगुना नहीं 
प्राप्त कर लेता ।? कौटिल्य (२१) ने लिखा है कि राजा को चाहिए कि वह कृषकों को बीज, पशु एवं धन अग्रिम 
दे दे, जिसे कृषक कई सरल भागों में लौटा सकते हैं। इस प्रकार की कृपा को अनुग्रह कहा जाता है। राजा को 
ईस प्रकार अनुग्रह एवं परिहार (छूट) करना चाहिए कि कोश बढ़े, न कि खाली हो जाय ।* ६ यह हमने बहुत पहले 
देख लिया है कि साधारणत: राजा को उपज का $ भाग मिलता था, किन्तु आक्रमण था अन्य प्रकार की आपत्तियों 
की स्थिति में वह है भाग तक कर प्राप्त कर सकता था / मेगस्थनीज (फ्रीममेण्ट १, पृ० ४२) का कथन है कि किसी 
को भूमि-स्वामित्व का अधिकार नहीं है, श्रत्येक व्यक्ति को भूमि-कर के अतिरिक्त उपज का है भाग देना पड़ता है। 
इससे स्पष्ट है कि चन्द्रभुप्त मौय के काल में कर अधिक देता पड़ता था, क्योंकि उन दिनों यूनानी आदि आक्रामकों 
को मार भगाने तथा विश्वाल सेना के लिए अधिक धव की आवश्यकता थी । मन्‌ (७४१३०), गौतम (१०१२४), 
विष्णुधमंसूत्र (३।२४), मनसोल्लास (२।३।१६३, पु० ४४) आदि के मत से राजा को घरवाहों द्वारा पालित पशुओं 
तथा महाजनी पर र< भाग लेने का अधिकार था ! अन्तिम बात से प्रकेट होता है कि मानों प्राचीन काल में आयकर 
(इनेकभ टैक्स) लेने की प्रथा भी हलके ढंग से विद्यमान थी । शुक्र ० (४॥२१२८ ) ने महाजनों द्वारा प्राप्त व्याज पर 
इछ भार लेने की व्यवस्था दी है ।१० विष्णु ने इस विषय में वस्त्र-व्यापार की भी चर्चा की है। मतु (७॥१३१-१३२ ), 
गौतम (१०२७), विष्णुध्रमंसूत्र (३२५), विष्णुधर्मोत्तर (२।६१॥६-६३) एवं मानसोललास के अनुसार राजा 
को पेड़ों, मांस, मध्‌, घृत, चन्दन, ओषध्ियों के पौधों (यथा गुड्ची ), रसों (नमक आदि), पुष्पों, जड़ों (यथा हल्दी 
आदि), फलों, पत्तियों (यथा ताम्बूल आदि), शाकों ( तरकारियों) , घाप्तों, खालों, बाँस की बनी वस्तुभों, मिट्टी के 
बरतनों, प्रस्तर की वस्तुओं पर है भाग मिलता था। विष्णु ने इस सूची में मुगचर्म भी जोड़ दिया है। 
शुल्क के दो प्रकार हैं-- (१) वह जो स्थलमार्ग द्वारा लाये जाने वाले सामानों पर लगता है और (१) बह 
जो जलमार्य द्वारा लाये जाने वाले साभानों पर लगता है ( मिताक्ष रा, थाज्ञ७ २।२६३ ) | यौतम ( १०॥२६ )एवं 
विष्णुधमंसूत्र (३।२६) के अनुसार देण में क्रीत एवं विक्रीत सामानों पर शुल्क १८ भाग था, जिसे हरदत्त एवं नन्द 
पण्डित ने बिक्री की हुई वस्तुओं के दाम पर ५ प्रतिशत माना है और राजनीतिप्रकाश (पृ० २६४) ने क्रीत धन एथं 
विक्रीत धन के भन्‍्तर अर्थात्‌ लाभ के ५ प्रतिशत के रूप में माना है। विष्णुथम्मंसूत् (१३२६-३० ) का कहना है कि राजा 
अपने देश में बने हुए सामानों पर इैठ भाग तथा दूसरे देश से आये हुए सामानों पर ३, भाग कर लेता है ; याज्ञ० 
(२२६१) का कहना है कि सामानों का ३5 भाग कर के रूप में लिया जाता है। कौटिल्य (२१२१) ने शुल्काध्यक्ष 
के अध्याय में कुछ निमय दिये हैं जिनके विषय में कुछ मनोरंजक बातें ये हैं---विवाह सम्बन्धी सामानों, वधू द्वारा 
पिता के घर से ससुराल ले जाते हुए सामानों था भेट की वस्तुओं १२, यज्ञ क्ेः सामानों, प्रसूति के सामानों, देवों की पूजा 
की वस्तुओं, चौल, उपनयव, गोदान, ब्रत के उपकरणों, यज्ञ में दीक्षित करने के सामानों तथा इसी प्रकार अन्य प्रकार के 
विशिष्ट उत्सवों या क़िया-संस्कारों में उपस्थित वस्तुओं पर कर नहीं लगता । वे वस्तुएं, जो देश के लिए नाशकारी 


१६- धान्यपशुहिरण्येश्चेनाननुगृहणोयात्तान्यनुसुखेन ददु: । अनुग्रहपरिहारों चेम्यः कोशवुद्धिकरो बच्यात्‌ ! 
कोटिल्य (२१, पृ० ४७) । 


१७. यार्धुषिकाचच कौसीदाद द्वात्रिशांधं हरेन्नूप: | शुक्र (४२१२८) । 


शुल्क के विभिन्न रूप घछरे 


हों अथवा निरथ॑ क हों, तष्ट कर देनी चाहिए; उन वस्तुओं पर जिनकी उपादेयता बहुत अधिक हो, वे बीज जो सरलता- 
पूर्वक प्राप्त नहीं होते, आदि आदि बिना किसी शुल्क के दूसरे देश से मंया लिये जा सकते हैं।? £ कौटिल्य ( २१२ )ैने 
आगे कहा हैं कि आयात-निर्यात पर शुल्क लगता है; आयात पर सामान्यतः वस्तुओं का है भाग कर-रूप में लिया जाता 
है और अन्य प्रकार की वस्तुओं पर विभिन्‍न प्रकार के शुल्क लिये जा सकते हैं, यथा है, १6) पैछ औ5 या हैछू भाग । 
कौटित्य ( शर८) ने बन्दरयाहों के सामानों के शुल्कों की चर्चा की है जिसके विषय में हमने पहले ही पढ़ लिया है। 

ताव से पार होते या सामान ले जाने पर मिम्त प्रकार के नियम बने थे। ब्राह्मणों, साधुओं, बच्चों, बूढ़ों, रोगियों, 
राजदूतों, गर्भवती स्थ्वियों पर वाव से पार हाते समय शुल्क नहीं लगता था। सामान तथा पशुओं के बच्चों या छोटे 
पशुओं वाले भनुष्यों को एक माय, गाय, घोड़े वाले मनुष्यों को दो माष शुल्क देता पड़ता था। पशुओं की 
संख्या के अनुसार शूल्क बढ़ता जाता था। मानसोल्लास ( २४, श्लोक ३७४-३७६, पु० ६२) ने व्यवस्था दी है कि 
राजा को वेलापुरों (बन्दरगाहों) की सुरक्षा करनी चाहिए, और जब अपने देश के ताविक दूर देश से सामान लेकर 
बेलापुर पर आये तो उनसे सामानों का $८ भाग शुल्क के रूप में लना चाहिए और यदि उलटी हवाओं के कारण विदेशी 
नावें अपने वेलापुरों में चली आयें तो उनका सारा सामान जब्त कर लेना चाहिए या थोड़ा-बहुत छोड़कर स्बस्व हरण 
कर लेना चाहिए । इस विषय में एक मनोरंजक शिलालेख का भी हवाला द्रष्टव्य है (एपिग्रैफिया इण्डिका, जिहद 
१२, १० १६५) । १ ८ काकतीयराज गणपतिदेव (११४४-४५ ई० सन्‌) के मोटुपल्लि-स्तम्भ वाले अभिलेख में एक 
असय-शासन (सुरक्षा-संम्बन्धी राजानुशासन या सिक्‍योरिटी के चार्टर) का उल्लेख है । यह अनुशासन उन नाबिकों 
के विषय में है, जो दूसरे दूसरे देशों के नगरों, द्वीपों एवं महाद्वीपों तक अपने पोत चलाया करते थे, यथा--“पुराने 
राजा लोग, उत पोतों के सामानों, यथा सोना, हाथी, घोड़े आदि को छीन लेते थे, जो एक से दूसरे देश जाते समय 
दुर्वातों ( बिरोधी हवाओं ) के कारण ऐसे स्थान में आ लगते थे, जो उनका गन्‍्तव्य न हो। किन्तु बहू जानते हुए कि जीवन 
मै धन अधिक प्यारा है, हम लोगों ने दयापूर्वंक यह निश्चय किया है कि हम उन्हें सब कुछ ले जाने देंगे, केवल उनसे 
शुल्क मात्र लेंगे (बयोंकि) वे समुद्र पार करने का साहस करते हैं। ऐसा करके हम गौरव एवं सचाई के अधिकारी 
होंगे । शुल्क इस प्रकार लिया जाता हे समुद्र से आये हुए सामानों पर बौधायनध्मंसूत्र (१॥१०॥१५-१६) 
के अनुसार 4८ भाग शुल्क लगना चाहिए। देखिए एपिग्रेफिया इण्डिका (जिल्द ३, पु० २५६२) शुक्रनीतिसार 
(४/२।१०६-१११) ने उुचित शुल्क-निर्धारण किया है। एक देश में एक वस्तु पर एक ही बार शुल्क लगेगा, राजा 
क्रय करने वाले था विक्रय करने वाले से 4६, हैं या दर भाग के सकता है । यदि बिता लाभ उठाये या घाटे पर सामान 
बचा जाय तो उस पर शुल्क नहीं लगता था, राजा को शुल्क लगाने से पूर्व यह देख लेना चाहिए कि बेचने बाला कया 
बेचने जा रहा है और कितना लाभ प्राप्त हो रहा है। नारद (सम्भूयसमुत्थान, श्लोक १४-१५) का कहना हे 
कि घर के कामों के लिए सामानों पर श्रोत्निय ( वेदज्ञ ) को शुल्क नहीं देना पड़ता, किन्तु उसके व्यापार के सामानों पर 


१८. राष्ट्रपोडाकर भाण्डमुह्छिन्धादफर्ल व यत्‌ । महोपकारमुच्छुल्क कर्माद्‌ बीज तु दुर्लभभ्‌ ॥ फौटिल्य 
(२।२१)। 

१६. “पृब्ब॑राजानः पोतपाश्रेष्वन्यदेशाद देशान्तरप्रव॒त्तेषु दुर्वतित समापतितेषु भग्नेष्यतीर्थंसंवतेषु च संभूतानि 
करितुरगरत्तादीनि वस्तुनि सकलानि बलादपहुरन्ति | वथमपि प्राणेम्योपि गरीयो घतमिति समुद्रयानकृतमहासाहसेस्य- 


स्तेम्यः क्लुप्तशुल्कावृते कृपया कीोत्यें धर्माय च सर्ब॑ वित्तराम इति । तत्शुल्कपरिसाणम्‌'' 7 इसके उपरान्त शुल्कों के 
विषय में तेलुग भाषा में वर्शन है । देखिए एपिग्रेफिया इण्डिका, जिल्द १२, पृ० १६५। 
१३ 
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शुल्क लगता है, ब्राह्मणों को भेठ के सामानों पर शुल्क नहीं देना पड़ता है, इसी प्रकार अभिनेता की सम्पत्ति एवं कंध 
(बहँेंगी) पर ढोये जाने वाले सामानों पर शुल्क नहीं लगता । इस विषय में और देखिए इस ग्रन्थ का भाव २, अध्याय 
३। गौतम (१०४६-१२), आपस्तम्बधमंसूत्ष (२१०१२६।१०-१६), वसिष्ठ (१॥४२-४६ एवं १६।२३-२४) एवं 
सन (८३६४) ने शिक्षित एवं विद्वान्‌ ब्राह्मणों, सभी जातियों को नार्ियों, युवा होने से पूर्व के दचों, गुरुक्‌ ल में रहने 
वाले छात्रों, घ॒मंश साषुओं, शूद्रों (जो सवर्ण लोगों का पैर धोते हैं), अन्धों, बहरों, गूंगों, रोगियों, लूलों, ७० वर्षीय या 
अधिक अवस्था वालों को निःशुल्क कहा है। व्यापारी श्रोत्रियों को नारद (६१४) के अनुसार शुल्क देना चाहिए। १" 
याज्ञ० (२।४) की व्याख्या में मिताक्षरा का कथन है कि केवल विद्वान ब्राहमण ही करमुक्त हैं, न कि सभी ब्राह्मण । 
मनु (७।१२३) का कहना है कि भले ही राजा का सब क्‌छ नष्ट हो गया है, उसे श्रोत्तिय पर कर कभी नहीं लगाना 
चाहिए। किन्तु रामायण (३।६।१४) में विचित्न विरोधी बात आयी है--/“मूल फल पर जीविका निर्वाह करने बाला 
मुनि जो धर्स करता है उसका ह भाग राजा का होता है ।”*१ राजा पर इसो प्रकार दूसरा भार भी था; यदि वह ठीक 
से नियन्त्रण नहीं करता था और प्रजाजन अपराध या पाप करते थे तो राजा को उन पाषों का आधा स्वयं भोगना 
पड़ता था (याज्ञ० १३३७) । इसी प्रकार मनु, विष्णधर्मसूत्र (३२८), विष्णुधर्मोत्तर (२।६१।२५) आदि का 
कहना है कि राजा को अपनी प्रजा के पापों का ह भाग स्वयं भोगना पड़ता है। 

कौटिल्य ( २११५) ने करों एवं शुल्कों के प्रकारों का वर्णन किया है! बहुत-से शब्दों का अं बताना कठिन 
कार्य है। प्राचीन काल में दान देते समय राजाओं ने दान बने वालों को बहुत-से करों से मुक्त किया है, जैसा कि उनके 
दानपत्तों से व्यवत होता है। ऐसे अपवादों को परिहार (छूट) कहा जाता है। यह शब्द कौटिल्य एवं हाथीगृम्फा के 
लेख (एपि० इण्डि०, जिल्‍द २०, पु० 5) में आया है(बम्हनानं जाति परिहारं ददाति) 4 प्राचीन अभिलेखों में १८ 
परिहारों की चर्चा हुई है, यथा--शिवस्करद वर्मा (एपि० इण्डि०्, जित्द १, पृ० ६), विजयस्कन्द वर्मा (एपि० 
इण्डि०, जिल्द १५, पृ० २५०) आदि | इस विषय में देखिए इस ग्रन्थ का भाग २, अध्याय २५। 

इस ग्रन्थ के व्यवहार एवं न्‍्याय' बाले अध्याय में हम अर्थ-दण्ड के विषय में पड़ेंगे । राजा की आय के बहुत से 
उपादान थे | कौटिल्य (२१२) ने खानों के अध्यक्ष के कार्यों का वर्णन किया! है। खानों से मिकाली हुई प्रत्येक वस्तु 
राजा की मानो जाती है (विष्णुधमंसूत्र ३३४५५) । मन्‌ (5३5) एवं उसके टीकाकार मेघातिथि के अनुसार राजा 
खानों से खोदी गयी बस्तुओं के अर्धा श का या कुछ वस्तुओं के ६, ३ आदि भाग का अधिकारी है, क्योंकि वह भूमि का 
स्वामी है और सुरक्षा प्रदान करता है। परश्रामप्रताप ने उद्ध रण दिया है--"ब्रहममा ने व्यवस्था दी है कि राजा धन का 
स्वामी है, विशेष रूप से वह पृथ्वी के भीतर के घन का स्वामी है।” कात्यायन (१६।१७) का कथन है कि “राजा 
भूमि का स्वामी घोषित है, किन्तु सम्पत्ति के सभी प्रकारों का नहीं; अत: उसे पृथ्वी की उपज का छठा भाग मिलना 
चाहिए । किन्तु मनुष्य पृथ्वी पर रहते हैं अतः उनका विशिष्ट स्वामित्व भी घोषित है ।”” इस विषय में हमने पहले 
पढ़ लिया है (देखिए इस ग्रन्थ के भाग २ का अध्याय २४५) । राज्य की ओर से नमक बनता था अतः अन्य लोगों 


२०. सवा भ्रोत्रियवर्ज्यानि शुल्कास्याहु: प्रजानता । सहोपयोगि यच्चेषां न तु वाणिज्यकर्म णि ।। नारद ६।१४; 
श्राहमणेम्यः करादान॑ न कूर्यात्‌। विष्णुधमंसूत्र (३२६) । इसकी टौका बेजयन्ती का कहना है--“परन्तु भ्रोत्रियेश्य: । 
सख्रियमाणो......करसिति सानवात्‌ ।” 

२१. यत्करोति पर धर्म मुनिमुंलफलाशनः । तत्र राशइचतुर्मागः प्रजा धर्मेण रक्षतः ॥। रामायण, अरण्य 
६४१४। 
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द्वारा बनाये यये नमक पर वह अपना भाग लेता था; वह बाहर से आये हुए नमक का 3 भाग कर-रूप में लेता था । 
फोटिल्य ने खानों से प्राप्त कर के दस प्रकार बताये हैं। मानसोल्लास (२१३, श्लोक ३३२ एवं ३६१ ) ने राजा से 
हीरे, सीने एवं चाँदी की खानों की सुरक्षा के लिए कहा है और घोषित किया है कि विधाता ने उसे सम्पूर्ण सम्पत्ति का 
शासक बताया है, विशेषतः उन वस्तुओं का जो भूमर्भ में हैं। रुद्रदामा (१४० ई०) ने सगर्व कहा है कि उसने अपने 
कोश को शास्त्र के अनुसार लगाये गये बलि, शुल्क एवं भाग से भरा है और उसे सोने, चांदी, ही रों, मणियों तथा अन्य 
प्रकार के र॒त्तों से भरपूर किया है (एपि० इण्डि०, जिल्द ८, पृ० ३६) । कौटिल्य (४१) ने कहा है कि जो खानों 
की धूल बुहा रता है वह | भाग भीर राजा दूँ भाग तथा सभी रत्न पाता है। कुछ बातों में राजा को एकाधिकार प्राप्त 
थे | केवल वही हाथियों को पकड़ सकता था (कौटिल्य २।३१-३२, मानसोल्लास २१३, पृ० ४४-५८) । मानसोल्लास 
में हाभियों के पकड़ने के कई उपाय बताये गये हैं। मेधातिथि (मत्‌ ८४००) ने हाथियों के अतिरिक्त अन्य वस्तुएं, 
यथा---कुकुम, रेशम, ऊन, मोती, रत्न आदि राजा के एकाधिकार के अस्तगेत ग्रिनाये हैं ।** मेगस्थनीज (फ्रेग- 
मण्ट २६, पू० ६०) ने लिखा है कि राजा को छोड़कर अव्य ब्यक्ति हाथी या घोड़ा नहीं रख सकता था, क्योंकि 
ये पशु राजा की विशिष्ट सम्पत्ति के अन्तर्गत मिने जाते हैं । 

राजा अपने अन्तपालों (सीसा-ब्रान्तों या सीमा के रक्षक या अभिभावक ) के द्वारा मार्भ-कर लेता था, यथा-.-- 
ब्यापार के समान से भरी एक गाड़ी पर १३ पण, पश्‌ पर ह पण, छोटे-छोटे चौपायों पर 3 पण तथा मनुष्य के 
कंधे पर ढोये गये सामान पर एक माष लगता था (कोटिल्य २२१, पृ० १११) । शुक्र (४२।१२६) ने मार्ग के 
जीर्णोद्धार के लिए पुथक्‌ कर की व्यवस्था दी है। आय के अन्य साधन भी थे, यथा--बटखरों पर मुहर लगाने, जुआ 
खिलाने वालों, नदों, संगीतज्ञों, वेश्याओं, जंगलों, चरागाहों आदि से आय अथवा कर की प्राप्ति होती थी । बहत्पराशर 
(१०,१६० २८२) नें कोश खाली हो जाने पर मन्दिरों पर भी कर लगाने की बात उठायी है, किन्तु समय 
का परिवर्तन हो जाने पर लिया ग्रया धन लोटा देने की व्यवस्था भी दी है। इसी प्रकार इसने आपत्काल 
में महाजनों (ब्याज पर धन देने वालों), कृपणों, निम्न जातियों, अधामिकों, वेश्याओं आदि का धन ले लेने 
की व्यवस्था दी है, क्योंकि मन्दिरों एवं अस्य लोगों की सम्पत्ति की रक्षा तथा उनकी विद्यमानता राजा पर ही 
निर्भर है ।*३ 

राजतरंग्रिणी (७)१००८) का कथन है कि गया का धाद्ध करने वाले कृश्मी रयों पर एक प्रकार का कर लगता 
था। विक्रमादित्य पअचम के एक शिलालेख (गदग के पास, सन्‌ १०१२-१३ ई०) में ऐसा संकेत मिलता है कि उपनयन, 
विवाहों, बैदिक यज्ञों आदि पर भी कर लगता था (एपि० इण्डि, जिल्‍्द २०, पू० ६४)। अनहिलवाड़ के राजा सिद्ध- 
राज (१०६४-११४३ ई० ) ने सीमान्त नगर बाहुलोद में सोमनाथ-मन्दिर के यात्नियों १९ जो कर लगता था और जिससे 
प्रतिवर्ष ७५ लाख की आय होती थी, अपनी माता के कहने पर उसे क्षमा कर दिया, अर्थात्‌ उसे छेना रोक दिया ( बाम्बे 


२२. यानि भाण्डानि राजोपयोगितया, बया हस्तिनः कश्मीरेश्ु कुक मत्रायेदु पट्ठोर्णादोनि प्रतीच्येष्वश्वा 
दाक्षिणात्येषु मणिप्॒ुक्तादीनि । सेधा० (सनु ८४०) । आज मो कश्मीर का ककुम प्रसिद्ध है । सरकपांसुधभावका: 
सारत्रिमार्ग लभेरन्‌ । ही राजा रत्वत च । अधंशास्त्र (४१) ।: 

२३. नुपस्य यदि जातानि देव॑द्रब्याणि कोशवत्‌ । आदाय रक्ष्य चात्मान ततस्तत्र च॒ तत्‌ क्षिपेत् । वित्त वा्ध॑- 
घिकाणां तु कदयंस्थापि यद्‌ भवेत्‌ । पाषण्डिगणिकावितत हरन्नातो स किल्विषी | देवब्ाह्मणपाषण्डिग णका गणिकादय: | 
वणित्वार्धूषिकाः सर्वे स्वस्थे राजनि सुस्थिता: ! बहत्पराशर (१०, पृ० २८२) 
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गजेटियर, जिल्द १, भाग १,१० १७२ एवं प्रबन्ध चिन्त|मणि, पृ० ८४, टानी)। कोश की वृद्धि के लिए मानसो*्लासे 
ये राजा को रासायतिक उपायों की शरण में भरी जाते को कहा है।*४ 

अब यहाँ एक प्रएन उपस्थित होता है; राजा को करातिरेक एवं अत्यधिक अत्याचारों से रोकने के क्या साधत 
थे ? कौदिल्य (७४४, पृु० २७६-२७७) ने प्रजाजन की दरिद्रता, लोभ एबं असन्तोष के कारणों पर विशद रूप से 
प्रकाश डाला है। उसने लिखा है--**“जो देना चाहिए बह न दिया जाय, जिसे न छेना चाहिए वह लिया जाय, अप- 
राधी को दष्डित न किया जाय अथवा उसे बुरी तरह दण्डित किया जाय, चोरों मे प्रजाजनों की रक्षा न की जाय और 
उनकी सारी सम्पत्ति छीन ली जाय।*' *” आदि ऐसे कारण हैं जिनसे प्रजाजनों में दरिद्रता, लोभ, असनन्‍्तोष, विराग 
आदि उत्पन्न होते हैं। कौटिल्य ने लिखा है कि जब प्रजाजन दरिद्र या क्षीण हो जाते हैं तो वे नोभी हो जाते हैं, 
लोभी हो जाने पर उनमें असन्तोष उत्पन्त होता है, तभी वे शत्रुओं की ओर चले जात॑ हैं और अपने राजा का नाश कर 
देते हैं। एक अन्य स्थान पर कौटिल्य (९३।१) ने लिखा है--/“विजयी राजा को ऐसे गुप्तचर नियक्त करने चाहिए जो 
शत्रु, अकाल (दुर्भिक्ष), चोरों एवं आटविकों अर्थात्‌ जंगली जातियों के विप्लवों से व्याकुल प्रजाजनों को अपमे 
राजा से यह कहने को उकसा सके कि हम लोग राजा से सहायता की माँग (कर-मुक्त करने या बीज आदि दिलाने की 
व्यवस्था करने के लिए ) करेंगे, यदि वहू हमारी माँगें ठुकरा देगा तो हम अत्य देश को चले जायेंगे ॥/' शान्तिपर्व॑ (५७॥- 
३६) में आया है कि यदि वैश्य लोग (गोमिनः:) जो कर का अधिकांश देते हैं, उपेक्षित हो जाये तो वे या तो देश से 
चले जायेगे या वनों में रहने लगेंगे। मनु (७।१९१-११२) ने उत्तर राजाओं को सावधान किया है जो मूर्खतावश अपने 
देश पर अत्थाचार ढाते हैं जिसके फलस्वरूप उनका, उनके सम्बन्धियों एवं राज्य का नाश हो सकता हैं । याज्ञ० ( १- 
३४०-३४१) ने और कड़ी चेतावनी दी है; जी राजा अपना कोश अन्यायपूर्ण साधनों से बढ़ाता है वह शीघ्र ही अपनी 
सम्पत्ति खो बैठता है और अपने सम्बन्धियों के साथ नाश को प्राप्त हो जाता हे; “प्रजाजन के क्रोध से उत्पन्त अग्नि 
तब तक नहीं बुझती जब तक कि उसके वंश, सम्पत्ति एवं उसके प्राणों को नहीं हर लेती ।” कात्यायन (एलोक १४) 
ने आध्यात्मिक परिणामों की ओर संकेत किया है--'“जो राजा अन्यायपूर्वक प्रजाजन से कर, दण्ड, सस्यभाग, शल्क 
भादि लेता है वहू प्राप-कर्में करता है ॥”*<5 शक्रनीतिसार (२१३१६-३२१ एवं ३७० ) ने देवन्दिन, मासिक, वाबिक 
आय-व्यय-ब्यौरा रखने को बात चलायी है, जिसमें आय-ब्बोरा बायों ओर तथा व्यय-व्यौ रा दायीं ओर होना चाहिए ॥१५ 
नीति वाक्यामृत ते आय-व्यथ की गड़बड़ी होने पर दक्ष आय-व्यय-निरीक्षक की नियक्ति की बात कही है ।१ 


२४. धातुवादब्रयोगेइच विविधेबंबंगेद्धनभ । ताअञण साधयेत्‌ स्वर्ण रोप्य बंगेत साधयेत्‌ ॥ सानसोहलास 
(२।४, श्लोक ३२७, पु० ६३) । 

२५. अप्रदानेश्च देयावासदेयात्रां व साधने: | अदण्डनेश्च दण्ड्यानां वण्ड्यातां चण्डदण्डने: ।(“अरक्षणेश्च 
घोरेन्चः स्व।ना च परिमोषणं :।...राज्ञः प्रमादालस्याभ्यां योगक्षेमविधावपि ॥ प्रकृती नाक्षयों लोभो वेराग्यं चोपजायते । 
क्षोताः परकृतयों लोभ' लुब्धा यान्ति विरामताभ । विरक्ता यान्त्यसित्र वा भर्तारं घ्नन्ति वा स्वपम ।। कौटिल्य (७।५)। 

२६. अच्यायेन हि यो राष्ट्रात्केरं दण्ड च प॒रथिव: । सस्यभागं च शुल्क चाप्याददीत स पापभाक | कात्यायन, 
राजनो लिप्रकाश्न, पृ० २७६ में उद्धत्त) । 

२७. वत्सरे उत्सरे बापि मास्ति मासि दिने दिने | हिरण्यपशुधान्यादि स्वाघोत त्वायसंज्षकम )। पराधोन कृत 
यत्तु व्यवसंत्ष धन च तत्‌ । आयसादो लिखेत्सम्यग्‌ व्ययं पद्चात्तवागतम्‌ । दासे वाय व्यय वक्षे पत्रमागे ख्र लेखयेत्‌ ।| 
शुक्रनीतिसार (२।३२१, ३७० )। 

रे८. आयव्ययविप्रतिपत्तो कुशलकर णका यं पुरुषे +थस्त द्वि निश्चय: । नी तिवाक्यामृत, पृ ० १ ८६ (अमात्यसमु द्देश ) ४ 


अध्याय ८ 


(सेना) (६) 


कोौटिल्य के अर्थशास्त्र एवं अन्य ग््यों में बल को दण्ड भी कहा गया है। किन्तु सुमन्‍्तु के मत से दण्ड का तात्पयें 
है “शारीर दण्ड या अथै-दण्ड” और वे चतुरंगिणी सेना की गणना कोश के अन्तगंत मानते हैं ।* ऋउ़्वेद में सेना, अस्त- 
शस्त्रों, युद्धों आदि का वर्णव कई बार हुआ है। 'सेनावी' शच्द ऋग्वेद (१०८४२) में आया है जहां युद्धाक्रोश को 
सेनावी होने के लिए पुकारा गया है।* ऋग्वेद (६७५) में धनुषों, बाणों, कवच (शिरस्द्राण आादि), प्रत्यंचाओं, 
तूणी र, सारथि, अस्त्रों, रथों आदि की चर्चा हुई है । कामन्दक (१२१३४-३७) का कथन है कि परिपूर्ण कोश के रहने 
पर राजा अपनी क्षीण सेना बढ़ाता है, अपनी प्रजा की रक्षा करता है और उस पर उसके शत्रुगण भी आश्रित रहते 
हैं। बलशाली सेना के रहने पर मित्रों एवं शत्तुओं की सम्पत्ति तथा स्वयं राजा के राज्य को सीमाएं बढ़ती हैं, उद्देश्यों 
की शी घर एवं मनचाही पूर्ति हग्ती है, प्राप्त की हुई वस्तुओं की सुरक्षा होती है, शत्र्‌ की सेनाओं का नाश होता है त्था 
अपनी सेनाओं की ट्कड़ियाँ एकन्न की जा सकती हैं। अधिकांश आचार्यों के मत से सेनाएँ छः प्रकार की होती हैं, 
यथा--मौल ( वंशपरम्परानुगत ), भृत या भृतक या भृत्य (वेतन पर रखे गये सैनिकों का दल) , श्रेणी (व्यापारियों 
या अन्य जन-समुदायों की सेना ), मित्र [मित्रों या सामन्‍्तों की सेना ), असिन्न (ऐसी सेता जो कभी शत्रुपक्ष की थी ), 
अदवी या आटविक (जंगली जातियों की सेना) ! इस विषय में देखिए कौटिल्य ($२, प्रथम वाक्य), कामन्दक 
(१८४), अभ्ति० (२४२!१-२), मानसोल्लास (२।६, श्लोक ५५६, पु० ७६) । इनमें प्रथम तीन ग्रन्थों के अनुसार 
उपर्युक्त छः प्रकारों में पूर्व वणित प्रकार आगे वाले प्रकारों से उत्तम हैं ।* मौल दल आज की स्थामी सेना का द्योतक 
है । कोटिल्य ते इस सेना की प्रभूत महत्ता गायी है, वयोंकि यह राजा द्वा'स प्रतिपालित होती है और इसके सैनिक सदा 
व्यायाम एवं अभ्यास करते रहते हैं। मौल सेना में एंसे लोग रहते थे जिनके पुर्बजों को उनकी सैनिक सेवाओं के फलस्वरूप 
करमुक्त भूमि-खंड प्राप्त रहते थे। सभापव॑ (५६३) ने सेना के चार भ्रकार (श्रेणी एवं अमित्र को छोड़ दिया है) एवं 
युद्धकाण्ड (१७२४) ने पाँच प्रकार (श्रेणी को छोड़ दिया है) बताये हैं। आाश्रमवासिकपव (७।७-८) के अनुसार 
सेता के पाँच प्रकार हैं (अमित को छोड़ दिया गया है)और मौल तथा सिश्रुतामक सेनाओं को अन्य प्रकारों से श्रेष्ठ 
कहा गया है तथा भृतक एवं श्रेणी सेन्‍्य दलों को एक-दूसरे के समान ही कहाः गया है। सेना के इस प्रकारों की चर्चा 
वलभी के राजा ध्रुवसेन प्रथम के शिलालेख (वलभी +-ग्रुप्त संवत्‌ २०६) में भी हुई हे (एपि० इण्डि०, जिलद ११, 
पृ० १०६) । 


१. दण्ड: चतुरंगसेन्यं न भबति । अपराधानुसारेण शारीरो$यंडदण्ड:ः परिकत्पनीयः । अपमभिसन्धि:-- 
सुसन्तुमते चतुरंगसेन्यस्थ कोश एवान्तर्भाव इति । (स० बि०, पुू० ४६) । 
२. अग्निरिव मन्‍यो स्विषितः सहस्व सेनानौर्ने: सहुरे हुत एघि ॥। ऋ० (१०८४२) | 
मौलभृतकश्नेणीसित्रासित्राटवीबलानां समुबृदातकालाः ! यूज पूर्व चंषां श्रेय: संनाहुयितुम | कौठिल्य 
(4२) । 


६9८ धमंशास्त्र का इतिहांत 


भावसोल्लास (२६, श्लोक ५५४-५६०, पृ० ७६) ने भो सेनाओं के विषय में अपना मत दिया है। इसके 
अनुसार आपह्बिक सेवा में निषाद, म्लेच्छ आदि पहाड़ी प्रदेशों में रहने वाली जातियों के लोग रहते हैं। अभित्र सेना 
बह है जिसमें विजित देश के सैनिक रहते हैं जो दास रूप में भर्ती होते हैं । राजनीतिरत्ताकर (पृ० ३८) के अनुसार 
अरिबल वह है जिसके सँनिक अपने राजा को त्याय कर दूसरे राजा की सेना में आ मिलते हैं। कामन्दक (१८।७) 
के अनुसार आठबिक दल स्वभावत: अधार्मिक, लोभी, अतार्य एवं सत्य से दूर रहने वाला होता है । लगता है, इस 
दल के लोग जत्त रकालीन मुगल-काल अथवा अंग्रेजों के शासन स्थापित होने के पूर्व के पिष्डारियों एवं ठगों के समान 
थे । कौटिल्य (6२) एवं कामन्दक (१८।५-६ ) ने विस्तार के साथ अमित्न एवं आटविक सेना की भपेक्षा मौल एवं अन्य 
सेनाओं की श्रेष्ठता प्रकट की है । कौठिल्य का कहना है कि किसी आये की अध्यक्षता में अमित्न सेना आटविक सेना से अच्छी 
है। दोनों प्रकार की सेनाएँ डाकेजनी करने को आतु र रहती हैं, अतः यदि उनके लिए उनके स्वभावानुकूल अवसर न 
मिल्रा तो वे सर्पों के समान भयंकर हो उठती हैं। कौटिल्य ते श्रेणीबल को सुव्यवस्थित सैनिकों का दल माना है और 
उसी के संतिकों को उसने “वार्ताशस्त्रोपजी विन:” कहा है (कौटिल्य १११) । व्यापारीगण अपने सामानों की रक्षा 
के लिए दक्ष सेनिकों का दल रखते थे। लगता है, समय पड़ने पर राजा इत व्यापारियों के सेनिक दलों की बुला लेते 
थे, इसी से यह सैत्य-बल मौल एवं मत्य-बल से पुथक समझा जाता था ! कौटिल्य ने अन्य आचार्यो का यह मत कि जो 
सेन्‍्य दल क्रम से ब्राह्मणों, क्षत्नियों, वेश्यों एवं शुद्रों द्वारा गठित होते हैंवे उसी क्रम से अचछ कहे जाते हैं, नहीं माना 
है । उनके अनुसार सुन्दर ढंग से प्रशिक्षित क्षत्नियों का दल या वैँश्यों या शूद्रों का दल ब्राह्मणों के सैन्य-दल से कहीं 
अच्छा होता है, क्‍योंकि शत््‌ लोग ब्राह्मणों के चरणों में झुककर उन्हें अपनी ओर फोड़ ले सकते हैं ।४ ब्राह्मण सेचिक- 
कार्य कर सकते हैं कि नहीं, इस विषय में देखिए इस ग्रन्थ के भाग २ का अध्याय ३। उद्योगपं (8६७, क्रिटिकल 
संस्करण, अध्याय ४) में आया है कि सजा दम्भोद्मव प्रति दिन प्रातःकाल यही कहृता था--“क्या कीई शूद्र,वेश्म, 
क्षत्रिय या ब्राह्मण मेरे बराबर बलशाली है और मुझसे युद्ध कर सकता है |” इससे स्पष्ट है कि क्षत्तियों के अतिरिक्त 
अन्य जाति वाले भी महाभारत काल में सैनिक हो सकते थे। कामन्दक (४६३, ६५ एवं ६७) के अनुसार मौल अथवा 
वितृ-पेतासह सेना में अधिकांश क्षत्षिय ही होने चाहिए। महाराज धरसेन द्वितोय (वलभी-सवत्‌ २४५२ -- ५७१-७२ई० ) 
के मलिय नामक ताम्रपत्र में लिखा है कि वलभी-राज्य के संस्थापक भटाकें ने भौल, भूत, मित्र एवं श्रेणी सेनाओं के 
द्वारा राज्य प्राप्त किया (गुप्ताभिलेख, पु० १६५) । शुक्र० (२।१३७-१३६) का कथन है कि शूद्र, क्षन्निय, वैश्य, 
म्लेच्छ या वर्णसंकर कोई भो सैनिक हो सकता है, किन्तु उसको साहसी, नियन्त्रित, शरीर से सुमठित, विश्वासपात्न, धार्मिक 
एवं शत्तुद्रोही होना आवश्यक है। शान्तिपवं ( १०१।३-५) नें बतलाया है कि ग्न्धार, सिन्धू एवं अन्य देशों के से निक 
तथा यवन एवं दक्षिणी चैमिक क्योंकर सबसे अच्छ होते हैं ! इस पर्व (एलोक ६) में आया है कि साहसी एवं सुदृढ़ 
व्यक्ति सभो स्थानों में पए्ये जा सकते हैं, किन्तु सीमाप्रात्तों के मनुष्य (भिल्‍्ल एवं कैवर्त, जेसा कि नीलकण्ठ ने लिखा 
है) प्राणों की बाजी लगाकर लड़ते हैं और युद्धक्षेत्रसे कभी नहीं भागते, अतएव उन्हें सेना में भर्ती करना चाद्विए 
(एलोक १६) । यशस्तिलक (३, १० ४६१-४६७ ) ने औत्त रापथ ( उत्त रापथ बर्थात्‌ उत्तर भारत के लोगों ),दाक्षिणात्य, 
द्रमिल (दक्षिण भारत के), तिरहुत (तंरभ्कत) एवं गुजराती सैनिकों के गुणों की चर्चा की है। 


४, ब्राह्मणक्षत्रियवेश्यसेन्यानां तेज:प्राधान्यात्‌ पू्वे पुर्व श्रेंयः संनाहुबितुमित्याचार्या; । नेति कौटिल्य: । 
प्रणिपातेन ब्राह्मवल परोभिहारयेत्‌ । प्रहरणविद्यायिनीतं तु क्षत्रियबर्स श्रेयो बहुलसारं वेश्यशूड्रबलसिति । कौदिल्य 
(२) । 


सेना का स्वरूप एवं प्रकार दर्द 


सेना के चार भाग होते थे ; हस्ती, अश्व, रथ एवं पदाति और इस प्रकार की सेना की संज्ञा थी चतुरंभिणी 
कामन्दक (१८।२४) के मत से बल के छः प्रकार थे--हस्ती, अश्व, रथ, पदाति, मन्त्र (नीति) एवं कोश | शान्ति- 
पव॑ (१०३।३८) में सेना के छ: अंगों का उल्लेख हुआ है--हस्ती, अश्व, रथ, पदाति, कोश एवं आवागमन के मार्ग । 
कौटिल्य (२२, ७११) एवं कामन्दक (१६६२) के मत से शत्रु-नाश हाथियों पर निर्भर रहता है ।*शान्तिपर्व (१००। 
२४) का कहना है कि वह सेना सुदृढ है, जिसमें पैदल सैनिक अधिक हों, जब वर्षा न हो तब रथ एवं घुड़सवार भी 
अच्छ ही हैं। शास्ति० (५६!४१॥४२) ने सेना के आठ अंग बताये हैं--हस्ती, अदब, रथ, पैदल (पादात ),विष्टि (श्रमिक 
जो बेगार करते थे और जिन्हें भोजन के अतिरिक्त कोई पारिश्रमिक नहीं मिलता था ), नाव, चर एवं देशिक (पथप्रद- 
शंक) । और देखिए शान्ति० (१२१।४४)। महाभारत में, ज॑सा कि वर्णव मिलता है, हाथियों के युद्ध का वर्णन रथों 
एवं अन्य आयुध्ों की अपेक्षा बहुत हो कम है | विराटपर्व (६५१६) में आया है कि अर्जुन से लड़ते समय विकर्ण हाथी 
पर बेठा था | भीष्मपव॑ (२०७) में दुर्योधन हाथी पर बैठा दिखाया गया है और भीम से लड़ते समय भगदत्त हाथी 
पर ही सवार था ($५३२-२३)। इस विषय में महाभारत ने वेदिक परम्परा सेभाली है। मेगस्थनीज (भर गरमेण्ट 
१, पृु० ३०) के मत से प्राचीन भारत में द्वाथी यद्धों के लिए प्रशिक्षित होते थे और जय-विजय के पलड़े को इधर या 
उधर कर देते थे । 

प्रचीन भारतीय राजा एवं सम्राट विशाल सेना रखते थे । लवणासुर से युद्ध करने के लिए शक्तृुघ्न ४००० 
घोड़ों, २००० रथों एवं १०० हाथियों को लेकर चले थे (रामायण ७।६४।२-४)। दशकुमारचरित ( ८) में विहार- 
भ्रद्व ने अपने स्वामी को स्मरण दिलाया है कि उसके पास १००० हाथी, ३ लाख घोड़े एवं असंख्य पंदल सैनिक थे ) 
मेंगस्थनीज (प्रेगमण्ट २७, पु० ६५) ने सेड्कोट्टोस (चद्र गृप्त मौयं ) के शिबिर का वर्णन किया है और कहा है कि उसमे 
४,००,००० व्यक्ति थे । पालिब्रोश्रा (पाठलिपुत्र) के राजा के पास निम्न सैन्यबल था--६ लाख पैदल, ३००० अश्व, 
६००० हाथी (मकरिडिल, पृ०१४१)। इसी प्रकार होराटी (सुराष्ट्र) के राजा के पास १,५०,००० पैदल, ६००० 
घोड़े, १६०० हाथी थे (मेकरिडिल, पु० १५०) और पाण्डय राज्य में तारियों का राज्य था, जिसमें १,५०,००० पेदल, 


५. हस्तिप्रधानो बिजयो राज्ञाम्‌ । कौटिल्य (२।२); हस्तिप्रधानों हि परानीकथधः | कौटिल्य (७।११); 
नागेषु हि क्षितिभुजा विजयो निबद्धस्तस्माद्‌ गजाधिकबलो नृपति: सदा स्थात्‌ । काम ० (१८६ै।५२) ; मुख्य वन्तिबल  राज्ञां 
समरे विजरयंषिणाम्‌ । तस्मान्निजबले कार्या बहुवो दिरदा नुपंः )। मानसोल्लास (२।८, श्लोक ६७८, पु० ६०); बयतो 
नागास्ततो जयः । बुधभूषण (पू० ४२) ; बलेषु हस्तिन: प्रधानमज़ु स्व रवय॒वरष्ठायुधा हश्तिनो भबन्ति । नी सिवाक्या- 
मृत (बलसमुद्देश, पु० २०७ )। हाथी के चारों पर, दो दाँत, सूंड एवं पूंछ आठ आयुध हैं । यद्यपि बुधभभूषण (पु० ४२) 
ने हाथो की प्रभूत प्रशंसा की है, नी तिवाब्यामृत का कहना है कि यदि हत्थी भली भांति प्रशिक्षित न हों तो वे धन (क्योंकि 
ये बहुत अज्न और चारा खा जाते हैं) एवं जन (युद्ध में वे भपने ही सेनिकों को परों तले कुचल देते हैं) का नाश कर देते 
हैं--/अशिक्षिता हस्तिनः केवलमयंग्राणहरा:” (२२१५, पु० २०५) | यशस्तिलक (२ पु० ४१६८) का कथन है--- 
“न विनोता यजा येषां तेषां ते नुप केवचलस्‌। क्लेशायएपि विनाशाय रणे चात्मवधाय च ।।” यहु बात हस मुसलमानों एवं 

अन्य बाहरी आक़ामकों के युद्धों में देख चुके हैं । इत्तिहास प्रमाण है (देखिए एलफिस्टन की हिस्द्री आव इण्डिया, पाँचवाँ 
संस्करण, १८५६६ ई०,प० ३०४८, जहां सिन्‍्ध के राजा दाहिर एवं सुहस्मद बिन काधिभ के युद्ध में अभ्तिगोला लग जाने 
पर राजा दाहिर के हाथो के बिगड़ जाने का वर्णन है; कैम्ब्रिज हिस्ट्री आव इण्डिया, जिल्द ३े,१४६२८,प०४५ एवं 
१६, जहाँ मह॒पूद गजनदो से लड़ते सम्रय राजा अनंगपाल के हाथी के बिगड़ जाने का उललेछ है)। 


इप० धर्म शास्त्र का इतिहास 


२०० हाथो थे (मेक्रिंडिल, पु० १४७)। अपने भाई के हत्यारे के विरुद्ध लड़ने के लिए जाते समय हुं के पास ५००० 
हाथी, २००० घोड़े एवं ५०,००० पैदल थे और ७: वर्षों के उपरान्त उसके पास ६०,००० हाथी एवं १,००,००० घोड़े 
थे | इस विषय में देखिए बोल का 'बुद्धिस्ट रेकडे स आदि! (जिल्द १, पृ० २१३) । आश्वमेधिकपर्थ (६०११४-२० ) में 
ऐसा उल्लेख है कि जब द्रोणाचार्य कोरव-सेना के सेनापति हुए, उस समय सेना क्षीण हो चुकी थी ओर उसमें अब ११ 
अक्षौहिणी के स्थान पर केवल ६ अक्षौहिणी सैनिक थे। जब कर्ण सेनापति हुआ तो केवल ५ अक्षौहिणी सेना थी और 
पाण्डवों के पास भी अब केवल ३ अक्षौंहिणी सेना रह गयी थी । शल्य के सेवापति होते-होते केवल हे अश्लीहिणी सेना 
कौरबों के पास बच गयी थी और पाण्डवों के पास अब केवल एक अक्षौहिणी सेना शेष थी। युधिष्ठिर ने धृतराष्ट्र को 
उत्तर दिया है कि महाभारत में कुल मिलाकर १६६,००,२०,००६ सेनिक मारे गये (स्त्रीप्व २६६) | अक्षौहिणी के 
विषय में उद्योगपर्व (१५५॥२४-२६) में निम्नांकित तालिका मिलती है--एक सना में ५०० हाथी, ५०० रथ, १५०० 
घोड़े एवं २५०० पेंदल होते हैं; १० सेवाओं की एक पृत्तना होती है, १० पुतनाओं की एक बाहिनी होती है,१० वाहि- 
नियों की एक ध्वजिबी होती है, १० घ्वजिनियों की एक चम्र्‌ होती है ओर १० चमुओं की एक अक्षोहिणो होती है। 
कौरवों के पास ११ तथा पाण्डवों के पास ७ अक्षौहिंणी सेवा श्री । आदिपवे (२।१६-२२) के अतृसार एक अक्षौहिणी 
में २९८७० हाथी, उतने ही रथ, ६५६१० धोड़े एवं १०६३५० पैदल होते हैं। किन्तु यदि अन्य सूचियों पर ध्यान दिया 
जाय तो संख्या और भी आगे बढ़ जायगी । उद्योगपर्व (१५५।२८-२६) के अनुसार एक पत्ति में ५४ व्यक्ति,३ पत्तियाँ 
“एक सेनासुख या गुल्म, ३ गुल्म -- एक गण; इस प्रकार कौरवों की सेना में गणों के कई अयुत (१० सहस्न ) सैनिक थे। 
भादिषर्व (२११६-२२) उपर्युक्त दोनों सूचियों से भेद रखता है । उद्योगपर्द (१५५२२) ने यह भी कहा है कि प्रत्येक घृड़- 
सवार दस संनिकों से घिरा रहता था(नरा दश हयश्चासन्‌ मादरक्षा: समन्ततः )। यद्यपि शताब्दियों तक पैदल सैनिकों 
की संख्या सैद्धान्तिक एवं व्यावहारिक रूप से घुड़सवारों से अधिक मानी जाती रही है, किन्तु ऐसा लगता है कि रथों 
एवं घुड़सवारों की अपेक्षा उन पर विशेष ध्यान नहीं दिया जाता रहा है ! दैजबन्ती कोश के अनुसार एक पत्ति में ३ थोड़े, 
५ पैदल, एक रथ एवं एक हाथी पाये जाते हैं, ३ पत्तियाँ ++एक सेनामुख तथा सेनामुख, गुल्म, गण, बाहुनों, 
पृतना, चस्‌ एवं अनीकितोीं तःसक संन्‍्य दल अपने पूर्ववर्ती से तिगने होते हैं और दस अनीकितियाँ बराबर 
होती हैं एक अक्षोहिणी के । इस विषय में देखिए नीतिअ्रकाशिका (७॥३ एवं १०) । मनु (७॥१६२) ने जल-युद्ध की 
चर्चा की है। महाभारत के उल्लेखों से तो पता चलता है कि रथों में केवल दो ही चक्र (पहिये) होते थे; देखिए 
भीष्म ० (६८४), द्रोण० (१५४।३), शल्य० (१६।२४) “शैनेयो दक्षिणं चक्र धृष्टदयू म्तस्तथोत्त रम्‌ू ।” प्रमुख 
सेनावतियों के रथों की रक्षा करने वालों को “चक्र-रक्षौ” अर्थात्‌ द्विवचन में कहा गया है(भीष्म० ५४-७६,१०८॥५, 
द्रोण ० ६१॥२६, कर्ण ११॥३१, २४४४)। महारथियों के रथ चार घोड़ों द्वारा खींच जाते थे (आदि० १६८१४, 
उद्योग० ४५॥५०, द्रोण० १४५॥८१) । उद्योग ० (८३।१५-२१) में कृष्ण के रध का वर्णन है। उद्योग ० (१४०।२१) 
में आया है कि रथों में छोटी-छोटी घण्टियाँ और ब्या घ्रचर्म के आवरण लगे रहते थे । ऋग्वेद में रथों का बड़ा मनोहर 
धर्णन है। सामान्यत: ऋण/्वेदीय काल में रथ में दो घोड़े जुते रहते थे (ऋ० ५॥३०॥१९, ५३६।५, ६।२३४१), उससमें 
दो चक्र होते थे | किन्तु अश्विनो के रथ में तीन चक्रों का उल्लेख पाया जाता है (ऋ० १॥११८२, १११५७॥३, १०- 
४१।१)। घटोत्कच के रथ में आठ पहिये थे (द्रोण० १५६।६१, १७५॥१३)। ह 

शुक्रती तिसार (२१४०-१४८) ने सेवा के विभिन्न भागों एवं प्रकारों के संपोजन की एक अन्य प्रणाली दी 
है--५-६ सँनिकों की एक पत्ति होती है, जिस पर एक पत्तिप नामक अधिकारी नियुक्त होता है, ३० पत्तिपालों पर एक 
गौल्मिक होता है, १०० गौल्मिकों पर एक शतानीक होता है, जिसे एक अनुशतिक, एक सेनानी एवं एक लेखक सहायक 
रूप में मिलते थे; २० हाथियों या घोड़ों के स्वामी को नायक कहा जाता है। इनमें से प्रत्येक अधिकारी का अपना-अपना 
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बिल्‍्ला (संकेत) था जिसे वे अपये वस्त्तों पर लगाय॑ रहते थे, जिससे उनके पद एवं स्थान का पता उचित रूप से चल 
पके । अयोध्याकाण्ड (१००१३२ -+ सभापय ४॥४८) में आया है---“में समझता हूँ पात्नता के अनुसार अत्येक सैनिक 
को ठुम उचित समय से भोजन-सामग्री एवं वेतन देते हो और देरी नहीं करते हो।” नारदस्मृति (सम्भूब० २२) एवं 
बृहस्पतिस्मृति के मत से भाड़े पर काम करन वालों में सैनिक सर्वश्रेष्ठ होता है । मानसोल्लास (२।६।५६६-४६६) का 
कहना है कि राजा को वं शानुगत सेना के प्रमुखों को रत्नों, आभूषणों, बहुमूल्य परिधानों, मधुर शब्दों एवं भोजन-सम्बन्धी 
विशिष्द उपकरणों से सम्मानित करना चाहिए, और उन्हें एक ग्राम या दो ग्राम या अधिक भ्राम या सोना आदि देने 
चाहिए । राजा को चाहिए कि वह भाड़े पर काम करने वाले सैनिकों को प्रति दिन, मासिक, त्रेमासिक, या जैसा भी 
सम्भव हो, वेतत समय से दे । मेग्रस्थनीज (फ्रैगमेण्ट ३४, पृ० ८८) ने भारतोय सेदा के प्रबन्ध का उल्लेख किया है-- 
"एक तीसरी प्रशासक संस्था से निक कार्यों की देखभाल करती थी,जिसके ६ भाग थे और प्रत्यंक भाग में ५ सदस्य थे | 
एक भाग नौ-सेना से सम्बन्धित था, दूसरा बलगाड़ियों, भोजन-सामग्री तथा अन्य सामानों को ढोने के लिए, तीसरा 
पंदल सेना, चौथा घुड़सवारों, पाँचवाँ रथों एवं छठा हाथियों से सम्बन्धित था | मध्यकाल में रथों को मान्यता नहीं मिली 
और हृषंचरित में भी जहाँ सेनाओं का विशद वर्ण नमिलता है, रथों की चर्चा नहीं हुई है । महाभारत में भारत के उत्तरं- 
पश्चिम देशों के घोड़ों को सबंश्रेष्ठ कहा गया है । कम्बोज एवं गन्धार के घोड़ों का उल्लेख सभापव (५३।५) में हुआ 
है, बाह्वीक के घोड़ों का उद्योग ० (६६।६) में, काम्बोज घोड़ों का द्रोग० (१२५२५) एवं सौप्तिक० (१३२) में 
हुआ है । हर्षचरित (२) ने बतायु, आर, कम्बोज, सिन्धु देश एवं पारसीक से आये हुए घोड़ों को सर्वश्रेष्ठ कहा है। 
शुक्र ० (४॥७।३७६-३६० ) में सेना के विषय में कुछ व्यावहारिक नियम दिये हैं। सेनिकों को ग्राम या बस्ती से 
टूर ( किन्तु बहुत दूर नहों ) रखना चाहिए, ग्रामवासियों एवं सैनिकों में धन के लेन-देन का व्यापार नहीं होने देना चाहिए। 
सैनिकों के लिए राजा को पुथक दुकानें खोलने का प्रबन्ध करना चाहिए, एक स्थान पर सैनिकों का आवास एक वर्ष से 
अधिक नहीं होना चाहिए, बिना राजा की आज्ञा के सैनिक ग्रामों के भीतर न जाने पायें, जो कुछ से मिकों को दिया जाय 
उसकी रसीद रख लेनी चाहिए और उनके वेतन का लेखा-जोखा रखना चाहिए। इनमें से कुछ नियम अति प्राचीन 
हैं। उद्योगपर्व (३७॥३०) में आया है कि राजाओं के नौकरों एवं सैनिकों से व्यवहार नहीं करना चाहिए। 
राजा की सेना के प्रबन्ध आदि के विषय में कौटिल्य के अर्थशास्त्र (६१-७ एवं १०।१-६) में विशद वर्णन मिलता 
है, गथा-सेना-प्रब न्ध फैसा हो, आक्रमण के लिए प्रस्थान कब और कहाँ होता चाहिए,बाह्य और अन्त: आपत्तियाँ एवं 
विपत्तियाँ तथा उन्हें दूर करने के क्या उपाय हैं, देशद्रोहियों एवं शत्नुओं के साथ कैसा व्यवहार करना चाहिए, अग्नि, 
बाढ़, महामारी, दुर्भिक्ष आदि विपत्तियों में क्या धामिक परिहार (देव-पुजन ,अटटमणों की पद-पूजा एवं अथर्ववेद के अलु- 
सार इन्द्रजालिक कियाएँ ) होने चाहिए; सेमाओं का स्कन्धावार (शिबिर आदि की व्यवस्था) कैसा हो; कपट॒पूर्ण एवं 
व्यूहुरचनात्मक समर कैसे किया जाय, कौन-से युद्धस्थल अच्छे हैं। उसी प्रकार अर्थशास्त्र में सेना के निवासस्थान, 
बेगार, व्यूह-रचता आदि पर विशद वर्णत मिलता हैं। स्थानाभाव के कारण हम इन सभी बातों पर प्रकाश नहीं डाल 
सकते । दो-एक बातें यहाँ दे दी जाती हैं। राजा को शत्रु पर मार्गशीष में (जब कि वर्षाकाल की कृषि खड़ी हो) या चंद्र 
या जब शत्रु किसी आपत्ति से ग्रस्त हो तब आक्रमण करना चाहिए। यही बात शान्ति० (१००१०-११) में भी पायी 
जादी है। जब कोई मन्त्री, पुरोहित, सेनापति या युवराज ऋुद्ध होता है या राजा से अप्रसन्‍त होता है, तब अन्त:विप- 
त्तियों का जायरण होता है । ऐसी स्थिति में राजा को अपना दोष मान लेना चाहिए या किसी शक्तु-आक्रमण की ओर 
संकेत करके सब कूछ शान्‍्त कर देना चाहिए। यदि युवराज तंग करे तो उसे या तो बन्दी बना छेना चाहिए या मार 
डालना चाहिए(जब कोई अन्य योग्य पूत्र जीवित हो तभी ऐसा करना चाहिए)। प्रास्तीय शासक या अन्तपाल या 
आटविक या किसी विदेशी राजा द्वारा उत्पन्न विपत्ति को बाह्यविपत्ति कहा जाता है। राजा को इस विपत्ति से दूर 
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होने के लिए एक को दूसरे के विरोध में खड़ा कर देना चाहिए । वास्तुशास्त्र द्वारा निर्धारित सर्वश्रेष्ठ भूमिखण्ड पर 
सेना का आवास निश्चित होना चाहिए जो नायक (सेवाध्यक्ष ), बढ़ई एवं ज्योतिषी द्वारा नपा-तुला भी होना चाहिए, 
शिबिरिस्थल वृत्ताकार, वर्गाकार या चतुर्भजाकार तथा चार फाठकों वाला होना चाहिए, जिसमें ६ मार्ग हों और ६ 
भाय हों | झगड़ा, मच्च-सेवन, समाज (आतन्दोत्सव आदि), जुआ आदि का निषेध होता चाहिए और प्रवेशपत्न पर ही 
लोग उसमें आने-जाने पाये (१०।१)। वनप्व (१५॥१४,१६) ने भी प्रवेशपत्न का उल्लेख किया है। जब द्वारका को 
शाल्व ने घर लिया था तो बतंकों एवं संगीतज्ञों का आना मिबिद्ध था। उद्योग० (१५१॥५८५, १६५॥१०-१६ ) से पता 
चलता है कि हाटों, वेश्याओं, सवारियों, बलों, यब्द्रों, आयुधों, डाक्टरों (वैद्यों) आदि पे युवतत दुर्पोधिन की सेना का 
तिवास [सेलानिवेश या स्कत्थावार) राजधानी की भाँति दिखाई पड़ताथा और विस्तार में पाँच योजन 
था। कौटिल्य (१०३) में आया है कि चीर-फाड करने के यन्त्रों एवं सहायक यन्त्रों के साथ द्रवाओं, अच्छा 
करने वाले तैलों, अपने हाथों में धाव बाँधने के वस्त्र-खण्डों को लिये हुए दैद्यों-उपदैद्यों के साथ ऐसी कुशल दाइयाँ 
होनी चाहिए जो सैनिकों को खाना-पीना दें और उन्हें उत्साहित करती रहें । यही बात भीष्मपर्व (१२०५५) में 
भी कही गयी है। श्रमिकों (विष्टि)कःर कार्य था शिबिरों, मार्गों, पुलों, कूपों, तदी के धाटों की जाँच करना; यन्त्रों, 
भआयुध, कवच, बरतन, चारा आदि हे चलना; घायल व्यक्तियों को उनके आपयुधों, कबचों के साथ समर- 
भूमि से उठाना (१०॥४) । अत्यंक सेनाध्यक्ष के पास विशिष्ट पताका रहा करती थी। भीष्म की फताका में थ्य 
एक घुनहला ताल वृक्ष (भीष्म ० ६१७ एवं १८, तालेन महता भीष्म: पञ्चतारेण केतुना) ! कौटिल्य (१०१६) नें 
बहुत-से न्यूहों का उल्लेख किया है, यथा--दण्ड, भोग, मण्डल, अशनिहत; उन्होंने कुछ उपविभागों के नाम भी 
दिये हैं, यथा--गोमूत्रिका, मकर आदि | काम० (१८४८-४६, १६।४०), मत्‌ (७:१८७-१६१), नीतिप्रकाश 
(अध्याय ६) एवं महाभारत में बहुत-से व्यहों का वर्णन मिलता है। बनपर्व (२८५।६-७) ने उशना के नियमों पर. 
आधारित रावण की सेना तथा बृहस्पति के नियमों पर आधारित राम की सेना का उल्लेख किया है। आश्रमवासिकपवं 
(७।१५) में शकट, पदूम एवं दज्य तामक व्यूहों की चर्चा है। कौटिल्य (१०६) ने ब्यूहों के निर्माण के सिलसिले में 
भौशनस एवं बाहंस्पत्य नियमों की ओर संकेत किया है । द्रीग० (७५॥२७, ८७।२२-२४), कर्णपर्व (११११४ एवं 
२८) ने मकर, शकट आदि व्यूहों का वर्णत किया है।इस विषय में और देखिए मानसोल्लास ( २।२०, श्लोक ११७०- 
११८१, पु० १३४-१३५), अग्नि० (२४२७-८ एवं ४२-४३ )। कौटित्य में विजय के लिए कपटाचरण आदि की ओर 
संकेत है, किन्तु महाभारत ने इस विषय में बहुत उच्च आदर्श रखा है| भीष्मप्व (२१॥१०) में आया है विजेता 
लोग अपनी सेनाओं एवं शक्ति से विजय नहीं प्राप्त करते बल्कि अपनी सचाई, अत्याचा राभाव, धर्मानुच रण एयं शक्ति 
पूर्ण क्रियाओं से प्राप्त करते हैं। शान्तिपर्व (६५१७-१५) में आया है कि कपटपूर्ण क्रियाओं से विजय प्राप्त करते 
की अपेक्षा समरांगण में लड़ते हुए मर जाना श्रेयस्कर है। ह 

भीर्मपव (१।२७-३२) में कौरवों एवं पांडवों द्वारा स्वीकृत युद्ध-सम्बन्धी कुछ नियमों का उल्लेख है, यथा 
अपने ममान लोगों से ही युद्ध करना चाहिए (पैदल सैनिक से पैदल सैनिक, घृड़सवार से घड़सवार अ!दि )। दूसरे से लड़ते 
हुए योद्धा को नहीं मारता चाहिए, जो पीठ दिखा दे, यः जो बिना कवच का हो उसे न मारा जाय | आपस्तम्बधर्मसूत्र 


६. न तथा बलदोर्यास्यां जयन्ति विजिगीयब: । यथासत्यावुशंस्थान्यां धर्मेणैवोद्यमेन च ॥ भीष्म ० (२१११० ) ; 
धर्मेण निधन श्रेयो न जयः पापकर्मंणा । नाधरमंश्चरितो राजन्‌ सच्य: फलति गौरिव। सलानि च॒ प्रशाखाश्च वहन्‌ 
समधिगर्छति ॥ शान्ति० (4५१७-१८) । 


युद्ध सम्बन्धी नियम द्ण्दे 


(२।५१०।१२) , गौतम (१०१७-१८), याज्ञ० (१३२६), मनु (9७6०-६३), शान्ति० (६५॥७-१४, दै६।३०, 
फैदा४८-४६, २६७।४), द्रोण० (१४३।८), कर्ण ० (६०।१११-११३), सौप्तिक> (५११९-१२, ६२१-२३), शंख 
(यागे० १३२६ की व्याध्या में मिताक्षरा रा उद्धृत) , वौधायनधर्मसूत्र (११०१ ०-१२), वुद्ध-हारीत (७३२२६), 
वृहत्वराशर (१०, पृ० २०१), शुक्र० (४७३५४-३६२), युद्धकाण्ड (१८२७-२८) आदि में युद्ध-सम्बन्धी बड़े 
उदात्त विचार व्यक्त किये गये हैं। इनमें से कुछ निम्नोक्त हैं।* गौतम (१०।१७-१८) का कहना है कि “जिन्होंने 
अश्व, सारथि, आयुध खो दिये हों, जिन्होंने हाथ जोड़ लिये हों, जिनके केश विखर गये हों (भागते-भागते ), जिन्होंने 
पौठ दिखा दी हो, जो भूमि पर बैठ गया हो, जो (भागते-भौगते )पेड़ पर चढ़ गया हो, जो दूत ही, जो गाय या ब्राह्मण 
हीं; इनको छोड़कर किसी अन्य को समरांगण में मारता या घायल करना पाप नहीं है।” बुद्ध हारीत ने दर्शकों को भी 
वजित माना है। मनु (७६०-६३)ने घोषित किया है--“कपट्पूर्ण या गुप्त आयुधों के साथ सहीं लड़ता चाहिए और 
न विषाक्त या णूलाग्र या जलती हुई नोकों वाले आयुधों से लड़ना चाहिए ) युद्धलिप्त उसे न मारे जो उच्च भूमि पर चढ़ 
गया हो या जो हिंजड़ा हो या जिसने (प्राण की रक्षा के लिए )हाथ जोड़ लिये हों, जो इतनी तेजी से भाय रहा हो कि 
उसके केश उदड्ट रहे हों, या जो भूमि पर बैठ गया हो और कह रहा हो “मेँ तुम्हारा हूँ” जो सोया हुआ हो, जिसका कवच 
हेंट गया हो, जो नंगा या बिना आयुध के हो गया हो, जो मात्र दर्शक हो, जो दूसरे शत्रु से लड़ रहा हो, जिसके आयुध 
टूट गये हों,जो दुखित हो या बुरी तरह घायल हो गया हो, जो डर गया हो और जो पीठ दिखाकर भाग चला हो ।”” 
शंख ने लिखा है कि पानी पीते हुए सैनिक को भी नहीं मारना चाहिए और न भोजन करते हुए था जूता निकालते हुए 
को ही मारना चाहिए; स्त्नी को, हथिनी को, सारधि को, भाट (चारण) को, ब्राह्मण को नहीं मारना चाहिए, और 
जो स्वयं राजा नहीं है उसे किसी राजा को न मारना चाहिए । बौधायनध्र्म सूत्न (१॥१०॥१० ) ने विषाक्त बाफों 
(करणियों ) से मारता निषिद्ध माना है, यही बात शान्ति० (4५११) में भी पायी जाती है। शान्ति० (5५।१३-१४) 
नें तो यहां तक व्यवस्था दे डाली है कि यदि शवु-पक्ष का सैनिक घायलहो यया हो तो उसकी दवा-दारू की जानो चाहिए 
ओर अच्छा हो जाने पर ही उसे जाने देना चाहिए ८ शाच्तिपव में यह भी आया है कि सैनिक को चाहिए कि ३ बच्चे, 
बूढ़े या पीछ से किसी को ने मारे और न उसे मारे जिसने म्‌ह में तिनका ले लिया है (हार स्वीकार कर प्राणों की 
भिक्षा माँग रहा है)। ये नियम बड़े उदात्त हैं, किन्तु कदाचित ही व्यवहार में पूर्णहपेण माने जाते रहे हों। आजकल 
तो निह॒त्थी एवं अनजान में पड़ी जनता पर भी परमाणु बम छोड़ दिये जाते हैं और आये दिन उदजन बम फेंकने की 


७. न दोषों हिसायासाहवे | अन्यत्र व्यश्वसारध्यायुधकृताञ्जलिप्रकीण केशपराडमुखोपविष्टस्थलव॒क्षा- 
धिरूढदृतगोब्राह्मणवादिम्यः । गौतम १०१७-१८; व पानोय॑ पिबस्तं न भज्जानं नोपानहौ मुझ्चन्त नावर्माण' सवर्मा 
ते स्त्रियं न करेणु न वाजिन न सारथिनं न सूतं न दूत न ब्राह्मणं न राजानमराजा हन्यात्‌ । शंख (याज्ञ० ११३२६ को 
टीका में मिताक्षरा द्वारा उद्धत) ; बद्धाव्जलिपु्ट दोने बाचन्तं शरणायतभ्‌ ! न हन्यादानुशंस्थार्थमपि शत्रु परन्तप !। 
आर्तो वा यदि वा वुष्त: परेषां शरण गत: । अरिः प्राणान्‌ परित्यज्य रक्षितव्यः कृतात्मना ॥।''' एवं दोबो महानत्र प्रपन्ना- 
नामरक्षणे । अस्वस्पं/ चायशस्यं च बलदौय॑दिनाशवस््‌ ॥ रामायण (६।१८।२७-२८, ३१);न बधः पुज्यते लोके 
सुप्तानामिह धर्मतः ! लोप्तिकपव (५१११) ; वृद्धबालों न हन्तव्यों न च स्त्री नेब यूष्ठतः । तृणवृर्णमुखश्चैच तवास्मीति 
च यो बदेत्‌ ॥ शान्ति० [#८। ४८-४४ )। 

८. भग्नशस्त्रो विपन्सश्च कृत्तज्यों हतवाहनः । चिकित्स्यः स्थात्‌ स्वविषये प्राप्यो बा स्वगृहे मजेस्‌ ।। निम्न एरक 
स मोक्लव्य एबं धर्मः सनातवः । शानस्ति० (८५॥१३-१४)। 


द्दऐ घमं शास्त्र का इतिहास 


धमकी दी जाती है। प्राचीन काल में युद्ध न करने वालों को अछूता छोड़ दिया जाता था। मेगस्थनीज (फ्रैगमेण्ट १, 
पु० ३२) ने त्रिखा है--''कृबकगण भस्ती से, निर्भग अपना कृषि-क्म करते चले जाते थे और पास-पड़ोस में भवंकर 
युद्ध चला करते थे, क्योंकि युद्धलिप्त लोग उनको किसी प्रकार भी संग नहीं करते थे ।' मनु (७३२) ते राजा को अपने 
शत्रु के देश को तहस-वहस करने को आज्ञा दी है, किन्तु मेधातिथि ने इस कथन की व्याख्या में यह कहा है कि शत्रु के देश 
के लोगों की ययासम्भव, विशेषत: ब्राह्मणों की रक्षा करनी चाहिए । ग़दायुद्ध का नियम यह था कि नाभि के नीचे कोई 
भी वार न करे (शल्यपर्व ६०४६)। किन्तु भ्रीम ने इस नियम का उल्लंघन किया और दुर्योधन की जाँघ पर गदा-प्रहार 
कर हीं दिया। दुर्योधन ने कृष्ण एवं पाण्डवों के दृष्कर्मों का वर्णण किया है (शब्य० ६१) किन्तु कृष्ण ने मूँहतोड़ उत्तर 
दिया है कि उसने (दुर्योधन ने ) कितनी ही बार नैतिकता की सीमाओं का उल्लंधन किया है और युद्ध नियम भंग किये 
हैं (यधा--अभिमन्यु को घेरकर एक ही समय बहुत लोगों द्वारा मरवाना)। सूर्यास्त के उपरान्त युद्ध बच्द हो जाता 
था, यह एक सामान्य नियम था (भीष्स० ४5५२-१३)। किन्तु द्रोणपर्व (१५४ एवं १६३१६) में हमें रात्रि-यूड्धों 
का उल्लेख मिलता है और यह लिखा हुआ है कि (ऐसे अवसरों पर) रथों, हाथियों एवं घोड़ों पर दीपक 
रहने चाहिए ) 

यह बात हमने देख ली है कि प्रत्येक क्षत्रिय एवं सैनिक का यह कर्तव्य था कि वह सम्तरांगण में भले ही लड़ता 
मर जाय किन्तु भागे नहीं। पुरस्कारों का मोह दिलाकर युद्ध-प्रे रणा भरी जाती थी । पहला पुरस्कार था लूट-पाट का माल 
एवं भूमि की प्राप्ति (गौतम ० १०१४१, मनु ७२०६, गीता २३७); दूसरा था क्षत्िय रूप में अपने करतंब्य का पालत 
(गीता २३१-३३), आदर-सम्मान एवं यश (गीता ३।३४-३५ ), स्वर्ग एवं अन्य भोतिक सुखों की प्राप्ति (याज्ञ० १। 
३२४, मन ८८-८६) तथा ब्राह्मणों को सुरक्षा (आपस्तम्बधमंसूत्र २१०१२६१!२-३)। विष्णधममसूत्र ( ३३४४-४६) 
में भी एसी ही बातें कही गयी हैं। शान्ति० (६८।४०-४१) का यह कहना है कि जो सैनिक युद्ध-क्षेत्र से भाग खड़ा 
होता है वह तरक में गिर पड़ता है । याज्ञवल्क्य ( १३३२४-३२५ ) का कहना है कि जो अपने देश की रक्षा के लिए बिया 
विषाक्त बाणों से लड़ता हुआ, बिना पी5 दिखाये सम्ररांगण में मर जाता है वह योगियों के सगान स्वर्य प्राप्त करता 
है, उस व्यक्ति का प्रत्येक पग, जो अन्य साथियों के मर जाने पर भी युद्ध-स्थल से नहीं भागता, अश्वमेध-जैसे यज्ञों के 
बराबर है; जो लोग युद्ध-क्षेत्र से भाग जाते हैं और अन्त में मार डाले जाते हैं उनके सभी अच्छे सुक्ृत राजा को प्राप्त 
हो जाते हैं । यही बात मतु (७४; ५) में भी पायी जाती है। यह बात न केवल क्षत्तियों के लिए है, प्रत्युत सभी प्रकार 
के एवं जातियों के सैनिकों के लिए है ! और देखिए राजनीतिप्रकाश (प्‌ ४०७)। पराशर (३१३१) एवं बू हत्परा- 
शर(१०, पृ० २०१) का कहता है कि उस वीर के पीछे स्वर्य की अप्सराएं दौड़ती हैं और उसे अपना स्वामी बताती 
हैं, जो शत्रुओं से घिर जाने पर भी प्राष-भिक्षा नहीं माँगता और लड़ता-लड़ता गिरकर मर जाता है; उसे न नाश 
होने वाले लोक प्राप्त होते है। कौटिल्य (१०१३) ने पराश्षर का ३।३६ श्लोक उदधृत किया है और प्रकट किया है कि 
सैनिकों को क्सि प्रकार युम॒त्सु होने के लिए प्रेरणा दी जाती है।८ कौटिल्य (१०३) ने राजा को मम्मति दी है कि 


४. य॑ यज्ञसंबस्तपसा च विप्रा: स्वगेंबिणोयत्र यथेव यान्ति । क्षणेन यान्त्येव हि तत्र बौराः प्राणात सुधुद्धेषु परि- 
स्पजन्तः | पराशर ३३६; कौटिल्य ( १०१३ ) ने दूसरे ढंग से उद्धरण दिया है । कौटिल्य में बद्ध त दूसरा पदच्च यों है-- 
नय॑ं शरावं सलिलस्य पूर्ण सुसस्कृत दर्भकृतोत्तरोयम्‌ । तत्तस्य या भूझरक च॒ भच्छेद्यो भत्‌ पिष्डस्य छृते न युध्येत । यह 
उद्धरण अतिज्ञायोगम्धरायण (४२) में भौ, जिसे सम्भवतः भास से लिखा है, पाया जाता है । पराडपुखीकृते सेन्ये 
यो युद्धान्न निबर्तते । तत्पदानीष्टितुल्यानि भृत्यर्थमेकचेतसः १॥ शिरोहतस्य ये वक्‍्त्रे विशन्ति रक्‍्तविन्दव: | सोमपामेस 


संनिकों का युंड-व्यवहार; अस्त्र-शस्त्र ह 3 


बह स्वयं तथा उसके मन्त्री एवं पुरोहित वेदों एवंसाहित्यिक ग्रन्थों से उद्धरण देकर सैनिकों को प्रेरणा दें कि स्वामी के 
लिए लड़कर मर जाने से पुरस्कार एवं पीठ दिखाकर भाग जाने से धामिक दण्ड मिलते हैं। ज्योतिषियों को शुभ ग्रहों 
की बातें कहकर प्रेरणा करनी चाहिए । युद्ध के एक दिन पूर्व राजा को उपयास करता चाहिए, अथवंबेद के मतों के 
साथ अगिन में आहुतियाँ देनी चाहिए और विजय सम्बस्धी कल्याणकारी श्लोक आदि सुनने चाहिए । चारणों को बीरों 
के लिए पुरस्कारों तथा कायरों के लिए नरक आदि दण्डों से सम्बन्ध रखने वाली कविताएँ सुनानी चाहिए तथा सैनिकों 
वे जाति, श्रेणी, वंश, करत त्व एवं चरित्र आदि की प्रशंसा के पुल बाँधने चाहिए । पुरोहितों के सहायकों को घोषित 
करना चाहिए क्रि उन्होंने शत्रु के विरोध के लिए डाकिनियों एवं माय[विनियों को अपने बश में कर लिया है । सेनापति 
एवं उनके अन्य सहायकों को निम्नोकत प्र कार से सेना के समक्ष भाषण क रना चाहिए-“जो शदुपक्ष के राजा को मारेगा 
उसे एक लाख (पण) दिये जायेंगे, जो शत्र॒पक्ष के सेनापति या युवराज को मारेगा उसे पचास सहस्त (पण) दिये 
जाय॑गे ... .पत्ति (बटालियन) के अध्यक्ष को मारने पर एक सौ, साधारण सैनिक को मारने काले को दीस (पण) 
तथा सभी सैनिकों को लूटे हुए माल तथा उनके बेतन का दुगुना मिलेगा ।” कामस्दक (१६।१८-२१) का कहना है कि 
जब सैनिक अपनी बीरता प्रदर्शित कर चुके तो उन्हें पूर्व कथित पुरस्कारादि दे देने चाहिए। इस विषय में और देखिए 
मानेसोल्लास (२२०, श्लोक ११६३-११६७, पृ० १३३-१३४) । गौतम (१०२०-२३ ) ने व्यवस्था दी है कि यदि 
कोई सेनिक व्यवितगत रूप से सम्पत्ति प्राप्त कर ते तो राजा को उसे सब कुछ दे दं ना चाहिए किन्तु घोड़ा या हाथी आदि 
ले लेगा चाहिए, किन्तु यदि कई सैनिक साथ मिलकर कछ प्राग्त करें तो राजा को चाहिए कि वह सर्वोत्तम वस्तु लेकर 
शेष को सेनिकों की सेना के अनुसार उसमें बाँठ दे । मनू (७।६६-६७ ) ने तो रथ, घोड़े या हाथी सैनिकों को ही दे 
देने को कहा है, यहाँ तक कि दासियाँ तक सेनिकों के पास रह सकती हैं, केवल सोना, चाँदी तथा अभ्य रत्न भादि राजा 
को मिल जाने चाहिए ! और देखिए काम्र० (१६।२१-२२) तथा शुक्र> (४७।३७२)। 


अस्त्न-शस्त्र 


प्रावीन काल के आयुधों के विषय में भली भाँति चर्चा करने के लिए एक पृथक ग्रन्थ के प्रणयन की आवश्यकता 
पड़ेगी । ऋग्वेद में भी कतिपय आयुधों था अस्त्र-शस्त्नों का उल्लेख हुआ है, पथा--ऋष्टि (ऋ० ५7५२।६, ५।४७२ 
एवं ६, यह मरुतों के कंधों पर रहता था), बाण (५।५७॥२, ६७५॥१७), तृणीर (५१५७२), अंकुश (इन्द्र का,फा- 
९७१०, १०४४६), परशु (१०१२८॥८) , कृपाण (१०)२२॥१० ), वच्च (अयस्‌ से निमित,१०:४८।३,१०।११३१५)॥। 
अथवंवेद ने विषाक्त बाणों का उल्लेख किया है (४॥६।६)। अथरवंवबेद (१॥१६१२ एवं ४) में सीसे के किसी हथि- 
बार का वर्णन है--“यदि तुम हमारी गाय या अश्व या पुरुष को मारोगे तो हम लोग सीसे से भोंक देंगे और तुम हमारे 
शक्तिशाली से निकों को मारना बन्द कर दोगे ।” तेत्तिरी यसं हिता (११५॥७।६ ) में कहा गया हैं कि जब अग्नि में समिध्चा 
“इन्धानास्त्वा शर्त हिमा:' नामक मनन्‍्त कहकर डाली जाती है तो यज्मात अपने शत्रु के प्रति शतध्नी (वह आयुध जो 
सैक्डों को मारता है) छोड़ता है जो स्वयं वज्न के समान काय करती है। 

डा० ओप्पर्ट ने नीतिप्रकाशिका की भूमिका (पृ० १०-१३) में उपर्युक्त तथा अन्य उक्तियों के आधार पर यह 
उद्घोष किया है कि प्राचीन भारतीय आग्नेय अर्त्त जानते थे और अथवंबेद (१।१६॥४) ने वर्तुलाकार वस्तुओं से सीसे 


ते तुल्या इति बस्तिष्ठजोब्रबीत्‌ ॥ युध्यन्ते भूभूतो ये च भूस्यर्थभेकचे तत:। इष्ढेस्ते बहुियर्मिरेव यान्ति त्रिविष्टपस्‌ !! 
बृहुत्पराशर १०, पृ० २८०१ । (बसिष्ठज का तात्पयं हे पराशर। । 


गए. धमंशास्त्र का इतिहास 


के गोलक छोड़ने की ओर संकेत किया है। देखिए डा० ओप्पर्ट का ग्रस्थ “बेपंस, आर्मी आगंनाइजेशन एण्ड पोलिटिकल 
मेंज्जिम्स आव द ऐंश्येण्ट हिन्दूज” (१८८० ), जहाँ उन्होंने भाँति-भाँति के आबुधों का वर्णन किया है और विश्वास किया 
है कि १३वीं शताब्दी के बहुत पहले से भारत में बारूद का प्रयोग होता रहा है। इस जिषय में श्री जी » टी० दावे की 
पुस्तक “आए आब वार इन ऐंश्येण्ट इण्डिया (लंदन १८ २६), डा० पी० सी० चक्रवर्तो का ग्रस्थ (१६४१, ढाका ) एवं 
प्रो० दीक्षितार की स्पुतक (इसी विषय की) अवलोकनीय हैं। महाभारत (उद्योगपर्व १५४॥३-६) में बहुत-से आयुधों 
का वर्णन है, जिसे हम स्थानाभ[व से यहाँ उल्लिखित नहीं कर रहे हें। विस्तार से अध्ययन के लिए देखिए हाप्किन्स 
का लेख (जे० ए० ओ० एस०, जिलद १३, पृ० २६४-३०३ )। धयाग के स्तम्भपर समुद्रगुप्त की प्रश॒स्ति ( चौथी शताब्दी 
ई०) में भी आयुधों की एक सूची है (कार्पस इंस्क्रिप्शनम्‌ इण्डिकेरम्‌, जिलद २, पू० ६-७) ।१* शुक्र० (२।६३॥। 
११६६; ४७२०८) ने अग्निचूर्ण (बारूद) एवं बत्दूक (४।७।२०६-२१६) की ओर संकेत किया है और बाछूद का 
सूत्र (फार्मूला) भी दिया है (यथा--बवश्षार का पाँच पल, गंधक का एक पल एवं कोयले के चूर्ण का एक पल मिलाकर 
बारूद था भारत यचू ण॑ बनाया जाता है)। शुक्रती तिसार सम्भवत: १३ वीं या १४ दीं शताब्दी में लिखित है, जब कि यूरोप 
में आरनेयास्त्र (कैनन ) सर्वप्रथम प्रयोग में लाया यया था। रामायण एवं महाभारत में शतघ्मी का उल्लेख बहुत बार 
हुआ है।शतघ्ती से सौ व्यवित मर जाते थे | युद्धकाण्ड (३१२) में आया है कि लंका के द्वारों पर देखने में भ्रयंकर, 
तीक्ष्ण एवं काल-समान सेकड़ों लोहे की शतध्नियाँ राक्षसों द्वारा लजायी गयी थीं। घुन्दरकाण्ड ( २४२१-२२) में कवित्व- 
पूर्ण ढंग से कहा गथा है कि लंका में शतध्नियाँ एवं शूल लंका के सिर के केशों के समान थे। वनपर्व (१५) में शाल्व 
द्वारा घिरी हुई द्वारवती (हारका ) का वर्णन है जहाँ कहा गया है कि राजधानी में बहुत-गे स्तम्भ एवं शिरोगृह्‌ (प्रासाद 
के शुृंग या शिखर), यनन्‍्त, तोमर, अकुश, शतघ्नी आदि थे । आदि०(२०७।३४), वन ० (१६६।१६, २८४।५,२६ ०।- 
२४), द्रोण० (१५६।७०), कर्ण० (११८), शल्य० (४५॥११०) में शतध्नी का उत्लेख है। किन्तु यह क्‍या था, 
बतलाना कठिन है | वनपत्र (२८४।३१) से पता चलता है कि हाथों द्वारा बड़ जोर से इसे फंका जाता था, इसमें चक्र 
(पहिए ), योलक एवं अस्तर-खण्ड रहते थे । द्रोणपर्व (१७६।४६) में कहा गया है कि धटोरकच की शतघध्नी में पहिए 
थे और वह चार घोड़ों को एक साथ मार सकती थी। द्रोणपव॑ (१६६।१४ ) में पुतः आया है कि शतष्ती में दो या चार 
पहिए होते थे । वनपर्व (२८४१४ ) में माया है कि सर्ज रस (जलाने के लिए राल , एकत्न किया गया है। हरिवंश (भ विष्यपर्व 
४४१२२) में आया है कि हिरण्यकशिपु द्वारा नरासिह पर फेंके गये अस्तों में जलती हुई शतध्नियाँ भी थीं ( शतध्नी भिश्च 
दीप्ताभिदंण्डेरापि सुदारुण:)। रामायण (७३२।४४) में आया है कि मुसल नामक आयुध् के सिरे पर अशोक के फूलों 
के सदश अग्नि जलती थी। सुन्दरकाण्ड (४॥१८) मे शतध्नी एवं मुसल को एक साथ कर दिया है। सम्भवत: इनमें 
बारूद का प्रयोग नहीं होता था, क्योंकि शतध्नियों से धूम निकलने की बात नहीं कही गयी है। हप्किन्स (जे० ए ० ओ० 
एस्‌०, जिल्द १३, पृ० २६६-३०३) ने लिखा है कि बारूद एवं बन्दूक का प्रयोग महाभारत के काल में नहीं होता था, 
और आज तक हमें जो कुछ पता चल सका है, उसके आधार पर कहा जा सकता है कि यह कथ न ठीक ही है। 
नीतिप्रकाशिका (अध्याय २-५) ने बहुत-से आयुधों का वर्णन किया है और उन्हें चार श्रेणियों में वाँटा है-- 
(१)मुक्त (फेंका या छोड़ा जानेवाला, यथा बाण) , (२) अम्न॒ुक्त (न छोड़ा गया, यथा तलवार ),( ३ ) मुक्तामुक्त ( फेंका 
जानें वाला और न॒ फेंका जाने वाला, यथा वे अस्त्ष, जो फेंके जाने पर पुनः लौटाये जा सकते हैं) एवं (४) मन्त्रभुक्त 


१०. “परशु-शर-शक-शक्ति-प्रास-असि-तोमर-मभिल्दिपाल-नाराच-वँतंसिका नेक प्रहर णवि रूढा कूल- 
ब्रथशशत्तांकशो भासमुद्योपचितकान्ततरवष्मं णः' (गुप्त इ स्क्रिप्शंस, पू० ६-७) ! 


अस्त्र-शस्श; बल-प्रकार च्द्ज 


(वे अस्त्न जो पुनः लौटाये नहीं जा सकते ) । अग्निप्राण ( २४४-२५२) एवं विष्णुधर्मोत्तर ( २१७८-१८२) ने धनुवेंद 
(दोनों ने शब्दश: एक ही बात कही है, किन्तु दूसरी पुस्तक में कुछ अधिक लोक हैं) का निष्कर्ष दिया है और आयुर्तों 
के पाँच प्रकार बताये हैं--यन्त्रमुक्त (किसी यन्त्र या मशीन, यथा ढेलवाँस, धनुष आदि से फेंके जाने वाले आयुध ), 
पाणिमुक्त (हाथ से फेके जाने वाल, यथा पत्थर या तोमर), घुक्तामुकत (प्रास के समान), अपुस्त (तलवार के 
समान) एवं नियुद्ध या बाहुयुद्ध (कुश्ती या मल्लयुद्ध) । अस्त्नों का विज्ञान अलौकिक प्रकार का था। महाकाव्यों एवं 
पुराणों में आया है कि महा रथी लोग अस्व-विद्या का ज्ञान गुरु से या अपने पिता से या तपस्या से प्राप्त करते थे; कभी- 
कभी (जैसा कि लव-कुश के अस्त्र-ज्ञान से पता चलता है) कुछ अस्प्रों का झान पुत्र को जन्मजात या पितः की कांक्षा के 
कारण हो जाथा करता था । धनुर्वेद की चर्चा पौराणिक चर्चा मात्र ही है, कोई लिखित पुस्तक नहीं रही है जिसके पढ़ने 
मात्र से कोई महारथी था योद्धा उस झाछत्व में प्रवीण हो जाय । अग्निपुराण (१३४-१३५ ) रण-विजय एवं विश्व-विजय 
के विषय में कुछ मन्त्र भी देता है। परशुरामप्रताप (राजवल्लभकाए्ड ६-१२) में बहुत-से मन्त्नों, थन्‍्लों एवं मायावी 
उपायों का वर्णन है जो ब्रह्मयामल नामक सन्त्त-ग्रस्थ से लिये गय हैं। 

महाभारत ने बड़ी सावधानीपूवंक यह संकेत किया है कि सेना बल (शक्ति) का निक्कष्ट प्रकार है। उद्योग- 
पर्व (३७।५२-५५ ) का कहना है कि बल के पाँच प्रकार होते हैं; (१) बाहुबल, (२) अमात्यलाम (वह बल जो अमात्यों 
की प्राप्ति से हो), (३) धनलाभ (वह शवित या बल जो घन से प्राप्त होता है), (४) अभिजातबल (वह शक्ति 
जो अच्छ कुल में उत्पन्त होने से होती है )तथा (५) प्रश्ाबल (ज्ञान से प्राप्त बल) जो सर्वोच्तिम कहा जाता है। यह 
उपर्युवत्त बात वुधभूषण (प० ७६) दृ्रा उद्धृत है। शान्तिपव (१३४।८) में आया है कि शक्तिजाली के आये कुछ भी 
असम्भव नहीं है, अर्थात्‌ वह सब कुछ कर सकता है, और वह जो कुछ करता है वह पवित्र है।?* एक अन्य स्थान पर 
आया है--“"शक्तिशाली के लिए सब कुछ शुति है” (आश्रमव/सिक० ३०१२४) | आदिपव (१७५॥४५) में योद्धा की 
शबित की भत्सेना की गयी है और ब्राह्ममणों की आध्यात्मिक शक्ति (ब्रहूमतेज) को वास्तविक शक्ति कहा गया हैं। 


११. यव्‌ बलायां बल श्रेष्ठ तत्पज्ञाबलमुच्यते । उद्योग ० (३७।५५ ) ; नास्त्यपताध्यं बलवतां सर्व बलवतां शुचि। 
शान्ति० (१३४८) ; स्व बलवता पथ्यं सबब बलवतां झुचि। सर्व बलवत॑ धर्म: । सर्वे बलततां स्वकस | आश्रमवासिक० 
(३०१२४) ; घिग्बल क्षत्रियबलं ग्रह्मतेजोबल बलस्‌। बलाबले विसिश्चित्य तप एवं पर अलम्‌ ॥ आ्रादि० (१७४।४४- 
४६) । ये वचन प्रसिद्ध जमंव दाशंनिक नोत्शे ()४6६८४०४6; 'क९ए०7० (00वें ध्रात शा”, 86०० 29) के 
बच्चन के सदुश हैं; “केवल थोड़े से ही व्यक्ति स्वतन्त्र रहने का अधिकार रखते हैं; यहु शक्तिशाली का विशेषा- 
बिकार है (7/ 5 [3 9प्रडत353 0 ॥6 एज 6छ 0 98 ग्रव89८॥068; वीं; 45$ 8. फणाड88 0 ।86 
्ागारए, तधाईवाल्व 9 पे, टराग्राटाग ) ३ 


अध्याय 
सुहद या सित्र (७) 


मतू (७॥२०८) से सित्र बताने की आवश्यकता प्र बहुत बल दिया है और राजा के लिए अच्छे 
मित्र (सुहृद) के सुणों का वर्णन किया है--“राजा सोना एवं भूमि पाकर उतना समद्धिशाली नहों होता 
जितना कि अठल मित्र पाकर; भल ही वह (मित्र) कम घन (कोश) वाला हो, क्योंकि भविष्य में वह शबित- 
शाली हो जायगा । एक दुब॑ल मित्र भी श्लाघनीय है यदि वह गुणवान एवं कृतज्ञ हो, उसकी प्रजा सन्तुष्ठ हो भौर 
बह अपने हाथ में लिये हुए काये को अन्त तक करने वाला अर्थात्‌ दृढ़ प्रतिज्ञ हो ।” मनू (७२०६) के मत से “भूमि, 
सोना (हिरण्य) एवं सि्न” राजा की नीति या भ्रयत्नों के तीन फल हैं। याज्ष० (१॥३५२) ने भी मनु (७२०८) 
की बात माती है । किन्तु कौटिल्य (७४६) ने इस विषय में कछ दूसरी ही बात कही है--! 'भूमिलाभ हिरण्य लाभ एवं 
म्रित्रलाभ से श्रेयस्कर है तथा हिरिण्यलाभ मित्र लाभ से श्रेयस्कर है ।” महाभारत (शान्ति० १३५।११०) का कथन 
है कि कोई प्ली किसी का व मित्र है न शत्रु; मित्न एवं शत्रु धन (या किसी व्यक्ति द्वारा किये जाते हुए कर्मों या ध्येयों ) 
द्वारा प्राप्त किये जाते हैं।* यही बात कामन्दक ( 5५२) ते भी कही है। शुक्र ० (४११८-१० ) का कथन है--“शक्ति- 
शाली, साहसी एवं विनम्र के सामने अन्य लोग ऊपर से मित्रवत्‌ व्यवहार करते हैं, किन्तु भीतर-भीतर शत्गुता रखते 
हैं और अवसर की ताक में लगने रहते हैं (कि कब आक्रमण कर दें) ! इसमें कोई आश्चर्य नहीं है। क्या वे स्वयं भूमि 
की विजय-लिप्सा नहीं रखते ? राजा का कोई मित्ध नहीं और त वह किसी का मित्र है।” शान्ति० (८५०॥३ )ै के 
मत से मित्र चारप्रकार के होते हैं--(१) समान ध्येय वाले, (२) शरण एवं सुरक्ष। चाहने वाले, (३) स्वभाव से 
ही जो सुहृद हैं (सहज) तथा (४) बे जो प्राप्त किये जाते हैं (क॒त्निम) | कर्णपवं (८८।२८) से मित्र के चार प्रकार 
विभिज्न ढंग से दिये हैं--(१) सहज, (२) जो प्रसन्नतादायक शब्दों द्वारा प्राप्त किये जाते हैं, (३) जो धन द्वारा 
जीते जाते हैं तथा (४) वे जो शक्ति द्वारा आक्ृष्ट किये जाते हुँ।कामन्दक (४)७४) के मत से चार प्रकार ये हैं-- 
(१) औरस अर्थात्‌ जन्म-जात (यथा माता, पिता, नाना, नानी आदि), कृतसम्बन्ध (विवाह-सम्बन्ध से उत्पन्न), 
वंशक्रमागत (पिता के मित्र ) एवं (४) रक्षित अर्थात्‌ विपत्तियों से जिनकी रक्षा की गयी हो।* कामन्दक (४॥७५- 


१. संहितप्रयाण सित्रहिरण्यभुसिलामानामुस रोत्तरा लामः अ्रयान्‌। मित्रहिरण्ये हि भूसिलामाद सवप्त: ३ 
मित्र हिरण्यलाभाद्यो वा लाभः सिद्धः शेषयोरन्यतरं साधयति । कौटिल्य ७।हे। 

२. न कश्चित्कस्यचिन्मित्रं त कश्चिस्कस्यचित्सुहत्‌ । अथंतस्तु निबन्ध्यन्ते मिश्राणि रिपवस्तथा ॥ शाम्सि० 
(१३४।११०); कारण॑न हि जायन्ते सिश्राणि रिपवश्तथा ) कामरदक (८५२); ताह्ति जात्या रिपुर्ताम सिश्रं 
नाम न बिय्वते | सामय्यंयोगाज्जायस्ते मित्राणि रिपवस्तथा ।। विष्णुधर्मोत्तर (२१४५० शाब्लि० १४०५); से 
राशो विश्वते सत्र राजा सित्र न कस्य दें । शुक्र (४१।६) । 

३. सहार्थो मजमानइच सहज: कत्रिमस्तथा | शान्ति० (८०१३ ) । भजमान का अथे 'पितृपितामहक्रमागत' 
सी हो सकता है तथा सहज सित्र वे हैं जो सम्बन्ध से प्राप्त होते हैं, यथा अपनी मा की बहन के पुत्र (माँसो के पुत्र ) 
आदि । ओरसं कृतसम्बन्ध॑ तथा वंशक्रमागतम्‌ । रक्षितं व्यसनेम्घइच मित्र ज्ञेयं चतुविधम्‌ | काम० (४७४) । 


शत्रु-मित्रों का सण्डल-सिद्धान्त ध्यदे 


७६) के अनुसार मित्र राजा के गुण ये हैं-हृदय की पव्रित्रता (स्वच्छता), उदारता, वीरता, सुब-दुःख में साथ 
देना, प्रेम, (मित्न का कार्य सम्पन्न करने में) जागरूकता, सचाई। सच्चे सित्र की विशेषता है मित्र द्वारा वांछित 
उद्ृश्यों के प्रति श्रद्धा । मित्र बनाने का उद्देश्य होता है धर्म, अर्थ एवं काम नामक तीन पुरुषार्थों में से किसी एक की प्राप्ति 
(काम० ४॥७२) 

उपयुक्त चर्चा के सिलसिले में मण्डल-सिद्धान्त की व्याख्या कर देना आवश्यक है। कौटिल्य (६।२ एवं ७ 
प्रकरण), मनु (७/१५४-२११), आश्ररवासिक पर्व (६-७), याज्ञ७ (११३४५-३४८), काम० (८-६) , अग्नि० 
(२३३ एवं २४०), विष्णुधर्मोत्तर (२१९४५-१५०), नीतिवाक्यामुत (पु० ३१७-३४३ ), राजनीतिप्रकाश (प्‌ृ०३१- 
३३०), नीतिमयूख (पृ० ४४-४६) आदि ने मण्डल के सिद्धान्त एव छ: गुणों पर विस्तार के साथ प्रकाश डाला' है। 
इत ग्रन्थों में कौटिलीय अर्थशास्त्र सम्भवत: सबसे पू राना है, अतः हम मण्डल-सिद्धान्‍्त के विवेचन में प्रमुखतः उसी 
का सहारा लेंगें। नी तिथाक्याघृत (१० ३११-३१३) ने तो कौठिलीय के शब्दों को ज्यों-का-त्यों उद्धृत कर डाला है। 

शस (शान्ति) एवं व्यायाम (उद्योग) पर राज्य का योगक्षेम निभर रहता है। व्याथाम अर्थात्‌ उद्योग से 
हाथ में लिश्रे हुए कार्य की पूत्ति डोती है और शम से किये हुए कार्य से उत्पन्न फल का शान्तिपुर्वक उपभोग होता है। 
छः गुणों (सन्धि आदि) के सम्यक्‌ उपयोग से ही शम एवं व्यायाम उभरता है। छः गणों से जो फल-प्राप्ति ( उदय ) 
होती है वहु या तो सत्यानाश या गतिरीध या उन्नति के रूप में परिणत होती है। उदय मायबीय एवं देविक कारणों पर 
निर्भर रहता है, क्‍योंकि इन्हीं दोनों के आधार पर बिश्व का शासन चलता है। मानवीय कारण हैं नय एवं अपनय | 
मानवीय कारणों को जानकारी हो सकती है और वे कार्य रूप में परिणत भी होते हैं। नय (अच्छी नीति) उन मानवीय 
कारणों का फल है जिनसे (राज्य का) योगक्षम प्राप्त होता है; अपनय (अविनम्र नीति) से हानि होती है। कौटिल्य 
(६।१) का कथव है कि जो राजा नय को समझता है और आत्मग्णों एवं राज्य-तस्तवों (भ्रकृतियों ) से सम्पन्न हैं बह सम्पूर्ण 
संसार को विजय व.र सकता है, भले ही वह एक छोटे राज्य का ही अधिकारी वर्गों न रह हो । बिजिगोबु (विजय की 
अभिनापा रखने वाले याविजय करने वाले) के सम्बन्ध में ही मण्डल सिद्धान्त की व्याख्या प्रस्तुत की गयी है । कामन्दक 
(५६) ने विजिमीषु की परिभाषा यों की है--४“जो अपने राज्य का विस्तार करना चाहता है, जो राज्य के सततों 
तत्त्वों से सम्पन्न है, जो महोत्साहोीं है और जो उद्योगशील है, वह विजिगीषु कहलाता है ।” सभी ग्रन्थों में इस बात की 
चर्चा है कि राजा के लिए अपने दुवंल पड़ोसियों को धर-दबाना एवं विजयाकाक्षी होता एक आदर्श है। विजिगीष 
वही कहलाता है जो अच्छे गुणों (आत्मसम्पत्‌) से सम्पन्न हो और राज्य के विभिन्न तत्त्वों (प्रकृतियों )से परिपृर्ण हो । 
उसे नय-स्रोत होचा चाहिए, अथरत्‌ उसकी नीति अच्छी हो जिसके बल पर वह सफलता की सीढ़ी पर चढ़ता जाय । 

विजिगीष की राज्य-सीमाओं पर रहने वाले राजा अरि कहलाते हैं । इससे प्रकट है कि अरि कई हो सकते हैं। 
किस्तु इस विषय में नीतिवाक्यामृत (यृ० ३२१) का यह कथन स्मरण रखना चाहिए कि यह कोई नियम नहीं होना 
चाहिए कि पड़ोसी सदा अरि ही हो और दूर का राजा मित्र ही । सान्निध्य एवं दूरी शत्तत्रा एवं मित्रता के कारण नहीं 
हैं, बल्कि उद्देश्य ही मुख्य है जिसके फलस्वरूप मिक्ष या शत्रु बनते हैं । हाँ, पड़ोसी राजा बहुधा अरि हो जाते हैं। मित्र 
वह है जो विजिमीब के पड़ोसी शत्रु राजा की सीमा के उस पार हो । शत्रु वह है जो पड़ोसी हो और जो शत्र-गणों से 
सम्पन्न हो। देखिए कौटिल्य (६।१) । यातव्य (जिस पर विजिगीषु आक्रमण करना है) वह अरि है जो कठिनाइयों 
से ग्रस्त हो गया है। शत्ष वह अरि है जो आक्रमण का अवप्तर देता है! उस शत्न्‌ को, जो विपत्तियों में फेस गया है, 


४. संपन्नस्तु प्रकृतिभिमंहोत्साहः कृतश्रमः । जेतुमेषणशी लश्च बिजिगौघुरिति स्मृतः ॥ कामम्दक (८।६) । 
पद 


द्द्ढै० धरमंशास्त्र का इतिहास 


यातव्य कहा जाता है और उस पर आक्रमण किया जा सकता है। जिसका कोई आश्रय व हो या जिसका आश्रय दुबंल 
हो, उसका नाश कर देना चाहिए; किन्तु एस शत्रु को, जो बलशाली हो या आश्रय वाला हो, तंक कर देना चाहिए, 
उसकी शक्ति क्षीण कर देनी चाहिए । आश्रय का तात्पर्य है शक्तिशाली दुर्ग या अच्छा मित्र (काम० ८।६०)। इस 
प्रकार शत्रु के चार प्रकार हुए; बातव्य, उच्छेश, पीडनीय एवं कशंनीय । जिसके पास मन्त्र एवं शक्तिशालो सेना नहीं 
होती उसे पीड़ित होना पड़ता है। जिसके पास मन्त्र एवं सेना की प्रबलता होती है उसे कशित किय! जाता है, अर्थात 
उसे दुर्बंल बनाया जाता है। 

शत्र्‌ एवं मित्र के अन्य तीन प्रकार हैं--सहज, कृत्रिम एवं प्राकृत | सहज मित्र वे हैं जो माता-पिता के 
सम्बन्ध से प्राप्त होने हैं, यथा मामा! या मौसा के पुत्र आदि, कृत्रिम मित्र वे हैं जो प्राप्त किये जाते हैं, अर्थात्‌ जो विजिगीयु 
को अपनी सहायता से अनुगूहोत करते हैं या जो स्वयं अनुगृहीत होते हैं, तथा प्राकृत मित्र वे हैं जो पड़ोसी राजा की 
सीमा से सटे हों (वे मण्डल-सिद्धान्त के अन्तगंत एक तत्त्व (प्रकृति) म।ने जाते हैं, इसी से उन्हें प्राकृत कहा जाता है)। 
सहज शत्रु वह है जो अपने ही कुदुम्ब में उत्पन्न हुआ हो, यथा विमाता-पुत्र, कृत्रिम वह है जो विरोधी है अथवा विरोध- 
भावनाएं बढ़ाता रहता है(जिसने हानि की हो या जिसकी हानि स्वयं विजिगीषु ते कर डाली हो), तथा पड़ोश्ी राजा 
प्राकृत श्र है। मिताक्षरा (याज्ञ० ११३४५) ने उपरयुव्त बातों पर प्रकाश डाला है।* विष्णुधर्मोत्तर (२।१४५। 
१५-१६) एवं अग्तिपुराण (२३३।२१-२२) के मत से प्राकृत वास्तव में कृत्रिम है। कामन्दक (८।५६) ने भी केवल 
सहज एवं कृत्रिम का ही वर्णन किया है । 

विजिगीष्‌ बहुत से राजाओं से घिरा रहता है, किन्तु जो अरि है वह विजिगीषु के प्रस्तात (सम्मख )कहा 
जाता है। अत: विजिगीषु के सम्मुख क्रम से अरि (पड़ोसो शत्रु), सित्र (अरि की सीमा से सटे राज्य वाला राजा), 
अरि-मित्र (अरि का वह मित्र जो विजिगीए के मित्न की सीमा का हो) , मित्र-भित्र (मिन्न का मित्र) तथा अरि-मित्रमित्र 
(शत्रु के मित्र का मिन्न ) आते हैं। जब अरि विजिगीषु के सम्मुख रहता है तो विपरीत दिशा के राज्य का शासक ५ श्चातृ 
हीता हैँ और उसे पाष्यिग्राह (कह जो पीछ हे पकड़ सके या आक्रभण कर सके ) कहा जाता है ।$ वह वास्तव में शत्तु 
है, किन्तु यह उपाधि केबल उसी के लिए है । ऐसा शज्नू अभियान के समय या जब विजिगीषु कहीं आक्रमण करने जा 
रहा हो, तब विपत्ति खड़ी कर देता है। पाष्यिग्राहू के आगे के राज्य के राजा को आक्न्द [जिसकी सहायता प्राप्त करने 
के लिए विजिगीष्‌ प्रार्थना कर सकता है या उभ्माड़ सकता है) कहा जाता है। आकन्द वह मित्र है, जो पाप्णिग्राह की 
सीमा से सटा रहता है। पाण्णिग्राह के मित्र (जों आक्रन्द से सटा रहेगा) को पाण्णिग्राहासार कहा जाता है। इसी 
प्रकार आक्रन्द के मित्र को आऋन्‍दासार कहा जाता है। उसे मध्यम कहा जाता है जिश्यका राज्य विजिगोषु तथा अरि की 
राज्य-सी मा से सटा हुआ हो, और जो दोनों अर्थात्‌ विजिगीषु तथा उसके शत्त्‌ (अरि)कों सहायता दे सकता हो, या 


५. अरिसम्पद्युक्तः सामन्‍्तः शत्रु: | व्यसन्ो यातव्य अनपाध्रयों दुर्बलाअ्रयों बोच्छेदनीयः । विपयंये पीडनीय: 
कशंनीयो ब्रा | कोटिल्य (४२); अरिः पुनस्चतुधिध: । यातव्योच्छेत्तब्यपीडनोयक शंनौयभेदेन । तत्र यातव्यो$नन्‍्तर- 
भूमिपति: व्यसनी हीनबलो विरक्तप्रकृति: | विदुर्गो सित्रहानों दुबंलश्चोच्छेत्तव्यः | पोडनोयो मन्त्रन्‍लहोनः । प्रबल- 
सन्त्रबलयुक्‍त: कशंनीय: । नि लनात्समुच्छेद॑ पोडन बलनिग्रहम्‌ | कर्शन तु पुद्रः भ्राहु: कोशदण्डापकर्शनात ॥ 
मिताक्षरा (याज्ष० १३४५) । ये भेद सरस्वतीविलास (यू० ३६) में उद्धृत हैं । 

९: यो विजिगीथो प्रस्थिते5पि प्रतिष्ठमाने वा पश्चात्कोप जनयति से पाष्णिग्राह: । पार्ष्णि्राहय: पद्चिसः 
स आकफन्द: पार्ष्यिग्राहसित्रमासार आकन्दमित्नं च / नौतिबाक्यामत (पृ० ३१६) । 


शत्र-मित्रों का मण्डल-सिद्धाध्त दे 


दोनों से भिड़े सकता हो । उदासीन राजा वह है जो विजिगीयु के राज्य की सीमा से बहुत दूर राज्य करता हो, जो 
राज्यतत्त्वों से सम्पन्व हो और उपयुक्त तीनों प्रकारों को सहायता दे सकता हो या उनसे भिड़ सकता हो !*कुल्लूक 
(मनु० ७।१५३) उपयु कत विवेचन को नहीं मानते । उनके अनुसार उदासीन वहु शक्तिशाली राजा है जिसका राज्य 
विजियीषु के राज्य के सम्मुख हो, पीछ हो या दूर हो और जो किसी कारणवश्ञ या विजिगीबु के कार्य-कलापों के कारण 
उदासोन हो उठा हो । मिदाक्षरा (याज्ञ ० १।३४५) का कथन है कि उदासीद भी तीन प्रकार का होता है भौर प्राकृत 
उदासीन उस राज्य का स्वामी होता है जो विजिगीधू के राज्य से दो राज्यों द्वारा पृथक्‌ हो, मध्यम ( नी तिवावयामृत 
प्‌ृ० ३१८ के अनुसार भध्यस्थ ) वह है जो विजिगीषु तथा उसके अरि का पड़ीसी हो, किन्तु कुछ कारणों से दोनों के 
आपसी मतभंदया युद्ध से सटस्थ रहना चाहता हो । 

अब तक के विवेचन से यह स्पष्ट हो गया होगा कि विजिभीषु अरि, मध्यम एवं उदासीन स्वतंत्र श्रेणियों 
के द्योतक हैं और अन्य शेष चार, यथा--मित्र, मित्रसित्र, आकऋन्‍्द, आकऋन्‍्दासार विजिगीषु को श्रेणियों के तथा आगे 
वाले शेप चार, यथा--अरिभित्र, अरिमित्रमित्र, पा््णिग्राह एवं पार्विणग्राहासार अरि की श्रेणियों के द्योतक हैं “इसी 
लिए मन (७।१५५-१५६) ने मण्डल-सिद्धान्त के मूल में कार प्रकृतियों, यथा--विजिगीषु, श्तु, मध्यम एवं उदासीन 
को रखा है ओर कामन्दक (८२६) ने भय के उद्घोष का उल्लेख किया है कि मण्डल में ये ही चार पाय जाते हैं। 
कामन्दक ( ८5६) के अपने मत से मण्डल में प्रित्र, उदासीन एवं रिपु पाये जाते हैं। कौटिल्य के मत से उपर्युक्त 
बारह प्रकृतियाँ मष्डल में यायी जाती हैं। उशना का भो यही मत है (काम० ८।२२ एवं ८।४१ ) ; उन्होंने बारह 
प्रकृतियों को माना है और भय शास्त्रियों के विभिन्न मतों की ओर संकेत भी किया है। कामन्दक(८!२०-४१) 
ते मण्डल के तत्त्वों एवं राज्य के तत्वों वे विभिन्‍न सम्मिलनों के आधार पर विभिन्‍न ग्रन्थ कारों के मत प्रकाशित किये 
हैं और कहा है कि इसप्रकार के सम्मिलनों से मण्डल में १८, २६, ५४, ७२, १०८ प्रकृतियों एवं अन्य सदस्यों का 
समावेश हो जाता है। सरस्वतीविल्यासत॒ (प० ३७-४१) ने भी उशना द्वारा प्रकाशित विभिन्‍न मतों का उल्लेख किया 
है और लिखा है कि इस प्रकार प्रकृतियों की संख्या १, २, ३, १०, २१, १०८ हो जाती है ! अन्य ग्रन्थकारों ने भी 
४, ५, ६, १४, १८, ३०, ३६, ४४, ६०, ७२ प्रकृतियों का उल्लेख किया है। मत्‌ (७।१५७) ने भी राज्यतरवों को 
सण्डल के बारह सदस्यों से मिलाकर ७२ संख्या बतायी है | दशकुमारचरित (5, पृ० १४४) में भरी ७२ ग्रकृतियों 


७. अरिविजिगीध्वोर्भूम्यनन्तरः संहतासंहतयो रनुप्रहसमर्थों निग्रहे चा््ंहुतयो मध्यम: । अरिविजिगीषुसध्यानाँ 
बहिः प्रकतिभ्यो बलबसरः संहतासंहतामामरिविजिगीबुमध्यमानामनुग्रहे समर्थों निग्नहे चासंहतानामुदासोन: । 
कोटिल्य (६४२, १० २६१) ; देखिए अग्ति० (२४०३-४५) एवं विष्णुधर्मोत्तर (२।१४५॥११-१२ ) --भण्डलाद 
बहिरेतेषामुदासीनो बलाधिक:। अनुग्रहे संहतानां व्यस्तानां च बधे प्रभु: धर अग्वि० (२४०१४-५)। यही बात सरस्थती- 
विलास (प० रेह) में भी उद्धृत है! 

८. देखिए मिताक्ष रा (याज्ष० १॥३४५) 'पा््णिग्राह्मकन्दासारादयस्त्व रिभित्रोदासीनेष्वेवास्त ्भ वन्ति संज्ञा 
भेदसात्र प््थान्तरे दशितसिति योयोश्वरेण न पुृथयुक्ताः ।' इतिप्रक्तारं बहुधा मण्डल परिचक्षते । सर्वंलोकप्रतीतं तु 
स्फूट द्वादशराजकम्‌ !! काम० (८४१) ! यही बात सरस्वतोविलास (पु० ४१) में उशना के इलोक के रूप सें उद्घृत है। 

ई- एवं चतुर्मण्डलसक्षेप: । द्वादश राजप्रकृतयः बष्ठिद्र्यप्रकृतयः संक्षेपेण द्विसप्तति:। तासां यथास्‍्व 
सम्पद: शक्ति: सिद्धिव्च । बले शक्षित:, सुखं सिद्धि: । शवितस्त्रिविधा | कौटिल्य (६।२, पृ० २६१); मण्डलस्था च्व 
या चिम्ता राजन्‌ द्वादशराजिका । हिसप्ततिमतिश्वंब प्रोक्ता या व स्वयस्भुवा || शान्ति० (शद।७०-७१)। 


शहर 


घर्मंशास्त्र का इतिहास 


की ओर संकेत किया गया है (दिसप्ततिप्रकृतिपत्न: “नयवनस्पति: ) । मण्डल के मूल में राज्यों के बीच शक्ति- 
सन्‍्तुलव स्थापित करने की बात निहित है, कुछ राज्यों के बीच में मित्रता रहेगी तो ध्वभावतः ऋछ राज्य विरोधी भावों 
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दी है) से मतभेद प्रकट करते हुए तथा एक बार अ 
मान्यता दी है और उनकी व्याख्या उपस्थित की है। सरस्वतीविलास (प्‌ृ० ४२ 


से प्रेरित हो एक गृठ में मिल जायेंगे । कौटिल्य (६२) ने भी 
७२ संख्या की ओर संकेत किया है, जिसमें १२ तो राजाओं द्वारा 
व्यवस्थित (राज-प्रकृति) हैं और ६० (१२ के साथ प्रत्येक में 
५ राज्य-तत्त्वों के समावेश) को द्रब्य-प्रकृति केहा जाता है। 
शास्तिपर्व (५६।७०-७१) में भी १२ राजाओं के मण्डल एवं 
७२ की संख्या की ओर संकेत है।इस विषय में विशेष अध्ययन 
के लिए देखिए श्री एन० एत० ला की प्रसिद्ध पुस्तक 'स्टडीज 
इन ऐंस्येण्ट हिन्दू पालिटी', पृष्ठ १६५-२०८। सम्भावनाओं के 
आधार पर यह कहा जा सकता है कि क्रिंसी राजा के पड़ोसी राजा 
लोग उम्रके अरि होते हैं और दूर-दूर के राजा लोग साथी । इससे 
यह निर्देश मिलता है कि स्थान एवं सम्भावनाओं के आधार पर 
ही कूटनीति का भवन खड़ा होता है । (वाम भाग को सूची से 
मण्डल-सिद्धान्त और स्पष्ट हो जायमा)। 

मनु (७।१७७ एवं १८०) ने घोषित किया है कि राजा को 
चाहिए कि वह अपने साधनों को इस प्रकार व्यवस्थित कर दे 
कि उसके मित्र, उदासीन एवं शत्र्‌ उसकी हामि न कर सकेया 
उससे उच्च न हो जायें। मेधातिथि (मनु ७१७७) ने लिखा 
है कि स्वार्थ आ पड़ते पर मित्र भी शत्रु हो जाता हैं (स्वार्थ गतिवशाच्च 
मित्रमप्यरिभंवति ) ।? 

कौटिल्य (७१३) ने मण्डल-सिद्धान्तव को शवित-सिद्धान्त एवं 
षाड्गण्य से सम्बन्धित किया है। राजा अपनी जभक्तियों को जिस 
सीमा तक कार्यान्वित करेगा उसी सीमा तक उसका एवं उसके राज्य 
का कल्याण होगा । महत्वाकांक्षी राजा को अपनी शक्तियों के साथ 
पड्-गुणों (नीति की विधियों) का उपयोग करना चाहिए। वारह 
राजाओं का मण्डल घड-गूणों को उनके उपयोग की ओर अग्रसर करता 
है । व्यातव्याधि (जिन्होंने केबल सन्धि एवं विग्रह को ही महत्ता 
न्‍य आचार्यों से मतैक्य स्थापित करते हुए कौटिल्य ने षड-गुणों को 
) ने मौतम का एक सूत्र उद्धृत किया 


१०. विजिगीषुः शक्त्यपेक्ष: घाड्गुष्यमुपयुझजीत ( कौदिल्य (७३ ); धाडगुण्यस्य प्रकृतिमण्डल योनि: । 


सन्धिविग्रहासनयानसंश्रयद्र भी भावा: षाड्गुण्यमित्याचार्या: ! कौटिल्य (७११); 


मण्डलानि समात्तक्व विजिगोषो- 


वंयाविधि । यान्याशित्य नूपे: कार्य सन्धिविग्रहृचिन्तनस्‌ । विष्णुधर्मोत्तर (९।१४५६ )। 


षड़्गुण एवं सन्धि के भेद शरद 


है जो मुद्रित संस्करण में नहीं मिलता ।7* कौटिल्य ने ६ गुणों की व्याख्या की है--१* “सन्धि का अर्थ है व्यवस्था 
अथवा एक्य (मेल) स्थापित करना; विग्नहु का अर्थ है विरोध कर लेना; आसव का तात्पय है उद्यम्तोनता का भाव ; 
यान्र का अर्थ है (आक्रमण के लिए) तेयारी करता, संश्रय का तात्ययं है (किसी शक्तिशाली राजा के यहाँ) आश्रय 
लेना तथा हँधीभाव का अर्थ है एक राजा से सन्धि करना तथा दूसरे से शत्रुता स्थापित करना ।” कौंटिल्य ने यह भी 
कहा है कि पड़ोसी राजा से हीन होने पर उससे सन्धि कर लेती चाहिए, जो राजा उन्नति कर रहा हो उसे पड़ोसी से 
शत्रुता कर लेवी चाहिए,जो यह सोच कि शत्रु मेरी हानि नहीं कर सकता और न में ही उसकी हानि कर सकता हूँ, तो 
उसे अपने राज्य में ही उदासीन बैठा रहना चाहिए, जो सब प्रकार से सुविधाजनक स्थिति में है बह अपने शत्रु पर 
आक्रमण कर सकता है, जो शक्तिहीन है उसे शक्तिशाली राजा का आश्चय ले लेना चाहिए तथा वह व्यवित 
देधी भाव रख सकता है जिसकी कार्यसिद्धि मित्र ह्वारा नहीं हो सकती । 

कछ ग्रन्थों ने अधिक स्पष्ट परिभाषा! दी है और इंधो भाव का अर्थ और ही बताया है, यधा--द्व धीभाव का 
अर्थ है अपनी सेना को दो भागशों में बाँट देता । देखिए विष्णुधर्मो्तर (२।१५०-३-५) एवं मिताक्षरा [याज्ञ ० १+- 
३४६) ।१३ कुछ लोगों के मत से संश्रय का तात्पर्य है उदासीन या मध्यम (मध्यस्थ ) राजा की शरण जाना | कौटिल्य 
(७) ने छः भूणों की विशद व्याख्या की है और यही बात मन्‌ (७3१६० ), काम० (६-१६), विष्णुधर्मोत्तर (२।१४५- 
१५०), अग्ति० (२४० ), मानसोल्लास (प० ६४-११६), राजनीतिप्रकाश (१० ३२४-४१३) में भी पायी जाती 
है। मनु (७+१६२-१६८) ने लिखा है कि प्रत्येक गुण दो प्रकार का होता है । काम० (4/२-१८५) एवं अग्नि० (२४० ) 
ने सन्धि के १६ प्रकार बताये हैं और उनकी परिभाषा की है। कामन्दक की व्याख्या का आधार कौटिल्य (७।३ ) 
है । कीटिल्य (७)३) का कहना है कि यदि दुर्बल राजा पर सबल राजा (मण्डल का नेता) आक्रमण कर दे 
तो पहले को तुरन्त झुक जाना चाहिए और अपनी सेना, कोश, राज्य और स्वयं को उसे सौंप देना चाहिए। सेना 
उसके अधीन कर देने की बात पर सन्धि तीन प्रकार की होती है--आत्मामिष (अपनी सेना की उत्तम टोली लेकर 
स्वर्य उपस्थित होना अर्थात्‌ स्वयं अपने को शिकार की भाँति उपस्थित कर देना ), आत्मरक्षण (अपनी रक्षा करना, 
अर्थात्‌ स्वयं न जाना, सेनापति था युवराज के साथ अपनी सेना भेज देना) तथा अदृष्टपुरुष (जिसमें किसी विशिष्ट 
व्यक्ति की चर्चा न हों, जिसमें यह तय पाया हो कि कोई भी राजा को ओर से या स्वयं राजा आक्रामक के इच्छा- 
नुसार कहीं भी सेना लेकर चला आये )। इन सन्धियों को दण्डप्रणत (जिसमें सेवा के साथ सन्धि की जाती है)सन्धरि 


११. तथा क्ष॒ गौतमसूत्रम्‌ ! चतुरुपायानवलमूय समन्धिविग्रहपानासनद्वधीमावससाभयाजस्यान्युणान्‌ परि- 
कल्पयेत । सरस्वत्तीविलास (पृ० ४२) । 

१२.पणबण्घः सन्धि:, अपकारो विंग्रहः,उपेक्षणमासनम्‌, अभ्युच्च॒यो वातस्‌, परापंणं संश्रयः, सन्धिविग्रहोपादान 
दैधीभाव: । इति षड़गुणा: | परस्माद्धीयमान: सन्दधीत | अभ्युब्चीयमानो विगृद्णीयात्‌ । न मां परो नाहं परभुष- 
हन्तु शक्त इस्यासीत | गुणातिशययुक्तों धायात्‌ । शक्तिहोन: संश्रयेत्‌ ! सहायसाध्ये कार्य दैधीमाव गच्छेत्‌ | इति 
गुणावस्थापनम_। कौटिल्य (७१) ! और देखिए रघुवंश (८२१) जहाँ कालिदास ने लिखा है--'पणबन्धमु खान 
गुणानज: घडुपायुड क्‍त समीक्षय तत्फलस |” 

१३. पणबन्धः स्मृतः सन्धिरपकारस्तु विग्रह: । जिगोषो: शत्र विघये यान यात्रा विधीयते ।। जिग्रहेषि स्वके देशे 


स्थितिरासनमुच्यते । बलाधेंन प्रयाण तु देंधीमाव॑ तदुच्यते । उदासीने मध्यमे वा संभ्रयास्संभ्रयः स्मृत:। विष्णधर्मोत्तर 
(२।१५०।३-५) ; द्वेधीभाव: स्ववलस्य द्विधाकरणम_। मित्ता० (याज्ष० १।३४६) । 


इड्डेढ धमंशास्त्र का इत्तिहास 


कहते हैं। वे संधियाँ जो कोश देने की शर्त पर की गयी हों, परिक्रप (जिसमें कोश दे देने पर राज्य के अन्य तत्त्व 
सुरक्षित रह जाते हैं), उपग्रह (जिसमें एक मनुष्य के कंधों पर ढोने के बराबर कोझ दिया जाय) एवं कपाल (शाब्दिक 
अर्थ--किसी भाण्ड का टूटा अध॑ भाग, अर्थात्‌ जहाँ प्रभूत धन दिया जाय) वामों से पुकारी जाती हैं। इन संधियों 
के कोशोपनत संधियों की संज्ञा प्रदान हुई है । देशोपनत संधियों (जिनमें राज्य-भूमि देने की शर्ते रहती है) के प्रकार 
हैं--आदिष्ट (जिसमें एक भाग देकर सारी राज्य-भूमि बचा ली जाती है), उच्छिस्न ( जिसमें सारी राज्य-भूमि लें 
ली जाती है, केवल राजधानी छोड़ दी जाती है और वह भी धनहीन ), अपक्ृप (जिसमें राज्य छोड़ दिया जाता है, 
किन्तु उपज ली जाती है) तथा परिभूषण (जिसमें उपज से अधिक देने की बात निश्चित हो) ! 

कामन्दक (44२१-२२) ने कुछ और प्रकार जोड़ हैं और कहा है कि केवल उपहार (भेद दंगा) ही संधि है, 
अन्य सन्धियाँ इसके प्रकार (हेर-फेर) मात्र हैं। इतना ही नहीं, उन्होंने यह भी कहा है कि केवल सित्र-सन्धि (बिना 
भूमि, धन आदि दिय मित्रता की सन्धि ) उपहार के अच्तगमंत नही आती । काम ० (६-२०) एवं मानसोहलास (२॥११, 
पु० &४-4५) में अन्य चार सन्धियों का उल्लेख हुआ है, यथा-- मंत्र, प्रस्परोपकार (एक-दूसरे को सहायता देते की 
सन्धि), सम्बन्धज (कन्या देकर वैवाहिक सम्बन्ध स्थापित करना) एवं उपहार। इस विषय में एक उदाहरण मिलता 
है; सन्‌ ११३२ ई० (संवत्‌ ११८८) में वेशाख पूणिमा के दित सोमवार को देववधिरि के यादव राजा सिंघण ने (जिन्हें 
महाराजाधिराज की उपाधि दी गयी है) बाधेल राजा लावण्यप्रसाद (लवणप्रसाद, जिन्हें राणक एवं महामण्डलेश्वर 
की उपाधि मिली है)से संधि की और तय पाया कि वे एक-दूसरे पर आक्रमण नही करने और किसी अन्य के आक्रमण 
करने पर एक-दूसरे की सहायता करेगे | यहू बात लेखपंचाशिका में लिखित है (देखिए, बाम्बे गजेटियर, जिल्द १, 
भाग १, पु० २००) | काम० (६&२३-२६) एवं अस्ति० (२४०।१०-१३) ने ऐसे दस लोगों के प्रकार बताये हैं 
जिनके साथ सन्धि नहीं करनी चाहिए। कामन्दक (६7४२-५२) ने ऐसे सात ज्ोगों के भी नाम बताये हैं जिनके साथ 
सन्धि करती चाहिए । इन बातों के लिए कामन्दक ने कारण भी बताये हैं। अपने से 4राबर बालों के साथ (न केवल 
अपने से अधिक शक्तिशाली के साथ ) भी सन्धि नहीं करनी चाहिए, क्योंकि रण क्षेत्र में विजय संदिग्ध रहती है (काम० 
5-५६) । कौटिल्य ने एक सुल्दर उपमा दी है; जब दो समान राजा एक-दूसरे से भिड़ जाते हैं तो वे कच्चे घड़े को 
भांति टूठ जाते हैं। जब अधिक शक्तिशाली राजा सन्धिके लिए उद्यत न हो तो दुबंल राजा को अपनी सेना छेकर 
शक्तिशाली राजा की सहायता के लिए चल देना चाहिए। कौटिल्य (७।१२) ने सन्धियों एवं दुर्ग-निर्भाण, सिंचाई 
के विषय में तथा अन्य बातों की चर्चा करते समय महत्वपूर्ण निर्देश दिये हैं;स्थल-मागं जल-मार्ग से अच्छा है, दक्षिणी 
एवं उत्तरी मार्गों में प्रथम अच्छा है [)४ कामत्दक (१०१४ - अस्मि० २४०।१६) के मत से बर के पाँच प्रकार हैं; 
विमाता से उत्पन्न भाई का, भूमि (भूमि या घर पर अधिकार कर लेचे से) का, स्त्री से उत्पन्न [स्त्री को भगा ले जाने 
या एक ही स्त्री को प्यार करने के कारण ), शब्दों के कारण (गाली या व्यंग्यात्मक ढंग अपनाने से) तथा त्रुटियाँ या 
अपकार करने से । ;ृ 

कांमन्दक (१०२-४५ ल्‍+ अग्नि० २४०।२०-२४) ने उन सोलह विधियों का वर्णन किया है जिनसे विग्रह 
उत्पन्न होता हैं, यथा---राज्य पर अधिकार कर लेना, स्त्री, जनपद, वाहन ( हाथी,धोड़ा ) ,दू स रे का धन आदि छीन लंना, 
गव॑ करना, उत्पीडित करना आदि | जब कोई राज! यह जान ले कि उसकी सेना का भली भांति पालन-पोषण दो रहा 


१४, स्थलपथेपि हैमबतो दक्षिणापथाच्छे यान्‌ हस्त्यश्वगन्धदन्ताजिनरूप्यसुदर्ण॑पषण्या: सारवत्तरा इत्याचार्या:। 
वेतिशौटित्य: | कम्बलाजिताइवपण्यवर्जा: शंववज्मणिपुक्ता: सुधर्णपण्याइच प्रभतत्तरा दक्षिणापथे । कौटिल्य (७।१२)। 


अभियान तथा तत्सम्बन्धी धामिक कृत्य आदि द्द्ैर 


है, उसकी प्रजा सन्तुष्ट है तथा दूसरे राजा की प्रजा एवं सेना असन्तुष्ट है, और जब उसे इसका ज्ञान हो जाय कि उसे 
विग्नह के तीव फल (भूमि, मित्र एवं धत, काम० १०२६-२८) प्राप्त हो रहे हैं, तो उस (दूसरे राजा) पर आक्रमण 
कर देना चाहिए । कौटिल्य (१५) ने विजयी को सेना समपित किये जाने पर विजित की मनःस्थिति तथा दण्डोपनायी 
(जो सेन्यबल से दूसरे राजा को झुका देता है) को मनःस्थिति का वर्णन किया है (७१६) । यान का तात्पयें 
है उम विजिगीषु का आकमषण-प्रयाण जिसकी प्रजा उसके गुणों के कारणअति सम्तुष्ट हो( काम० ११३१), मत्स्यपुराण 
(२४०२) एवं अग्निपुराण (२२५११-२) का कथन है कि जब शत्तु-पृष्ठभाग आकन्द द्वारा अभिभूत कर लिया जाये 
या जब शत्त्‌ क्पत्तियों से आक्रान्त हो जाय तो विजियीषु को आक्रमण के लिए प्रयाण करना चाहिए। किन्तु यातव्य पर 
(जिस पर आक्रमण करना निश्चित हो चुका है) आक्रमण करने के पूर्व एक दूत (काम० १२॥१) यह जानने के लिए 
भेज देता चाहिए कि वह (यातेव्य) मुठभेड़ करना चाहता है या झुक जाना चाहता है। इससे स्फ्ष्ट है कि बिना बातचीत 
किये या अन्तिम बात कहे (यथा--यदि यह बात नहीं मानी! जायगी तो लड़ाई छिड़ जाययो) लड़ाई नहों की जाती 
थी। महाभारत (उद्योग ८३।५-७) में आया है कि श्री कृष्ण पाण्डवों की ओर से दूत के रूप में कौरवों के यहाँ 
पहुँचे थे । 
पुराणों एवं भ्रध्यकाल के निबन्धों में आक्रमण करने के पूर्व-भावी घामिक एवं आराधनापूर्ण कृत्यों के विषय 
में बहुत-से नियम हैं। विष्णुधर्मोत्तर (२।१७६) एवं अग्ति० (२३६।१-१८) के मत से आक्र मण के सात दिन पूर्व 
ते ही आक्रामक राजा को देवी-देवों की पूजा करनी पड़ती थी । गणपति, दिक्पालों, नव ग्रहों, आश्विनौ, विष्णु, शिव 
दथा राजधानी के मन्दिरों के देवों की पूजा की जाती थी । आक्रामक को उन दिलों के स्वप्नों का अरे लगाना पड़ता था 
और बुरे स्वप्नों के लिए मार्जत आदि की व्यवस्था कराती पड़ती थी। अच्छे एवं शुभ शक्‌नों तथा स्वप्न-विचार के 
विषय में बहुत पुरानी परम्परा रही है। छान्दोग्योपनिषद्‌ (५।२!८-६) में आया है कि जब कोई किसी कार्य की 
सिद्धि के लिए पवित्न यज्ञों में संलग्न रहते पर स्वप्त में किसी स्त्ली को देखता है तो उसे यह अनुभव करना चाहिए कि 
उसका कार्य अवश्य हो जायगा । इसी प्रकार ऐतरेय आरण्पक (३३२४) में आसक्न मृत्यु के संकेतों के विषय में लिखा 
है कि जब कोई व्यवित स्तप्त में किसी काले दाँत वाले काले व्यक्षित को देखे तो उसकी मृत्यु हो जायगी, ऐसा समझना 
चाहिए !7४ शंकराचार्य ने वेदान्तसूत्रभाष्य (२९१४) में उपर्युक्त बातों का उद्धरण दिया है। विष्णुधर्मोत्त र 
(२।१३२-१४४--जो गरर्ण पर आधारित है, २९६४), मत्स्यपुराण (२२८-२४१), अग्नि७ (२३०-२२२) आदि 
ने स्वर्ग एवं आकाश में तथा पृथ्वी और क्रियाओं में उत्पन्न अशुभ लक्षणों एवं शकनों तथा उन्हें दूर करने के उपायों 
के विषय में लिखा है। मानसोल्लस (२१३, पृ० ६७-११२) एवं राजनीतिप्रकाश (१० ३३१-३५१) ने भी ये सब 
बातें कही हैं और ज्योतिष-सम्बन्धी चर्चा भी की है ! उनमें से कुछ बहुत ही मनोरंजक हैं, यथा विष्णुधर्मोत्तर (२(२३५) 
ने मूर्तियों के रोने एवं नाचने की बात कही है । पूजा के छठे दिन अर्थात्‌ आक्रमण-श्रयाण के एक दिन पूर्व राजा 
जयाभिषेक नामक समान करता है। इसका अभूत वर्णन राजनीतिप्रकाश (पृ० ३५१-३६५) में हैं, जहाँ लिगपुराण 
से बहुत-से उद्धरण दिये गये हैं। जय-स्नान के कृत्य राज्याभिषक के कृत्यों से बहुत अंशों में मिलते हैं।विशद चर्चा 
के लिए देखिए मत्स्य» (२४३१४-१६) एवं विष्णुधर्मोत्तर (२१६३।१८-३१) । मत्स्य० (२४३२-१४) में 
अशुभ दर्शनों की भी एक सूची दी गयी है। 


१५. स यद्दि स्त्रियं पश्मेत्समुद्धं कर्मंति विद्यात्‌ । तदेय श्लोक: ! यदा कमंसु कास्येषु स््रिय स्वप्नेषु पश्यति ! 
समृद्धि तत्र जानीयात्तर्मिन्स्वप्तनिदर्शने । छास्दोग्य ० (४४२८-८ ) ; न चिरभिव जीविष्यतोति विद्यात्‌'''अथ स्वप्ना: । 
पुरुष कृष्ण कृरणदन्त पश्यति स एवं हन्ति । ऐ० आरण्यक (३१२।४) । 


इ्ेई धर्ृशास्त्र का इतिहास 


प्रयाण के कुछ शुभ शक्ुन ये हैं--श्वेत पुष्प, जलपूर्ण घट, गायें, घोड़े, हाथी, अग्नि की ज्वाला, वेश्या, दूब, 
सोनः, चाँदी, ताँबा, सभो रत्त, तलवार, छाता, ध्वजा, शव, (जिसके साथ रुदन करते हुए लोग न हों), फल एवं स्वस्तिक 
चित्न । अशुभ शक्‌न ये हैं-काला अनाज, रई, सूखा गोबर, इंधन, मुण्डित सिर या नंग-धड़ंग मनुष्य या बिखरे बालों 
वाला या लाल वस्क्रधारी व्यक्ति, पायल, चण्डाल, गर्भवती नारी, दूदा घट, भूषा या चोकर, राख एवं हृड्डियाँ | 
भानसोललास ( २।१३, श्लोक 5१९-८२३, पु० १०२-१०३) एवं नीतिमयूख (पृ० ५८-५६) ने भी अशुभ एवं शुभ 
वस्तुओं एवं घटनाओं की सूची दी है। मत्स्य9 (२४३।२७) एवं विष्णधर्मोत्तर (२।१६३।३२) ने बड़ी सावधानी से 
यह बात कही है कि पूर्ण तिश्वास एवं प्रसन्न मुद्रा से युक्त मत विजय का सूचक होता है ।१ ६ गौतम (११।१५-१७) ने 
भी ज्योतिषियों तथा अशुभ बक्षणों को दूर करने में चतुर एवं दक्ष लोगों की बात मानने पर बल दिया है और ग्रहुशान्ति, 
स्वस्त्यवन, जादू आदि की व्यवस्था बतलायी है। कौटिल्य ने भी आम्त्त विपत्तियों को दूर करते के लिए देव-पूजा, 
ब्राहमज-सत्कार एवं अथवंवेद द्वारा व्यवस्थित क्रिया-संस्कार करने को कहा है। मनु (७८२) एवं याज्ञ० (१॥३१५) 
ने लिखा है कि विक्षन्‌ ब्राह्मणों को दी गयी भेट राजा के लिए अक्षय सम्पत्ति हीती है। राजघमं काण्ड (१० १०६) ने 
ब्रहममपुराण का उद्धरण देते हुए लिखा है कि राज को प्रति वर्ष दो लक्ष-होम एवं कोटि-होम करने चाहिए | राजधर्म काण्ड 
(पृ० ११३) एवं राजनीतिप्रकाश (पृ० १४४) ने उद्योगपर्ष (३३६३-६५) का हवाला देते हुए मनुष्य की अवनति 
के आठ लक्षण बताये हैं; ब्राहमण-घुणा, द्राहमण-विरोध, ब्राहमण-सम्पत्ति छी न लेना, उन्हें मार डालने या हानि पहुँचाने 
की इच्छा रखना, उन्हें अपमानित करने में भ्ञानन्द लेना, उनकी प्रशंसा से चिढ़ जाना, धामिक कृत्यों में उनका स्मरण 
न करना तथा उनके द्वारा प्रार्थना किये जाने पर आक्रोश प्रकट करना । 

प्राचीन काल में रणक्षेत्र में जाने के पूर्व राजा किस प्रकार सजता या सन्न 5 होता था, इसके विषय में मनोरंजक 
बातें ज्ञात हैं।आश्वलायनगृह्यसूत्र (३॥१२)का कहना है कि जब लड़ाई होने बाली हो, प्रोहित को चाहिए कि वह 
राजा को कवच निम्न रूप से यहनाये । राजा के रथ के पश्चिम भाग में खड़े होकर पुरोहित को यह मन्त्र (ऋ० 
१०१७३) कहना चाहिए--“में तुम्हें छे आया हूँ” आदि । इसके उपरान्त ऋग्वेद (६।७५।१ ) के मन्त्र के साथ 
राजा को कवच देता चाहिए। पुन: प्रोहित दूसरे मन्त्र (ऋु० ६॥७५॥२--"धन्वना गा ) के साथ राजा को धनुष 
देता है और मन्त्र (ऋ० ६।७५।३) का पाठ करने को कहता है एवं स्वयं मस्त्र (॥० ६।॥७४।४) पढ़ता है । इसके 
उपरा्त वह मस्त (ऋ८ ६।७५।५) के साथ राजा को तृणीर देता है। जब संग्राभ-दिशा की ओर रथ चलने लगता है 
तो पुरोहित मन्त्र (० ६।७५॥१) पढ़ता है और थोड़ों पर सातवाँ मन्‍्ल (ऋ० ६७५७) पढ़ता है एवं राजा से 
आठवाँ मन्त्र (ऋ० ६।७५।८) पढ़वाता है । इसी प्र कार मन्‍्त्रों के पाठ के साथ अन्य क्रियाएँ की जाती हैं, जिन्हें हम 
स्थानाभाव से यहाँ नहीं दे रहे हैं ; शेष बातें पांद-टिप्पणी में देंखिए।१० बाण ने हर्षचरित (सातवें उच्छवास) में 
दिग्विजय के लिए हर्ष के प्रस्थान का बहुत ही सुन्दर एवं सच्चा वर्णन किया है। 


१६. मनसस्तुष्टिरेवात्र परसं जयलक्षणम_। एकत: सर्वोलिगानि मनसस्तुष्टिरेकत: ॥ मत्स्य०(२४३ | २७०० 
विष्णुधर्मोत्तर २।१६३।३२)। 

१७. संग्रामे समुपोढ़े राजानं संनाहयेत्‌ । आ श्वा हार्षमन्तरेधीति पश्लाद्यस्थावस्थाय । जीमृतस्पेव मवति 

प्रतीकसिति कबचं प्रयच्छत । उत्तरया धनु: । उत्तरां वाचयेत्‌ । स्वयं चतुर्थों जपेत्‌ । पञ्यस्पेद्धि प्रयच्छेत 

प्रवतेमाने $ .. शी ध् हे के 

अभि घष्ठीम्‌ । सप्तस्याधवान्‌ । अध्टमीसियनवेक्षमाणं बाचयति । अहिरिव भोग: पर्येति बाहुमिति तल 

नहयमानस । अर्थ सारयमाणमपारुहयाभोवर्त वाचयति प्र यो वां मित्रावरणेति च हे । अधनमस्थोक्षेत्राभति रय- 


नीराजताविधि; व्यसन इर्ड७ 


प्रस्थान के पूर्व राजा को नोराजनाविधि क रती पड़ती थी, जिसमें घोड़ों, हाधियों, पताकाओं, सेनाओं आदि 
के समक्ष दीपक घुमाये जाते थे । कौटिल्य (२३० / ने लिखा है कि आश्विन के ने दिन घोड़ों के समक्ष दीपक घुमाये 
जाने चाहिए और यही बात आक्रमण के आरम्त एवं अन्त में तथा महुमारियों के समय की जानी चाहिए। कौटिल्य 
(२।३२) ने चातुर्मास्य (आषाढ़ से आश्विन तक) तथा दो ऋतुओं की संधि के समय हाथियों के समक्ष नीराजनाथिधि 
करने को कहा है। कालिदास ने रघृवंश (४२५) में नीराजनाविधि की ओर संकेत किया है ।१८ इस विषय में और 
देखिए कामन्दक (४६६), बहत्संहिता (अध्याय ४४), शौनकीय (२८5), अम्निपुराण (२६८), विष्णुधर्मोत्तर 
(२।१५६, राजतीतिप्रकाश, पृ० ४३४-४३८ में विस्तार के साथ उद्धृत), कालिकापुराण (८८।१५), निर्णयसिन्धु 
(२, पु० १६६), तथा युक्तिकल्पतरु (पृ० १७८) । विस्तार से जानकारी के लिए पढ़िए वराहमिहिरकृत बुह॒त्संहिता 
(अध्याय ४४) । 

शत्षु पर विजय प्राप्त करने के उपरान्त विजयी के कतेव्यों के विषय में (यथा---मृत राजा की गद्दी पर उसके 
पुत्र या किसी सम्बन्धी को बैठाना, विजित देश की रूढियों एवं परम्पराओं का आदर करना आदि) बहुंत पहल ही 
कहा जा चुका है (देखिए, इस भाग का अध्याय ३) । विजय हो जाने पर राज्य-भाग की प्राप्ति या सोने, चाँदी, 
घोड़ों, हाथियों, मोतियों, रत्नों, सुन्दर परिधानों आदि की प्राप्ति होती थी । विशेषत: कम्बोज, बाहलीक, गन्धार आदि 
उत्त र-पप्चिमी देशों के घोड़ों का बड़ा मूल्य था | देखिए सभा० (५१॥१०, ५३॥५), उद्योग० (८६॥६), द्योण० 
(१५६।-४७), सौप्तिक० (१३२) और सभा० (२७२७, २८।६ भेट-स्वरूप घोड़ों के लिए) | सभा०(३०१२५-३०) 
में उपयुक्त भेटे भीम ने म्लेच्छ राजाओं मे प्राप्त की थीं । 

कौटिल्य ने व्यतन के विषय में भी एक परिच्छेद (सातवाँ) लिख दिया है। व्यसन? का तात्वय है “गुणप्राति 


शाससीपणं: । प्र घारयन्तु मधुनो घृतस्थेति सौपण॑म्‌ । सर्वा दिशोनुपरियायात्‌ । आदित्यमौशनसं वावस्थाय प्रयोधसेयत्‌ । 
उप इवासय पृथिवीसु त द्यामिति त्यचेन दुन्दुमिमभिमुशेत्‌ । अवसुष्टा परापतेतीषन्विसर्जयेत्‌ । यत्र बाणाः सम्पतन्तीति 
युध्यमानेषु जपेत्‌ । संशिष्याद्रा। आश्व० यू० (३१२) । “आदिध्यमौशनस वा” के साथ मिलाइए शान्तिपर्व (१००। 
२० )--यतो बायुय॑त: सुर्यो यत्त: शुक्रत्ततो जय: । पूर्व पूर्व ज्याय एवां संनिपाते युधिष्ठिर ॥' इससे स्पष्ट है कि 
विजयी राजा को सूर्य या औशनस (शुक्र) की ओर मुख नहीं करना चाहिए, प्रत्युत इनको पीछे रखना चाहिए, 
विजयेच्छुक राजा के सामने तेज हुवा भी नहीं होनी चाहिए, उसे उसके पीछे से बहना चाहिए । कुमारसस्मब ( ३।४३ ) 
में कालिदास मे लिखा है--वृष्टिग्रपात परिहत्य तस्य कामः पुर: झुक्रमिव प्रयाणे, जिसकी व्याक्या सें मल्लि- 
नाथ ने उद्धरण दिया है-- प्रतिशुक्त प्रतिबुध॑ प्रत्वंगारकमेव च्‌ ! अपि शक्रसमो राजा हतसे न्‍यो निवतंते ॥॥” धुक्ति- 
कल्पतरु (यू० १७६, डा० एम ० एन» ला द्वारा सम्पादित) में आया है--“शस्तस्तु देवलमते5ध्वनि पृष्ठत्तोषक:'! 
(श्लोक ७है) । 

१८. राज्ञां यात्राविधि वक्ष्ये जिगीषुणां परावनीस्‌ । नौराजनाविधि कृत्वा सेनिकांइहचामयेततत: । गजानन्यान्‌ 
मृगानस्यथामिति यात्राफ़सों सतत: ॥ युक्षिकल्पतरु (पू० १७८) । नोराजनामाश्वयुज कारयेन्नवमेहुनि । यात्रादाव- 
बयाने वा व्याथों वा शान्तिके रत: | अ्थंशास्त्र (२३०); तिख्रो नीराजनाः कार्यश्चातुर्मास्थतृंसन्धिषु । अथंशास्त्र 
(२३२) । उत्पल ने 'नीराजन' का अर्थ यों लगाया है--तोरेण जलेन अजन स्पर्शनम्‌ (बुह॒त्यंहिता ४३॥१ के साष्य 
में) | यह शब्द निर्‌ + राजन (राज से) से भी निकला हो सकता है | तस्मे॑ सम्यस्घुतो वह्तिदाजिनीराजनाबिधौ । 
प्रदक्षिणाचिर्ष्याजेन हस्तेनेव जयं वदो !! रघुदंश (४।२५) । 

१४५ 


बह्चैद घर्षशास्त्र का इतिहास 


लोम्यमभाव: प्रदोष: प्रसंग: पीडा वा व्यसन व्यस्थत्येनं श्रेयल इति व्यसनम्‌”--ऐसा कौटिल्य का कथन है (८।१)। 
और देखिए काम० (१३।१६) एवं नीतिवाक्यामृुत (१० १७७) । “व्यस्यत्यावतंयत्येत पुरुष श्रेयस इति व्यसनम्‌”! 
ऐसा नीतिवाक्याभृत में आया है । “व्यसन' वह है जो मनृष्य को अच्छे कार्य से वंचित कर दे ! कौटित्य के अनुसार 
व्यसन गृणों (यथा कुलीनता, वंश-परम्परागत वीरता) का अभाव है, या अच्छे गुणों का विरोध है, था दोष 
(यथा अत्यधिक क्रोध ), अत्यन्त प्रसंग (स्त्री आदि से), पीड़ा (आक्रमण या दुभिक्ष भादि से) आदि का द्योतक है। 
इस प्रकार व्यसन मोटे तौर से दो भागों में बाँठा जा सकता है, यथा क्रामजनित व्याधियां एवं दोष तथा 'क्रोधजनित 
दोष । आवचार्यों का कथन है कि राजा, मन्त्रियों, प्रजाजनों, दुर्ग, कोष, सेना एवं मित्त राष्ट्रों के दोषों में पृव॑ दल के लोगों 
के दोष क्रमश: उत्तर दल के लोगों के दोबों से बड़े गिने जाते हैं। कौदिल्य आचार्यों के मत को स्वीकार करते हैं । उनका 
कथन है कि सभी दोष राजा के मत्थे जाने चाहिए, क्योंकि राजा ही मंत्लियों, पुरोहित, अध्यक्षों आदि की नियुक्तित करता 
है । प्रजाजनों की उन्‍्तति एवं अवनति राजा पर ही निर्भर है । इस विषय में कौटिल्य ने भारद्वाज से विरोध प्रकट किया 
है । कौटिल्य महोदय उच्चाधिकारियों को अधिक उत्तरदायी मानते हैं। उनका कहना है कि अबोध राजा (जिसने 
शास्त्रों का अध्ययन न किया हो)। उस शास्त्नज्ञ राजा से अच्छा है जो जान-बूझ कर शास्त्रों के विरोध में जाता है, कष्ट- 
सहिष्णु राजा विजयी (नयी विजय करते वाछे) राजा से अच्छा है, दृ्बंल किन्तु कुलीन राजा सबल किन्तु अकुलीन 
राजा से अच्छा है। कौटिल्य ने राजाओं के बहुत-से दोष गिताये हैं, जिनकी चर्चा (इस भाग के अध्याय २ में ) पहले 
ही कर दी गयी है। उन्होंने जुआ को भ्‌गया से बुरा माना है और इसी प्रकार काम को जुआ से, मद्यपान को काम से 
बुरा कहा है। संघों की तोइ-फोड़ अर्थात्‌ फूट के मूल में जुआ प्रधान कारण माना गया है। दैवी विपत्तियों (यथा- 
अग्नि, बाढ़, महामारी, दुभिक्ष ) में बाढ़ सबसे अधिक प्रलयकारी है (८।४)। इसी प्रकार अश्नि, रोग एवं महामा रियाँ 
दुर्निक्ष से कम भयंकर हैं तथा थोड़े भी विशिष्ट व्यक्षितयों का नाश सहंस्नों लोगों के नाश की अपेक्षा अधिक गम्भीर 
है ! कौटिल्य का कथन है कि प्रियतमा रानी के षड्यन्त्र से युवराज का बड्यन्त्र कम महत्वपूर्ण है। कौटित्य ने सेसा 
एवं मित्र राष्ट्रों से उत्पन्न कठिनाइयों का विश्लेषण किया है। उन्होंने सेना से उत्पन्न ४३ कठिनाइयों के कारणों 
पर प्रकाश डाला है, यथा--सैनिकों को उचित आदर न देना, धृणा करना, समय पर वेतन न देना, रोग से रक्षा 
न करना, अत्यधिक स्त्री-प्रमी संनिकों की भर्ती करता आदि | इन बातों पर कौटिल्य से स्विस्तर प्रकाण डाला है, 
जिसे हम स्थानाभाव से यहाँ उल्लिखित नहीं कर सकते | 

राजधर्मकाण्ड, राजनी तिप्रकाश तया अन्य ग्रन्थों में राजाओं के लिए बहुत से क्रिया-संस्के।रों, उत्सवों आदि 
के करने की व्यवस्था दी गयी है। थे कृत्य राष्ट्रीय उपद्रवों से रक्षार्थ, प्रजारंजन आदि के लिए किये जाते थे + राज- 
घर्मंकाण्ड (पृ० ११५-११६) एवं रजनी तिप्रकाण (पृ० ४१६-४१९६) ने ब्रहमपुराण के ३५ श्लोक उद्धृत करके 
बताया है कि राजा को वेशाखमास से लेकर एक या अधिक भहीनों तक ब्रह्मा, देवताओं, गंगा, विनायक, नागों, स्कम्द, 
आदित्यों, इन्द्र एवं रुद्र, माताओं (दुर्गा आदि), पृथिवी, विश्वकर्मा, विष्णु, कामदेव, शिव, चन्द्र की पूजा क्रम से 
प्रतिषदा से लेकर १५ दिनों तक करनी होती थी । इसको देवयाता कहा गया है । उपयुक्त ग्रन्थों ने स्कन्द- 
पुराणसे १८ इलोक उद्धृत करके कौमुदी-उत्सवों, इन्द्र-ध्वज को फहराने आदि के कत्यों का वर्णन किया है | देखिए 
इस प्न्थ का भाग २, अध्याय २४। इन ग्रस्थों ने देवीपुराण का हवाला देकर आश्विन की अष्टमी एवं नवमी तिथियों 
में देवी की पूजा का वर्णन किया है। इन तिथियों में पशु-हनन होता था । कातिक की अमावस्या को यो-पूजन या दास 
होता था । बसोर्धारा (सम्पत्ति की धारा) का कृत्य भी होता था | स्थानाभाव से इनका वर्णन नहीं किया जायगा ! 


अध्याय १० 
राजधर्म के अध्ययन का उद्देश्य एवं राज्य के ध्येय 


इस भाग के गत अध्यायों में हमने प्राचीन एवं मध्य कालीन धर्म शास्त्रकारों एवं अथैशास्तकारों द्वारा प्रतिपादित 
शासन-पद्धति के सिद्धान्तों एवं उनके प्रयोगों का चित्न उपस्थित किया है। अब हम राजधर्म के अध्ययन के उद्देश्य एवं 
राज्य के ध्ययों पर प्रकाश डालेंगे । पाठकों को गत पृष्ठों के अध्ययन से ज्ञात हुआ होगा कि राजधर्म-सम्बन्धी सभी 
सिद्ध/न्तों एवं आदर्शों पर धर्म का रंग बड़ा गहरा था | दूसरी बात यह स्पष्ट हुई होगी कि राजाओं एवं उनके कर्म चारियों 
के समक्ष जो आदर्श रखा गया है, वह उच्च ने तिकता की भावना से परिपूर्ण है। ग्रन्थकारों द्वारा प्रतिपादित सिद्धान्तों 
एवं प्रयोगों में कतिपय दोष देखे बय हैं। ईसा के जन्म के पूर्व एवं पश्चात्‌, कुछ शताब्दियों को छोड़कर, एक राजसन्त्रात्मक 
व्यवस्था ही विद्यमान थी और भारतीय ग्रन्थकारों ने सामान्यतः एक राजतन्त्र व्यवस्था का ही प्रतिपादव किया । इसका 
परिणाम यह हुआ कि 'राजा' अन्त में शासव एवं राज्य का पर्याववाची हो गया, यद्यपि उसके समक्ष उसके कर्तंब्यों एव 
उत्त रदायित्वों के उच्च आदर्श रख दिये गये थे । दूसरी त्रुटि यह है कि राजनी तिज्ञों ने प्रजातन्त्रात्मक एवं अल्पजनशासित 
व्यवस्था की व्याख्या भी कहीं उपस्थित नहीं की । इसके अति रिक्त नये राजनी तिक बिचारों की शन्‍्यता भी देखी गयी; 
एक बार कुछ राजनी तिज्ञों ने जो कुछ प्रतिपादित कर दिया, वही चल पड़ा । लगभग दो सहन वर्षों तक, न तो नय-नये 
राजनीतिक त्रिचारों की सृष्टि को गयी, न तथी-नयी घारण।ओं की चर्चा की गयी और न विरोधी मान्यताओं पर सांगो- 
पांग उल्लेख किया गया। एक प्रकार की प्राचीन परिपाटी के यथावत्‌ चलते रहने की व्यवस्था मात्र कर दी गयी | 
इस प्रकार सतत भश्रवहमान विचारों एवं क्रान्तियों के लिए कोई स्थान न बचा, समाज को केवल उसी प्राचीन ढरें पर चलाने 
का आग्रह किया गया। राजा एवं सामान्य प्रजा के बीच में न तो कोई शवितशाली एवं विरोधी वर्ग था और न कोई शक्ति- 
शाली धारमक संस्था ! श्राहमणों की एक पवित्र जाति थी, किन्तु वे किसी एक सूत्र में नहीं बंधे थे,डनकी शक्तित केवल 
पुस्तकों में बन्द थी, जिनमें यह प्रतिपादित किया गया था कि राजाओं पर उनका प्रभाव रहेगा। किन्तु इसका तात्पर्य 
यह नहीं है कि यह बात केवल भारत में ही पायी जाती थी, वास्तव में, ब॑ सी स्थिति सम्पूर्ण संसार में विद्यमान थी। यूरोप 
में १५वों या १६वीं शताब्दी तक छोटी-छोटी राजतन्त्वात्मक शक्तियों में मुठभेड़ होती रहती थी और आये दिन वे एक- 
दूसरे पर आक्रमण किया करते थे ; अतः केवल भारतीय ग्रन्थकारों की न्‍्यूनता दिखाने से काम न चलेगा । किन्तु 
इतना तो कहना ही पड़ेगा कि ईसा के जन्म के उपरान्त की प्रथम शताब्दी से लेकर ग्या रहवीं शताब्दी तक सिथियनों, 
हूँणों एवं मुस्लिमों के लगातार आक्रमणों, लूट-पाट एवं धार्मिक अत्याच्रों के कटु अतुभव रहते हुए भी भारतीय विचा- 
रकों, योद्धाओं एवं राजनी तिज्नों की आँखें नहीं खुलीं और उन्होंने चतुदिक्‌ बिखरे हुए छोट-मोटे राज्यों को एक सूत्र में 
बाँधने का प्रयत्न नहीं किया यदि विचारकों में यह चेतना होती तो वे सारे भारत के विभिन्न भागों के राजा-महा राजों 
को उभाड़ कर बाह्य आक्रमणों, अत्याचारों,लू ट-पाट एवं व्यभिचारों को रोकते | सबमें समान संस्कृति के मन्त्र का फूंकना 
उनका कर्तव्य था । विजेयनगर एवं महाराष्ट्र में कुछ प्रयत्न अवश्य हुए, किन्तु उन्हें भी व्यापकता नहीं प्राप्त हो सकी | 
यदि विचारकों ने चाहा होता तो प्रामान्य जनता में राष्ट्रीयता की भावना भर उठी होती। उन्होंने केवल अपने सिद्धान्त 


७०० धमंशास्त्र का इत्तिहास 
दुहरावे में ही अपनी विद्वत्ता की इतिश्री समझी, देश-भ दिति की अग्नि सुलगायी नहीं जा सकी | इन कतिपथ दोषों के 
रहते हुए भी भारतीय शासन-पद्धति के सिद्धात्तों एवं प्रयोगों की अपनी युरुतर विशेषताएँ हैं। 

इस परिच्छेद के अन्त में यह पूछा जा सकता है कि प्राचीव भारतीय राज्य के क्या उद्देश्य या ध्येय थे ? अथवा 
यों भी पूछा जा सकता है; धर्मंशास्त्न एवं अथं गास्त्र के लेखकों ने राज्य के समक्ष क्या उद्देश्य रखे थे ? यूरोपीय विद्वानों 
ने राज्य के उद्दे श्य के विषय में विभिन्न समयों में विभिन्न बातें कही हैं? दो-एक उदाहरण पर्याध्त होंगे । प्लेटो एव 
अरिस्टॉटिल (अफलातून एवं अरस्तू ) के शब्दों में नागरिकों का अच्छा जीवन ही राज्य का ध्येय था। किन्तु अच्छा 
जीवन क्या है, यह कहना कठिन है! ब्लण्ट्श्ली ने अपनी पुस्तक ध्योरी आव दी स्टेट! (आक्सफोर्ड, १८८४, पुस्तक ५, 
अध्याय ४, पृु० ३००) में लिखा है कि राज्य का ध्यय होना चाहिए--रष्ट्रीय समर्थताओं का विकास, राष्ट्रीय जीवन 
का परिमार्जेन तथा अन्त में उसकी पूर्णता, किन्तु नेतिक एवं राजनीतिक गति का मानव की नियति से विरोध न हो । 
यह परिभाषा न तो सुस्पष्ट है और त सटीक | मानव की तियति या भाग्य के विषय में अभी म्तक्य नहीं है; राष्ट्र एवं 
राष्ट्रीय जीवन के विषय की मान्यताएँ भी अभी यूरोप में कुछ ही शताब्दो पुरानी हैं। “राष्ट्र! शब्द के लिएकोई भी 
देश या 'राज्य' शब्द का व्यवहार कर सकता है; और तभी यह भारत के विषय में कुछ अर्थ रख सकता है। एक या कछ 
शब्दों में राज्य के ध्येय पर प्रकाश डालना कठिन है। राजत्व के आदर्शों की व्याख्या करते समय हमने इस विषय में कुछ 
चर्चा कर दी है। धर्मशास्त्र कारों की दृष्टि में मानव-स्वभाव गहित-सा प्रतीत होता है, उनका विश्वास-सा था कि साधा- 
रण व्यक्ति कलुषित होते हैं, स्वभाव से पवित्त व्यक्ति कठिनता से प्राप्त होते हैं, केवल दण्ड के भय से व्यकित सीधे मार्ग 
पर आते हैं ( मन्‌ ७२२, शान्ति० १५१३४)।* याज्ञ ० (१।३६१ )ने लिखा है कि जब वर्ण एवं श्रेणियाँ अपने धर्म से च्युत 
हों तो राजा को चाहिए कि वह उन्हें दण्डित करे और उचित मार पर ले आये। कामन्दक (२।४० एवं ४२-४३) ने 
भी यही बात कही है और जोड़ दिया है कि बिना दण्ड के विश्व में मात्स्यन्याथ (बडी मछलियाँ छोटी मछलियों को 
खा डालती हैं अर्थात्‌ सबल निर्बंल को समाप्त कर देते हैं) की उत्पत्ति हो जाती है। यही बात शुक्रनीति(१२३) में 
भी कही गयी है । पश्चिमी लेखकों ने भी यही बात दुसरे ढंग से कही है। प्राचीन लेखकों ने मावव की सहज वृत्तियों पर 
विश्वास नहीं किया और ने यही कहा कि उसकी उचित कार्य करने की इच्छा पर विश्वास करना चाहिए । जेरेमी 
टेलर का कहता है--“मानवों की अवेक्षा भेड़ियों का झुण्ड अधिक शान्त होता है...।' 
प्‌० ६५) का कहना है--“मानव स्वभाव से ही युद्धालु है, शक्ति केवल राजाओं की ही चरम 
वह सम्पूर्ण मानव में समाहित है ।” 


हमें तत्कालीन एवं चरम उद्देश्यों के अन्तर को भी समझ लेना होगा । भारतीय दार्शनिक जीवन में मोक्ष ही 


सेलमाण्ड (जुरिसप्रूडेंस, 
स्थिति नहीं है, प्रत््युत 


१. सर्वो वण्डजितो लोको दुलंभो 
(१५३४) ; इदं प्रकृत्या विषयवंशीकृतं पररुप 
पीडितस्‌ ॥ कास०( २।४२) 


हि शुचिनंर: । दण्डस्य हि भयाव्‌ भीतों भोगाय॑त प्रबतंते ॥ शा/न्ति० 
र॑ स्त्रीधनलोलुप॑ जगत्‌ । सनातने वस्मंनि साधुसेविते प्रतिष्ठते रण्डभयोप- 
: राजदण्डमयाल्लोक: स्वस्वधरसंपरो भवेत्‌ । शुक्र|१!२३)। यह मान्यता प्रसिद्ध राजनीतिज्ञ 


एवं कूटनोतिज्ञ भेकियवेली की सान्यता से शत-प्रति-शत मिलती है (डिसकोर्स, १।३, श्री एच्‌० बठरफील्ड द्वारा 
“स्टेडक्रपट आवब्‌ में क्तियवेलो?, १३४०, १० १११ में उद्‌ घृत ), जिन्होंने नाथरिक जीवन की समस्याओं की व्याख्या 
को हे, थे प्रदशित करते हैं--और इति 


हास में इसकी पुष्टि के लिए अनेक उदाहरण हैं--कि जो लोग राज्य-व्यवस्था 
करते हैं और शासन चलाने के लिए नियम बनाते हैं, उन्हें यह मान लेना होगा कि मानव प्रकृति से ही दुष्ट होते हैं, 
भोर वे अवसर पाने पर अपनी सहज दुष्टता दिखाने से चकेंगे नहीं, भले ही कूछ काल के लिए वे उसे छिपा रखें । 


राजधर्म का अन्तिम उद्देश्य ७०५ 


परम लक्ष्य है। राजधर्म का भी यही अन्तिम लक्ष्य है! किन्तु प्राचीन भारत में राज्य का तात्कालिक ध्येय था एसी 
दशाएँ एवं बाताव रण उत्पस्त कर देवा कि सभी लोग शान्ति एवं सुखपूर्वक जीवन-यापन कर सकें,अपने-अपने व्यवसाय 
कर सक, अपनी परम्पराओं, रूढ़ियों एवं धर्म का पालन कर सकें, निविरोध अपने कर्मों एवं अपनी अजित सर्म्पत्ति का 
फल भोग सके । वास्तव में, राजा शान्ति,सुव्यवस्था एवं सुख की दशाओं को उत्पन्न क्रने का साधत था जो ईश्वर रे सहज 
रूप में प्राप्त माना जाता था। यवि राजा निष्पक्ष होकर सब पर,चाहे वह अपना पुत्र हो या शत्रु हो,+मान रूप से शासन 
करता है और उन्हें अपराध के अनुपात से ही दण्डित करता है, तो वह अपने तथा अपने प्रजाजनों केलिए इह एवं पर दोनों 
लोक सुरक्षित रखता है। राजा एवं श्रजा का करतेव्यपालन स्वर का द्वारखोल देता है। राज्य (या राज्य के प्रतिनिधि 
राजा) का कार्य था व्यवितगत स्वतंत्रता एवं सम्पत्ति के अधिकारों की अवहेलना करने वाले को घमकी देकर या शक्ति 
से रोकना, जनता के परम्परागत रीति-नियमों को प्रतिपालित करने के लिए नियम बनाना तथा सदणुणों एवं धर्म की 
रक्षा करता । ये विचार कौटिल्य (३१) के थे ।२ कौटिल्य ने अपने ग्रन्थ के आरम्भ में ही कहा है--“अत: राजा को 
यह देखना चाहिए कि लोग कर्तव्य-च्यूत न हों, क्योंकि जो अपने धर्म में तत्पर रहता है और आर्यो के लिए जो नियम 
बने हैं उनका पालन करता है, तथा वर्णो एवं आश्रमों के नियमों का. सम्मप्रान करता है बह इहलोक एवं प्ररलोक दोनों 
में प्रसन्‍्त रहता है। 

वगसन्दक ( १११३) एवं शुक्र (११६७) का कहना है कि जो राजा न्याय एवं नियमों का सम्यक्‌ पालन करता 
है, वह अपने एवं प्रजाजन को तिवर्य अर्थात्‌ तीन पुरुषार्थ (धर्म, अर्थ एवं काम) देतः है, यदि वह ऐसा नहीं करता है तो 
तरह अपना एवं प्रजा का सत्यानाश कर देता है। ३ यही बात श्ान्ति० (८५।२) एवं सार्कण्डयपुराण (२७।२६-२० ) ४ 
में भी पायी जाती है । अत: स्पष्ट है कि राजा को प्रजा द्वारा वर्णाश्रम धमंपाजन करवाना पड़ता था,यदि कोई वर्णाश्रम- 
धर्म से च्युत होता था तो उसे दण्डिद करना भी राजा का कतेब्य था । शुक्र (४/४३६ ) का कहना है कि प्रत्येक जाति 
को परम्परागत नियमों का पालन करना पड़ता था, बदि कोई ऐसा तहींकरता था तो उसेदण्डका भागी होवा पड़ता था 
सभी मुख्त ग्रन्थों का कथन है कि प्रत्येक व्यक्ति को अपने वर्ण एवं आश्रम तथा स्वयं अपने कर्तव्यों का पालन करना चाहिए 
सभी को सामान्य धर्म, यथा-अहिसा, सत्य आदि का पालन करना चाहिए (देखिए इस ग्रन्थ के भाग २ का अध्याय १ )। 
राज्य का उदद॑ श्य था प्रत्येक व्यक्ति को उपर्युक्त कर्तव्य करने देना तथा उन लोगों को रोकना जो उसके कठेब्य पालन 
में बाधा डालते हैं। जो पी ढ़ियों से सम्पुज्य है और आदणश है उसकी रक्षा करना भी राज्य का कर्तव्य था। किन्तु ग्रन्थकारों 
ने यह नहीं कहा है कि प्रत्येक व्यक्ति सक्रिय रूप से पूरे समाज के लिए कार्य करे! अन्तिम लक्ष्य था मोक्ष, अत: परलोक की 
चिन्ता अधिक की जाती थी, व्यक्तिगत अजना (निपुणता) एवं सन्यास या विरकित को अधिक महत्त्व दिया जाता था । 


२. राज्ञ: स्वध्म: स्वर्गाय प्रजा धर्मेण रक्षितु: ।...दण्डो हि केवलो लोक पर चेमंच रक्षति । राजा पुत्रेल 
सत्रों च यथादोष सम धृत:।। कौटिल्य ३११; तस्मात्स्वधर्म भूतानां राजा न व्यभिचारपेत्‌ । स्वधर्म सस्दधानों हि 
प्रेत्य चेह न नन्दति ॥ व्यवस्थिताय मर्याद: कृतवर्णाश्रमस्थिति: ! त्य्या हि रक्षितो लोक: प्रसोदति न सीदति।। कौडिल्य 
९१३; चतुर्चर्णाअ्रमों लोको राज्ञा दण्डेन पालित: । स्वधरमंकर्माभिरतो वर्तते स्वेषु वत्मंसु ॥| कौटिल्य १।४१ 

३. न्यायप्रवुत्तो नुपतिरात्मानमपि च॒ प्रजा: जिबर्गेणोपसन्धत्ते निहन्ति ध्रुबमन्यथा ॥। कासम० १४१३ एवं 
शुक्र०७ ९६७ | 


४. वर्णधर्मा न सीदन्ति यस्य राज्ये तथाश्रमा:। वत्स तस्य सुख प्रेत्य परत्रेह च शाश्वतभ्‌ ॥ मार्केण्डेबपुराण 
रज्ष रद्द । 


छ्न्र धर्मशास्त्र का इतिहास 


इसी लिए राज्य का ध्येय था व्यक्तियों को इस योग्य बताना कि वे प्‌ रुषार्थों,विशेषतः प्रथम तीन की (अथे, धर्मं 
काम, क्योंकि मोक्ष केवल कुछ व्यक्तियों द्वारा प्राप्त किया जा सकता हैं, उसके लिए व्यवितगत अनुभूति एवं आध्यात्मिक 
शक्ति का होना अनिकाय॑ है)प्राप्ति कर सके | यहाँ तक कि बाहेँस्पत्य सूत्र (२।४३) का कहना है किनीति का फल है 
घममं, अर्थ एवं काम की प्राप्ति। सोमदेव ने अपने ग्रन्थ नीतिवाक्यामृत का शुभारम्भ उस राज्य को प्रणाम करके किया 
है, जो धर्म, अर्थ एवं काम नामक तोन फल देता है ।६ कामन्दक (४७७) ने राज्य के सातों अंगों की व्याख्या का अन्त 
इस उद्धोब के साथ किया है कि सम्पूर्ण राज्य का उच्च स्थायित्व घन (कोष) एवं बल (सेना)पर निर्भर है और जब 
वह निपुण भन्त्रियों द्वारा सँभाला जाताहै तो त्रिवर्ग अर्थात्‌ घर्मं, अर्थ एवं काम की प्राप्ति होती है ९ कौटिल्य ( १॥७) ने 
कहा है कि हमें काम अर्थात्‌ जीवनानन्द स्वेथा छोड़ नही देना है, प्रत्युत उसे इस प्रकार प्राप्त करना या भोगना है कि 
उससे घम्म एवं अर्थ की प्राप्तियों में विरोध न हो। कौर्टिल्य ने यह भी जोड़ दिया है कि मनुष्यों को इन तीनों ध्येयों की प्राप्ति 
बराबर माता में करनी चाहिए,क्योंकि वे एक-दूसरे पर निभर हैं और एक के आधिक्य से अन्य की एवं स्वयं उसकी हानि 
होती है।: धमंशास्क्षकारों का कहना है कि धर्म राज्य की परम शक्ति हैं औरवह राजा के ऊपर की शक्ित है; राज] तो 
केवल एक यन्त्रया साधन है, जिसके द्वारा धर्म की प्राप्ति होती है । इस ग्रत्थकारों के मतानसार राज्य स्वयं साध्य नहीं 
है, प्रत्युत वह साधन मात्र है जिसके द्वारा साध्य की प्राप्ति होती है। कौटिल्य अरथैशास्त्री थे, अत: उन्होंने अन्त में यही 
कहा है कि तीनों ध्येयों अर्थात्‌ पुरुषार्थो में अर्थ प्रमुख है और अन्य दो अर्थात्‌ काम एवं धर्म अपनी प्राप्ति में अर्थ पर ही 
निर्भर रहते हैं। 


४. नीते: फर्ल धर्मांकामावाप्ति: । धर्मेणायंका्मोपरीक्ष्यों । बाहुस्पत्यसूत्र (२।४३-४४) । 

६- अथ धर्मा्थकामफलाय राज्याय नमः | नीतिवाक्याप्ृत (पृ० ७)। 

७. इति सम राज्यं सकल॑ समीरित परा अतिष्ठास्य धन ससाधनम्‌ । गुृहोतमेत ब्विपुणेन मस्त्रिणा त्िवर्गनिष्प- 
त्तिमुपति शाश्वतीम्‌ ])] काम० (४७७) । 

८. धर्मार्थाविरोधन काम सेवेत | निःसुख: स्यात्‌ | सम वा जिवर्गमयोन्यानुयन्धम । एको हयत्यासेकितों 
धर्मार्थकामानामात्मानमितरो च पीडयति | अर्थ एवं प्रधानस्‌ इति कौटिल्य: | अर्थमुलों हि धर्मकासाविति ॥ 
कौटिल्य (१४७) ) 


व्यवहार (न्याय पद्धति) 
अध्याय ११ 


“व्यवहार का अर्थ, व्यवहारपद, न्यायालबों के प्रकार आदि 


हमने हस भाग के तीसरे अध्याय में देख लिया है कि निष्पक्ष न्याय करना एवं अपराधी को दण्ड देना राजा के 
प्रमुख कार्यों में था। राजा न्याय का स्रोत माना जाता था । कौंटिल्य (१।१६) ने लिखा है कि दिन के दूसरे भाग में 
(दिन को आठ भागों में बाँटा गया था) राज! को पौर-जानपदों (नगरवासियों एवं ग्रामवासियों ) के झग्ड़ों को निपटाना 
साहिए।। सन्‌ (८।१-३) ने'भी लिखा है कि लोगों के झगड़ों को निपटाने को इच्छा से राजा को ब्राह्मणों एवं मंत्रियों 
के साथसमा (न्याय-भवन) में प्रवेश करना चाहिए और प्रति दिन झगड़ों के कारणों को तथ करना चाहिए! शुक्रनीति- 
सार(४)५-४५) , मनु (८१), वसिष्ठ ० (१६।२), शंखलि खित, याज्ञ ० (११३२७ एवं २१), विष्णुधमंसूत्र (३।७२) , 
नारद (१7२), शुक्र० (४५५), मानसोल्लास (२१२०, श्लोक १२४३) का कहता है कि न्याय-शासन राजा का 
व्यक्तिगत कार्य या व्यापार है। मिताक्षरा (याज्ञ० २॥१) का कहना है कि प्रजा-रक्षण राजा का सर्वोच्च कर्तव्य है, 
यह करतंध्य बिना अपराधियों को दण्डित किये पूर्ण नहीं हो सकता, अतः राजा को न्याय (व्यवहा रदर्शन ) करना चाहिए। 
मेघातिथि (मन्‌ ८१) का भी कहना है कि लौकिक एवं पारलौकिक ( अदुष्ट) कष्टों को दूर करना ही प्रजा-रक्षण है , 
मनु (८।१२ एवं २४७ नारद ३॥।८६, पु० ४२) मे न्‍्याय-शासन को थर्मे का प्रतीक माना है और कहा है कि जब त्याय 
होता है तो धर्म के शरीर से उसे बेघनेवाला अधर्म ताम का वाण निकल जाता है। याश ० (१।३५६-३६० ) ने घोषित 
किया है कि निष्पक्ष न्याय से वही फल मिलता है जो पवित्ष वैदिक यज्ञों से मिलता है। स्पष्ट है, न्‍्यायानुशासन एक बहुत 
ही पवित्न कर्तव्य था। मनु (८१२८--ब॒द्ध हारीत ७।१६४) ने कहा है कि जो राजा निरप्राध को दण्डित करता है 
और अपराधी को छोड़ देता है वहू पाप करता है, निन्‍दा का भागी होता है और नरक में जाता है। वसिष्ठ० (१६।४०- 
४३) ने अपराधी के छट जाने पर राजा को एक दिन तथा पुरोहित को तीन दित उपवास करने को कहा है तथा निरपराधी 
को दण्डित करने पर राज! को तीन दिन उपवास तथा पुरोहित को कृच्छ प्रायश्चित करने को कहा है। महाभारत ( अनु- 
शासन ६।३८ एवं अध्याय ७०) एवं रामायण (उत्त रकाण्ड ५३।१८, १६, २५) ने लिखा है कि जो राजा आनन्द-भोग 
में लिप्त रहता है और प्रजा के झगड़ों का निपदारा नहीं करता, वह मृग की भांति दुःख भोगता है (जब दो प्राह्ममणों के 
गाय-सम्बन्धी क्गड़े का निपटारा नहीं हुआ तो उन्होंने राजा नुग्र को गिरग्रिठ हो जाने का शाप दिया था-- 
रामायण )।* शुक्रतीतिस[र (४।५।८) ने भी यही बात कही है। मेगस्थनीज (फेगमेण्ट २७, पृ० ७०-७१) ने लिखा है-- 


१. द्वितोये पौरजानपद्ानां कार्याणि पश्येत्‌ । कौटिल्य (१।१६) ! 

२. अथिनामुपसल्नानां यस्तु नोप॑ति वर्शनम्‌ । सुखे प्रसकतो नपति: स्‌ तथ्येत तृगो यथा ॥ सहाभारत---दण्ड- 
विजेक द्वारा उवृूधुत, पु० १३; अथिनां कार्य सिद॒ध्यर्थ यस्मात्तवं नैथि दर्शनम्‌ । अदृश्यः स्वभूतानों कृकलासों भवि- 
व्यसि ।!'“कार्याथिनां विमर्दों हि राशां दोषाय कल्पते । रामायण, उत्तरकाण्ड (५३।१८, १६, २४); पौरकार्याणि यों 


छ्ग्ड बसंशास्त्र का इतिहास 
“राजा दिन भर कचहरी में रहता है और उसके काम में कोई बाधा नहीं आने देता ।” कौटिल्य (११६ ) ने भी इस विषय 
में लिखा है---“जब राजा कचहरी में रहे तो कार्याशथियों (निपटारा कराने के लिए आये हुए लोगों अर्थात्‌ मुवविकलों ) 
को द्वार पर बहुत देर तक नहीं खड़ा रहने दे, क्योंकि राजा तक पहुँच न हो सकने के कारण, राजा के आस-पास के लोग 
उचित एवं अनुचित कार्यो में गड़बड़ी उत्पन्न कर देंगे और प्रजा में असतोस्ष होगा, फलतः राजा शत्रु के हाथ में चला 
जायग्रा ।7३ राजा की कचहरी या न्यायालय को धर्मासन (शंखलिखित) या घम्रेस्थान (नारद १३४, मनु ८।२३ 
एवं शुक्र ४५४६) या धर्माधिकरण (कात्यायन एवं शुक्र ४५।/४४ ) कहा जाता था ।४ कालिदास (शाकुन्तल ५) एवं 
भवभूति (उत्तररामचरित १) ने धर्मासन शब्द का प्रयोग किया है। 

स्मृतिकारों का कहना है कि अति प्राचीन काल में स्वर्णयुग था, लोग तीतियुक्त आचरण करते थे, बागे चलकर 
उनके जीदन में बेईमानी घुस आयी, इसी से विद्वानों एवं राजा ने नियमों का मिर्माण किया और कानूनों (व्यवहारों ) 
का प्रचलन हुआ (मिलाइए गौतम ८5१) । मनु (१८१-८२ < शान्तिपर्व २३११२३-२ ४) ने लिखा है कि कृतयुग 
(सत्ययुग) में धर्म अपनी पूर्णता के साथ विराजमान था, किन्तु आगे चलकर चोरी, झूठ एवं धोखाधड़ी के कारण क्रमशः 
तीनों युगों (त्रेता, द्वापर एवं कलियुग) में धर्म कीं अवनति होती चली गयी। इस विषय में और देखिए शान्ति० (५ 
१३) । किन्तु इस प्रकार के कथन में कहीं-कहीं विरोध भी पाथा गया है। मनुस्मृति एबं महाभारत में ही मात्स्यन्याय 
की नी चर्चा हुई है। इन बातों का तात्पर्य यही है कि स्मृतिकार चाहते थे कि जनता राजा के एकाधिकारों के समक्ष 
शुके | ऋग्वेद (१०।१०।१०) के काल से छेकर आगे तक के सभी लेखकों ने यही विश्वास किया है कि धामिकता एवं 
नैतिकता में लगातार अवनतिहोती चली गयी है। कछ ग्रन्थों में मात्स्यन्थाय का जो वर्णन है कि वह केवल राजतन्त्ात्मक 
शासत की उच्चता घोषित करने के लिए है | नारद (११) का कहना है कि जब लोगधार्मिक एवं सत्यवादी थे उस समय 
न तो व्यवहार (कानून) की आवश्यकता थी और न द्वेष या मन्‍्सर था | जब मनुष्यों में धर्म का हवस होने लगा तब धर्म 
एवं त्याय का प्रवर्तन हुआ और राजा झमड़ों को दुर करने वाला एवं दण्डधर (अपराधी को दण्ड देने वाला ) घोषित 
हुआ। यही बात बृहस्पति ने भी कही है।* ब्राचीन काल के ऋत की धारणा अब धर्म की भावना ने के ली | ऋत शब्द 


राजा न करोति सुख स्थित: । व्यक्तं स नरके धीरे पच्यते दात्र संशय: ।। शुक्र ४४५८; देखिए उत्तरक्षाण्ड ५३६, 
जहां ऐसे ही शब्द हैं; शंखलिखितौ--राजा स्वाधोनवृत्तिरात्मप्रत्ययकोश: स्वयं कृत्यानुदर्शों विप्रस्वनिषत्तदिचरं 
भद्राणि पश्यति । राजनीतिप्रकाश, पृ० १३४ | 

हे. उपस्थानगतः कार्याधिनामद्वारासज्भ कारयेत्‌ । दुदंशों हि राजा कार्याकार्सविपर्यासमासन्न: कार्यते । 
तन प्रकृतिकोपमरिवशं वा गच्छेत्‌ । अर्थशास्त्र (१।९४) । 

४. धर्मस्थानं प्राच्यां दिशि तच्चास्प्युदके:ः समवेतं स्थात्‌ । शंख (स्मृतिचरिद्रका, अध्याय २, पृ० १६ में 
उद्धृत); धर्म शास्त्र विचारेण सुलसरविवेचनम । यज्राधिक्रियते स्थाने धर्माधिकरण हि तत्‌ ॥ कात्यायव (स्मृति- 
चन्द्रिका, अध्याय २, प्रृ० १६ में उद्घृुत), पराशरभाधबीय (३।१, पृ० २२); व्यवहारप्रकाश (पृ० ८) में आया 
है--धमंशास्त्रामुसारेण अथंशास्त्रविवेचनस्‌ (”' यही बात शुक्रनीतिसार (४५४४) में भी पथावत्‌ है। और वेखिए 
सरस्वतो विलास (प१० ६३ )--“थत्र स्वादे आवेदितव्यतत्त्यनिष्कर्ष: धर्मंशास्त्रविचारेण निर्णत्मि: कियते इतति 
धरंस्थानम्‌ । अस्येब घर्माधिकरणसिति नामास्तरम्‌ [” 

५. घरंकताना: पुरुषा यदासन सत्यवादित: । तदा न व्यवहारोडभू ब टै बो नावि मत्सर: ।। न्टे धर्म मनुष्याणां 
व्यवहार: प्रवतते । द्रष्टा च व्यवहाराणां राजा दण्डघर: ह्मृतः | नारद १॥९॥१; धर्मप्रधाना: पुरुषा: पृथेमासन्त- 


व्यवहार का अर्थ एवं परिभाषा छण्ज्‌ 


ऋ:श्वेद में परमोच्च या सर्वातिशायी नियम या व्यवहार (कानूव) अथवा अखिल ब्रह्माण्ड की व्यवस्था का द्योतक है, 
जिसके द्वारा अखिल विश्व और यहां तक कि देवगण भी शासित होते हैं और जो यज्ञों से अविच्छेय रूप से संबन्धित 
है (देखिये ऋग्वेद ११६८२; ११०५।१२; ॥१३द्ा२; ११४२७; ९१६४॥११; २२८४; ४२३६-१०; 
जहां ऋत दस बार आया है एवं १०।९६०॥१) ] इस विषय में विशेष अध्ययन के लिए देखिये श्री बेरोल्झीमीर कृत 
पुस्तक “दी बल्ड स लोगल फिलांसफीजु! (जास्ट्रो ह्वरा अनूदित, न्यूयार्क, १६२६) एवं प्रो० बी० एम० आप्टे का ऋत 
सम्बन्धी लेख (भण्डारकर ओरिएण्टल रिसर्च इंस्टीट्यूट की रजतजयन्सी जिल्द, पु० ५५-६०) । 

व्यवहार शब्द सूत्रों एवं स्मृतियों द्वारा कई अर्थों में प्रधुक्त हुआ है । इसका एक अर्थ है लेन-देन ( उद्योगपवं 
३७।३०, आपस्तम्बधर्म यज्ञ 7७।/१६॥९७, १॥६।२०११ एवं १६) | इसका एक अन्य अर्थ है झगड़ाया मुकदमा 
(अर्थ, कार्य, व्यवहा रपद ) जिसकी और संकेत हमें शान्तिपवं (६६।२८), मनु (5१), बसिष्ठ ० (१६।॥१) याज्ञ० 
(२॥१), विष्णधमंसूत्र (३४७२), नारद (१॥१) एवं शूक्रनीतिसार (४।५।५) में मिलता है। इसका तीसरा अय॑ 
है लेन-देन में प्रविथ्ट होने से सम्बन्धित न्‍्याय्य (कानूनी) सामशथ्यं (यौतम १०।४८, वस्रिष्ठ० १६।८, शंखलिखित ) (६ 
इसका चोथा अर्थ है 'किसी विषय को तय करने का साधन' (गौतम १०१६, यथा--तस्य व्यवहारो वेदों धर्म शास्त्राणि 
अंग्रानि, आदि-आदि ) । इस अध्याय में व्यवहार शब्द को हम मुकदमा या कचहरी में गये हुएश्व गड़े एवं स्याय सम्बन्धी 
जिधि के अर्थ में प्रयुवद करेंगे । यह तात्पय॑ बहुत प्राचीन भी है । अशोक के दिल्‍ली-तोपय स्तम्भ के प्रथम अभिलेख में 
'वियोहालसमत्ता' (व्यवहार-समता) तथा खारवेल के हाथीगुम्फा शिलालेख (एपी० इण्डि०, जिल्द २२, पु० ७६) में 
व्यवहार-विधि शब्द आये है। महावस्ग (१।४०३) एवं चुल्लकरग ( ६४६) में 'बोहारिकमहासत्त' शब्द आया 
है | मध्य काल के निबन्धों में क़ानून एवं क़ानून-विधि (लॉ एवं प्रोसीडयोर) कभी-कभी एक ही ग्रन्थ में लिखित हैं, 
यथा--वरदराजकृत व्यवहारनिणंय तथा एक अन्य प्स्तक व्यवहारमयूख में। कहीं-कहीं व्यवहार की विभिन्न बातें 
(विवाद आदि) एक ग्रन्थ में तथा न्‍्याय-विधि दूसरे ग्रन्थ में वणित हैं। किसी-किसी पृस्तक में “व्यवहार शब्द केवल 
न्याग्य विधि (जुडीशियल प्रोसोड्योर) के लिए प्रयुक्त हुआ है, यथा--जी मूतवाइनकृत व्यवहृशरमातुका एवं रघुनन्दन- 
कृत व्यवहारतत्व । विवाद शब्द, जिसका अर्थ है झगड़ा (मुकदमा), कभी-कन्नी व्यवहार या व्यवह्ार-विधि के अर्थ 
में प्रयुक्त होता रहा है। आपस्तम्बधमंस्त (२।११॥२६।५) एवं नारद० (१॥५) में विवाद” का अर्थ हे मुक़दमा 
(लॉ-सूट) | मिसरू मिश्र के विवादचन्द्र एवं कमलाकार के विवादताण्डब में व्यवहार एवं न्याय्य विधि (लॉ एवं जुडि- 
शियल प्रोसीड्योर) दोदों का वर्णन हुआ है। याज्ञवल्क्थ (२।८ एवं २०५) ने संभवतः विवाद (शॉ-सूट) एवं 
व्यवहार (जुडिशियल प्रोसीड्योर ) में भेद किया है। 

कतिपय स्मृतियों एवं टीकाकारों ने व्यवहा र' शब्द की प्रिभाषा की है। कात्यायन से दो परिभाषाएं की हैं, 
जिनमें एक व्युत्पत्ति के आधार पर है और विधि की ओर प्रमुख रूप से संकेत करती है तथा दूसरी परम्पर। के आधार 
पर झगड़े या मुकदमे या विवाद से सम्बन्धित है। “उपसर्ग बि का प्रयोग “बहुत' के अथथे हें, अब का 'सन्देह' के अर्थ में 
तथा हार का 'हटाने' के अर्थ में प्रयोग हुआ है; अर्थात्‌ व्यवहार! थाम इसलिए पड़ क्योंकि यह बहुत से सन्देहों को 


हिसका: । लोसद घामिभतानां व्यवहार: प्रकोतितः भ बृहस्थति० (स्मुतिच्न्द्रिका, अध्याय २, ५० १ एवं व्यवहार- 
प्रकाश, पृ० ४ में उदधत) । 

६. रक्षेद्‌ राजा बालानां धतान्यप्राप्तव्यवहाराणाम्‌अआदि-आदि-शंखलिखित (चण्डेशथर का विवाद- 
रत्नाकर, पृ० ५देर्दे में उदधृत)। 

१७ 


७०६ घमंशास्त्र का इतिहास 


हटाता या दूर करता है ।० बहु परिभाषा न्‍्याथ-शासन को बहुत उच्च पद दे देती है। भारतीय दर्शन-शास्त्त की शाखाओं 
का उद्देश्य है सत्य या परम सत्य की खोज करना | उसी प्रकार कात्यययन का कथन है कि क़ानून का उद्देश्य है झगड़े 
के बीच सत्य का उद्धाटन करना | किन्तु कुछ अन्तर भी है। सत्य की खोज में दार्शनिक मनमाना समय ले सकता है, 
किन्तु न्याय यथासम्भव शी त्रता से किया जाता है। इतना ही नहीं, न्‍्याय्य विधि अपने ढंग से सत्य की खोज करती है. 
इसे वाचिक एवं लेख्य प्रमाण पर भ्राधारित होना पड़ता है। किन्तु सत्य की खोज में दाश्शनिक अपनी बौद्धिकता एवं 
आत्मप्रकता पर निर्भर रहता है । मिताक्षरा (याज्ञ़- २१), शुक्र (४॥५।४) एवं व्यवहारमयूख ने व्यवहार को 
अपने-अपने ढंग से समझाया है। 

व्यवहारपद का अर्थ है झगड़े, विवाद या मुकदमे का विषय ।“कौटिल्य (३॥१६ एवं ४७)एवं नारद० (दत्ता- 
प्रदानिक १, अभ्युपेत्याशश्रूषा १) ने व्यवहारपद' के स्थान पर “विवादपद' का प्रयोग किया है। मनु (८।८) से पता 
चलता है कि 'पर्दा का अर्थ है स्थान । याज्० (२५) ते इसका अथे यों बताया है--यंदि कोई व्यक्ति जो दूसरों 
द्वारा स्मृति-नियमों एवं रूढ़ियों के विरोध में तंव किया जाता है, वह राजा या न्‍्यायाधिकारी को सूचित करता दे तो इसे 
व्यवहारपद कहते हैं । बहुत प्राचीन काल से १८ व्यवहारपदों को गणना होती आयी है । इसकः तात्पयं यह है कि मतृष्यों 
के बहुत से झगड़े १८ शीर॑कों में बांदे जा सकते हैं | स्वयं मनु (८।८) ने लिखा! है कि यह संख्या कोई आददर्श नहीं 
है | हाँ, इसमें विशेषत: सभी म्‌ ख्य झगड़े आ जाते हैं। मेधातिथि एवं कल्‍्लूक ने यह बात और स्पष्ट कर दी है। 

मनु एवं अन्य स्मृतिकारों में व्यवहा र॒पदों की संख्या एवं संज्ञा को लेकर पर्याप्त भिन्नता है। निम्नलिखित 


तालिका इस कथन को स्पष्ट करती है। सब लोग एक ही तारतम्य भी नहीं रखते । मनु एवं नारद की भाँति याज्ञ वल्क्य 
ने सभी व्यवहारपदों को एक स्थान पर दिया भी नहीं है। 


७. वि नानार्थेष्व सन्देहे हरणं हार उच्चते। नानासन्देहहरणाद्‌ व्यवहार इति स्मृतः ।। कात्या० , (व्यवहार- 
मयुख॒ पृ० २८३, कुहलूक, सन्‌ 5।१, दीपकलिका पृ० ३६ सें उद्घृत)।दीपकलिकां,पृ०३६ में आयाहै-- ऋण[दाबा- 
दितानाविवादपददिषय: निराक्ियतेल्‍्नेनेति नानासंशयहारी विचारः व्यवहार: ।' प्रयत्नसाध्यं विच्छिस्ने घर्माख्ये 
न्यायत्रिस्तरे । साध्यछूलस्तु यो वादों व्यवहार: स उच्यते ।। अपरार्क प्ृ०५६६, स्मृतिचस्द्रिका, २, ए० १, 
पराश रमाधवीय, रे, प्र० ५-७, ब्यवहारप्रकाश, पृ० रे-४ | सदतरत्त ने यों लिखा है-- प्रयत्दसाध्ये कष्ठसाध्ये 
गहक्षेत्रदिके चिषये विच्छिस्ने स्वेच्छया भोक्तुमशक्ये सत्ति न्‍्यायविस्तरे न्याय: प्रमाण बिस्तीयंते प्रपउच्यते निर्भायते 
यरिमिस्तस्मिन्‌ धर्माह्यों धर्मानामके धर्माधिकरणमिति प्रसिद्धे समालक्षणे स्थले साध्यमुलकों यो गृहलक्षेत्रादिघिषयो 
वादः स व्यवहार इति । स्वधनस्य यथा प्राप्ति: प्रधर्मस्य वर्जनम्‌ । न्यायेन यत्र क्रियते व्यवहारः स उच्यते  हारोत, 
स्मृतिचन्द्रिका २, पृ० १ में उद्धृत्त । 

८. व्यवहार: तस्य प्द विषय: | मिता० (याज्ञ० २६) ; पद स्थास निर्मित्तमिति यावत्‌ । और देखिए इसी 
पर अपराक को टीका । 


व्यवहारपढों को तुलना 


सम कौटिल्य पाञ्नवल्क्य नारद बृहस्पति 
(मिताक्ष रा) (स्मृ०चु०२, प० &) 
१. ऋणादान ५, ऋणादान १. ऋषणादान १. ऋणादान १. कुसीद 
२. निश्षेप ६. उपनिधि २. उपनिधि २. निश्षेप २. निधि 
३. अस्वामिविक्रय ११. अस्वामित्रिक्रम ६. अस्वामिधिक्रपष ७. अस्वामिविक्रम ८. अस्वामिविक्रेय 
४. सम्भूय-समुत्यात ए८. सम्भूय-समुत्यान १७. सम्भूय-समुत्यान ३. सम्भूय-समुत्यान ४. सम्भूय-समृत्थान 
५, दत्तेस्यानपाकर्म १०. दत्तस्थानपाकर्म ७. दत्ताप्रदानिक ४. दत्ताप्रदानिक ३. अदेयाद्य 
६. वेतनादाल ७. करमंकरकल्प. ११- वेतनादान ६. वेतनस्थानपाकर्म ४. भुत्यदान 
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उपयुक्त तालिका से व्यक्त होता है कि याज्ञवल्वय ने पति-पत्ती के कतंव्यों को व्यवहार के १८ विषयों के अन्तर्गत 
नहीं रखा है, क्योंकि उन्होंने आचार वाले परिच्छेद में उसका उल्लेख कर दिया है, उन्होंने अम्युपेत्या|शुश्रूषा एवं प्रकीर्णक 
(मिले-जुले अथवा अन्य दोष) जोड़ दिये हैं, क्रय-विक्र यानु शय को दो भागों में कर दिया है और इस प्रकार सूची में 
२० विषय आ गये हैं। नारद (१११६-१६) में मनु के समान (कुछ के नामों में अन्तर भी है ) ही १४ विषय हैं, उसमें 
स्वामिपालविवाद,स्तेय एवं स्त्वीसंग्रहण छोड़ दिये गये हैं,अभ्युपेत्याशुश्रूषा,प्रकी गंक आदि जोड़ दिये गये हैं और क्रयविक्र- 
यानुशय को क्रोतानुशय एवं विक्रीयासम्प्रदान में बाँट दिया गया है । इसी प्रकार उपयुक्त तालिका के अन्य भेद भी समझे 
जा सकते हैं। हम यह कह सकते हैं कि सर्वप्रथम मनस्मृति ने १८ विषयों अर्थात्‌ व्यवहा रपदों के नाम गिनाये थे । 


गौतम (१२।१, १२।२-३, १२।१२-१३, १२।३४६ एवं २८० का सम्पूर्ण), आपस्तम्बधमंसूल् 


(१४६।२४, १॥६२५॥- 


पू-२, ११९०।२०5१५-२०, २१०२६, १८, १।६२५॥४-११, २।६।१४, २।१०।२७३१४) , बसिष्ठ ० ६ २७:४०, २६।- 
१३॥१५, २६।३१, २७।१२-३६) ने भी अपने-अपने ढंग में विषयों की तालिका दी है और वर्णन किया है। 


छ्न्प घमं शास्त्र का इतिहास 


याज्ञवल्क्य ( २!५०- शुक्र ७० ४।५।६८ ) में व्यवहाश्पद की जो परिभाषा दी है (जब कोई राजा को सूचित करता 
है या आवेदन देता है- आवेदयति चेद्‌ राजे ) उसमे व्यक्त होता है कि व्यवह्ा रपद के अन्तगंत वे झगड़े आते हैं जो बादियों 
था प्रतिवादियों की ओर से कचहरी में आरम्भ किये जाते या लाये जाते हैं। मन्‌ (८४३) का कहना है कि न तो 
राजा को और न किसी राजकूमं चारी को मुकदमा आरम्भ करना चाहिए और न राजा को किसी वादी द्वारा लाथे गये 
मुकदमे को दबा देता चाहिए या उस पर मौन रह जाना चाहिए। गौतम (१३॥२७) ने कहा है कि प्रतिवेदन करने 
वाले को विनम्रतायुवंक अपने परिवेदन (अभियोग) को न्यायाधिकारी के समक्ष रखता चाहिए। कात्यायन (२७) 
का कहना टैँ कि यदि वदी या प्रतिवादी न्यायालय में न आना चाहें तो राजा को अपने प्रभाव या लोभ के कारण उनके 
झगड़ों को तिपटाने के लिए स्वयं सन्नद्ध नहीं होता चाहिए ।£ यही बात मानसोल्लास (२२०।१२७४) एवं शुक्र० 
(४५६६) में भी पायी जाती है। कुछ ऐसे भी विषय रहे होंगे, जिनके विषय में जनता के लोग मौन ही रहते रहे 
होंगे, केवल राजा ही अपनी ओर से कुछ करता रहा होगा। मनु अठारहों व्यवहारपदों के विषय में कह लेने के उपराब्त 
(5।१--६।२५१) कहते हैं कि राजा को बहुत-से कण्टकों (काट, हानिकारक व्यत्ितयों) को दूर करना चाहिए (६/- 
२५२-२४५३ ) । नारद ने उन सभी विषयों को, जिनमें राजा अपनी ओर से हाथ बटाता है, एक विशिष्ट कोटि में रखा 
है, जिसे प्रकोर्णंक कहा जाता है। एसे कुछ विषय निम्नलिखित हैं; राजा की आज्ञा का उल्लंघन, पुरप्रदान, प्रकृतियों 
(मन्त्रियों आदि) में परस्पर-विभद, पाखण्डियों, नेगमों, श्रेणियों, गणों के धर्म (कततब्य) एवं विपयंय, पिता-पुत्र के 
झगड़े, प्रायश्चित्त में व्यतिक्रम (गड़बड़ी ), सुपात्रों को दी गयी भेटों का प्रतिग्रह, श्रमणों के कोप, वर्णसंकर दोष आदि- 
आदि, तथा वे सभी विषय जो पहले (व्यवहारपदों की व्याख्या में) छूठ गये हों---सभी प्रक्रीर्णक में सम्मिलित हैं ।** 
नारद के समान ही बृहस्पति ने प्रकीणंक की परिभाषा की है। कौटिल्य ने व्यवहारपदों की चर्चा अपने धर्मस्थीय (३) 


झ्े- न राजा तु वशित्वेन धनलोभेत वा पुनः । स्त्रयं कार्याणि कु्वोत नराणास विवादिनाम्‌ |) कात्यायल ( सन्‌ 
८! रे की व्यास्या में कललुक द्वारा एवं व्यवहारभयुख पु० २८५ में उदधुत); स्वय नोत्पावयेत्काय समर्थ: 
पृथिवीपति: | नाददीत तथोत्कोच दत्त कार्याथिना नुपः॥ मानसोल्लास २।२०॥१२७४। 

१०. भ्रकीर्णके पुनज्ञेयो व्यवहारों नपाश्नयः । राज्ञामांज्ञाप्रतीधातस्तत्कमं करण तथा !। पुरप्रदान संभदः 
प्रकृतीना तर्थंत्र च। पाखण्डिनंगमश्नेणीगणधर्म विषयंयः ॥ पितापुत्रविदादश्च प्रायश्चित्तध्यतिक्रमः । प्रतिप्रहविलोपश्च 
कोपश्चाअ्रमिणामवि !! वर्णसंकरदोषश्च तदुद॒तिनियमस्तथा ॥। त दुष्ट यच्च पूर्वेषु सर्च तत्स्थात्प्रकोर्णकम्‌ ।। नारद 
(प्रकीर्णक १-४) । इसे प्रिताक्षरा (याज्ञ० २२६५) में उद्धृत किया गया है। स्मृतिचन्द्रिका (२, पु० ३३१) ने 
'पुरप्रमाण' पढ़ा है और इस प्रकार व्याख्या की है--'पोरचरितलेख्यप्रमाणम । तत्र बहस्प ति:--ए७ वादिकृत: प्रोक्तो 
व्यवहार: सप्तासतः । नृपाश्रयं प्रवक्ष्यामि ध्यवहारं प्रकोर्णक्‌ ।। 

पाँच संस्कृत-काव्यों के विदुयात टीकाकार कोलाचल मल्लिताथ द्वारा लिखित वश्यवंशसुधाकर” को 
चर्चा डा० वी० शघवन ने को है (सर डनिसन रॉस वाल्यूम आब पेयस, १० २३४-२४० ) । वेश्यवंशसुधाकर नामक 
ग्र्थ एक कमीशन को रिपोर्ट है जिसके अध्यक्ष थे मह्लिनाथ | यह रिपोर्ट जाति-सम्बन्धी झगड़े के ऊपर है और विद्या- 
चगर के देवराय द्वितीय (१४२२-१४६० ई० ) के काल में लिखी गयो थी । वंश्यों को राज्य के २४ नगरों एवं १०८ 
तोथंस्थानों में व्यापार करने की आज्ञा मिली थी। कोमटी नामक उपजाति ने भी अपने को वैश्य घोषित किया और 
व्यापार करना चाहा। इसी पर मुकदमा चला। मल्लिनाथ ने बड़ी ज्ोजों एवं प्राणामिक प्रन्यों के परीक्षण के डपरान्त 
संग्र किया कि बेश्य,बणिक्‌, नागर, ऊरुज, तृतीयजातीय पर्यायवाची हैं और कोमटी लोग भी, जिन्हें विरोधी गण विजात्ति 


कण्टक-शोधन (राज्यकंत अभियोग ) ७०८६ 


में की है और कष्टकाशोधन नामक परिचुछेद में ऐसे विषयों की चर्चा की है जो प्रदेष्ठा (आजकल के कोरोनरों एवं पुलिस 
मजिस्ट्रेटों के समान ) द्वारा फैसले होते थे । कौटिल्य ने लिखा है कि व्यवहारपदों का फैसला ( निर्णय) धर्मृस्थ (न्याया- 
धीश ) लोग करते थे । “कण्टक' का तात्पय॑ है हानिकारक व्यक्ति (मनु ६:२५२ एवं कौटित्य ४) । कण्टकशोधन में राज- 
कर्मचारियों के अन्तग्ंत निम्नलिखित बातें आती थीं--बढ़ई एवं लोहार जँसे शिल्पकारों को सामान्य श्रेणियों में कार्य 
करना पड़ता था और उन्हें लोगों से काम करने के लिए सामग्री मिला करती थी, यदि वे समय के भीतर बनाकर सामग्री 
नहीं देते थे तो उन्हें पारिश्रमिक का है भाग कम मिलता थ! और पारिश्रमिक का दुगुना अर्थ-दण्ड देना पड़ता था। 
इसी प्रकार के नियम जुलाहों के लिए भी बने थे। धोबियों को लकड़ी के तदूतों या चिकने पत्थरों पर कपड़ा धोना 
पड़ता था, यदि वे इस नियम का उल्लंघन करते थे तो उन्हें क्षतिपूर्ति के अतिरिक्त ६ पण अर्थ-दण्ड देना पड़ता था, 
उन्हें किसी अन्य को भाड़े पर कपड़ा देने पर या बेचने पर १२ पण अर्थ-दण्ड देना पड़ता था। इसी प्रकार दरजियों, 
सोनारों, वैद्यों, संगीतज्ञों, अभिनेताओं आदि के विषय में कानून बने थे। और देखिये कौटिल्य के अर्थशास्त्र का अध्याय 
४ जहां विभिन्न अपराधों के दण्डों की चर्चा है | यदि कोई सोनार किसी से (नौकर या दास से) बिना राजकमंचारी 
को सू चित किये सोना-चांदी क्रय करता है, उसे दूसरे रूप में नहों बदल देता है या बदलता है या किसी चोर से सामग्री 
खरीदता हैं, तो उसे क्रम से १२, २४ या ४८ पण दण्ड-ूप में देने पड़ते थे । किसी सुवर्ण (सोने के सिक्के ) से एक माथक 
(एक सुवर्ण का ई६वाँ भाग) चुराने पर २०० पण दण्ड तथा एक धरण (चांदी के सिक्‍के ) से एक माषक चुराने पर 
१२ पण दण्ड देना पड़ता था । ताँबा, सीसा, पीतल, काँसे के वरतन बनाने आदि में उचित से कम तोल करने पर दण्ड 
देता पड़ता था। जाली सिक्‍क्रा बनाने, लेने या दूसरों को देने में १००० पण का दण्ड लगता था और राज्यकोष में जाली 
सिक्का डालने पर मृत्यु-दण्ड मिलता था। यदि कोई वैद्य किसी रोगी के भयंकर रोग की सूचना (राजकर्मचारी को) 
दिये बिना इलाज करता और रोगी मर जाता था तो उसे कठोर दण्ड मिलता था, यदि वैद्य की असावधानी से रोगी मर 
गया तो उसे मध्यम दण्ड मिलता था । किन्तु यदि रोगी किसी भयंकर कष्ट से अक्रान्त हो गया तो यह विषय दष्डपारष्य 
(आक्रमण के अभियोग) के अन्तर्गत गिना जाता था। संगीतज्ञों एवं अभिनेताओं (भाणों) को वर्षा ऋतु में एक स्थान 
पर रहना पड़ता था, उन्हें भत्यधिक दान छेना अथवा किसी एक ही संरक्षक की प्रशंसा करना मना था; यदि वे इत 
सब नियमों का उल्लंघन करते थे तो उन्हें १२ पण दण्ड देना पड़ता था | ये ही नियम कठपुतली नचाने वालों तथा अन्य 
भिक्षुओं के लिए थे, किन्तु भिक्षुओं को पण-दण्ड के स्थान पर उतने ही कोड़े लगते थे । कौटिल्य (४२) ने कूट तुलामान 
आदि (गलत बठखरे, तराजू आदि) रखने पर दण्ड-न्यवस्था दी है। जो लोग बुरी लकड़ी, लोहे, रत्नों, रस्सियों, कपड़ों 
की बहुत अच्छा कहकर बंचते थे, जो व्यापारिक वस्तुओं के विक्रय में गड़बड़ी उत्पन्न करते थे, जो लोग अनाजों, तेलों, 
दवाओं आदि में मिलाबट करते थे तथा जो लोग स्थानीय एवं बाहय देशों की सामग्रियों की बिक्री में वाणिज्य के अध्यक्ष 
द्वारा निर्धारित दाम से अधिक लेते थे, उन्हें दण्डित होना पड़ता था | कौठिल्य (४।३ ) ने अग्नि, बाढ़ों, महामारियों, 
दुर्भिक्षों, चूहों, व्याप्रों, सर्पों से सम्बन्धित आध्रियों, व्याधियों तथा विपत्तियों से बचने के लिए व्यवस्था दी है; यदि कोई 
चूहों को नष्ट करने के लिए रखे गये बिलावों (बिल्लियों) एवं नेवलों को पकड़ता था घायल कर देता था, उस्ते १२ 
पणदेना पड़ता था। कौटिल्य (४।४) ने जनता की दुष्ट जनों से रक्षा समाहर्ता द्वारा करने की व्यवस्था दी है, क्योंकि 
कूछ लोग गुप्त रीति से लोगों को तंग कर सकते थे । समाहर्ता अपने पुप्तचरों द्वारा ऐसे लोगों का पता लगासा रहता 


की संज्ञा देते हैं, बश्य हैं ओर उन्हें भी बे अधिकार मिलने चाहिए । यह जिर्णय या तो “पाखण्डि,..विषर्षय:” या “तदु- 
दृत्तिनियमः के अन्तर्गत आयेगा । 


७१० घमंशास्त्र का इतिहास 


था। वेश परिवर्तित कर गुप्तचर लोग ग्रामों के राजकर्मंचारियों की सचाई एवं बेईमावी का पता लगाते थे । इसी 
प्रकार वे अध्यक्षों, न्यायाधीशों, धर्माध्यक्षों, साक्षियों (गवाहों) की सचाई एवं बेईमानी का पता लगाते थे | इन विषयों 
में अपराधी सिद्ध होने पर सामान्यतः देश-निष्कासन का दण्ड मिलता था। युप्तचरों द्वारा तथा साधुओं-एहात्माओं के 
वैश में एजन्टों हारा उन नवयुवकों का पता लगाया जाता था जो चोरी एवं डकेती करने की ओर झुकाव रखते थे। 
कौटिल्य (४, ६ एवं ७) ने सन्देह में या अपराध करते हुए पकड़े गये अपराधियों तथा अचानक हो गयी मृत्युओं की 
जाँच-पह़ताल के विषयों पर लिखा है। कौटिल्य (४]८) ते प्रतिवादी के यवाहों की जांच वादी की उपस्थिति में करने 
की व्यवस्था दी है। यवाहों से यह पूछा जावा था कि वे प्रतिवादी के स्रम्बन्धी तो नहीं है या वे पृर्णहपेण अजनब्री हैं, 
इतना ही नहीं, उनसे उनके देश, जाति, वंश, नाम, वृत्ति, सम्पत्ति एवं प्रतिवादों के मित्रों एवं उसके निवास स्थान के 
विषय में पूछा जाता था। कभो-कभी अपराध स्वीकार कराते के लिए यन्त्रणा दी जाती थी। यह कहा जाता है कि 
केवल उन्हीं को यन्त्रणा दी जाती थी जिवका अपराध एक प्रकार से सिद्ध हो चुका रहता था (पहली दुष्ट में, आप्त- 
दोष कर्म कारयेत्‌) | जब अपराध गुरुतर नहीं होता अर्थात्‌ हल्का होता।है, था अपराधी छोटी अवस्था का होता है, वढ़ा 
या बीमार होता है, वश के वश में रहता है, पगल रहता है, भूख या प्यास या यात्रा की थकावट से व्याकुल रहता है, 
अधिक खाया हुआ है या अजीर्ण से बीमार है या दुबंल है, या वह एसी चारी है जिसने अभी एक मास के भीतर ही 
बच्चा जना है, तो यन्तेणा नहीं दी जाती थी। अन्य नारियों को पुरुष की अपेक्षा आधी यन्त्रणा दी जाती थी या केवल 
प्रश्न ही पूछ जाता था । विद्वान ब्राह्मणों एवं साधुओं को अपराधी वत्ताये जाने पर उसके पीछे केवल मुप्तचर 
लगी दिये जाते थे! जो इन नियमों का उल्लंघन करते या औरों को वैसा करने को उद्दीप्त करते, या जो यन्त्रण/ से 
किसी को मार डालते थे उन्हें कड़ा-से-कड़ा दण्ड दिया जाता था। अपराध करते पर चार प्रकार की यन्त्र णाएँ दी जाती 
धीं--(१) छः बण्डे, (२) सात कोड़े, (३)दो प्रकार से लटकाना तथा (४)नाक में नमकीन पानी डालना | कौटिल्य 
ने लिखा है कि जो किसी निर्दोष व्यक्ति को चोर बनाता है या जो चोर को छिपाकर रखता है, वह चोर के समान 
ही दण्ड पाता है। कभी-कभी चोरी त करने वाला भी यन्त्रणा के डर से अपराध स्वीकार कर छेता है, जैसा कि माण्डब्य 
ने किया था ।११ कौटिल्य (४।६) ने लिखः है कि समाहर्ता एवं प्रदेष्या को सभी विभागों के अध्यक्षों एवं उनके अधीन 
राजकर्मचा रियों के ऊपर नियन्त्रण रखना चाहिए । जो लोग राज्य की खानों की सामग्रियों एवं रत्नों को चुराते थे था 
ले लेते थे उन्हें फाँती का दण्ड मिलता था | इसी प्रकार अन्य प्रकार के सामानों की चोरी या उन्हें हटाने-बढ़ाने पर 
भाँति-भाँति के दण्डों की व्यवस्था थी। कौटिल्य ने लिखा है कि ऐसे न्यायाधीशों को दण्ड दिया जाता है जो आवे- 
दकों या प्रतिवेदकों (वादियों या प्रतिव/दियों ) को धमका कर, टेढ़ी भोंहे दिखाकर उप कर देते हैं यश गाली दंते हैं। जो 
न्थायाधीश टीक से प्रश्न नहीं पूछते हैं, व्यथं में देरी करते हैं या सुने-सुनाये मुकदमे को व्यर्थ में पुन: सुनते हैं या जो 


११. मसाण्डव्य की कथा आदिपर्व (६३८२-४३, १०७-१०४), अनुशासनपर्व (१६।४६-५०), नारद० 
(१।४२) एब वृहस्पति० (अपरार्क हारा उद्धृत, पु० शद्ध&) में पायी जाती है। माण्डव्य एक निर्दोष व्यक्ति था । 
उसके पास ही चोरी की सामग्री मिली थी और वह मोनब्नत में लीन था | प्रश्न पुछे जाने पर उसने कुछ भी उत्तर 
नहीं दिया । उसे लोगों ने चोर सिद्ध किया--शूले प्रोतः पुराणधिरचोरश्चोरशंकथा । अभोमाण्डव्य इत्पेंब॑ विल्‍्यात: 
सुमहायशा: ।। आदि० (६३।८२-६३) | कौटिल्य (४5) मे साण्डव्य की कथा दूसरे ढंग से दी है । मार्कण्डयपुराण 
(अध्याय १६) में अणीमाण्डव्य की कथा पायी जाती है। लगता है, बण्ड-विधि (क्रिमिनल लॉ) में माण्डन्य की 
गाया एक प्रसिद्ध याथा रही है । मुच्छकटिक (अक 5।३६) में भी यन्‍्त्रणा की ओर संकेत मिलता है । 


अपराधों के भेद और वर्गोकरण ७१५१ 


अपराधी को जेल से छुड़ाने के लिए या नारी से बलात्कार करने वाले अपराधी को अर्थ-दण्ड देकर छोड दते हैं, उन्हें 
दण्डित किया जाता है। कौटिल्य (४१०) ने चोरी, मार-पोठ, गाली-गलौज, मान-हानि करने, घोड़े या किसी अन्य 
सवारी पर चढ़कर राजा के प्रति अश्वद्धा प्रकट करते, स्वयं राज्यानुशासन निकालने आदि अपराधों में शरीरंग काटने 
के स्थान पर अर्थ॑-दण्ड देने की भी व्यवस्था दी है। उन्होंने मनुप्य-मांस बेचने पर मृत्यु-दण्ड की व्यवस्था दी है, मूर्तियों 
एवं पशुओं की चोरी पर मृत्यु-दण्ड की चर्चा की है तथा मनुष्यों को लुप्त कर देने, वलवश किसी की भूमि छीन लेने, 
धर, सोना, सोने के सिक्‍के, रत्नों एवं अन्न केषौधों की चोरी पर मृत्यु-दण्ड या अधिकाधिक दण्ड देने की व्यवस्था दी है । 
किसी को झगड़े में मार डालने पर यन्तणय या बिना यन्त्रणा के मृत्यु-दण्ड दिया जाता था (किन्तु यदि घायल व्यक्ति 
पगड़ के १५ दिन या एक मास के उपरान्त मर जाता था तो बधिकाधिक अर्थ-दण्ड या ५०० पण या चिकित्सा में लग 
धन के बशाबर दण्ड लगता था) । किसी हथियार से घायल कर देने पर कई प्रकार के दण्ड दिये जाते थे । पुरुषों या 
नारियों को मार डालने पर शूली १र चढ़ाया जाता था, जो व्यक्ति राज्य-हरण करने के अपराधी होते थे या अन्तःपुर 
में बन्नपूर्व क प्रवेश करते पाये जाते थे, या जो आटवबिकों (जंगल में रहने वालों) को या शत्ओं को आक्रमण करने के 
लिए उभाड़ते थे था देश, राजधानी या सेना में असन्तोष उत्पन्न करते थे, उन्हें जीवित जलाया जाता था | इस अकार 
के अपराध में पकड़े गये ब्राह्मणको जल में डुबा दिया जाता था या अंधेरे कमरे भें अकेला बन्दी रखा जाता था । माता- 
पिता, गुरु या साधु को अपशब्द कहने पर जिहवा काट ली जाती थी ; बांध, जलाशय को नष्ट करने वाले को जल में 
डुबा दिया जाता था; जी स्त्नी अपने पति या बच्चे को या मुरुजत को मार डालती थी, विष देती थी या उन्हें आम में 
जला डालती थी, उसे बल द्वारा फड़वा दिया जाता था (कौठिल्य ४११)! कौटिल्य ने परनारी के साथ बलात्कार करते, 
अविकसित या विकसित लड़की के साथ संभोग करने पर दण्ड की व्यवस्था दी है। यदि कोई पुरुष किसी विकसित अथवा 
युवती लड़की के साथ उसकी इच्छा के साथ संभोग करता है तो पुरुष को ५४ पण तथा लड़की को २७ पण दण्ड देता 
पड़ता था। अपनी ही जाति की लड़की के साथ, जो तीन वर्ष पूर्व से यौवन प्राप्त कर चुकी है, किन्तु अभी अविवाहिंत 
है, संभोग करना बड़ा अपराध नहीं माना जाता था | दिखान के समय कोई और, किन्तु विवाह के समय कोई अन्य कन्या 
प्रकट करने पर दण्डित होना पड़ता था। यदि प्रवासी व्यक्ति की पत्नी व्यभिचार करती है और उसका कोई सम्बन्धी 
या तौकर उसे नियन्त्रित रखकर उसके पति को उसके आने पर सौंप देता है तथा उसका पति उसे क्षमा कर दता है 
दो उसके प्रेमी के ऊपर अभियोग वहीं चलाया जाता, किन्तु यदि पति क्षमा नहीं करता है तो स्त्री के कान एवं नाक 
काट लिये जाते हैं और प्रेमी को मृत्यु-दण्ड दिया जाता है--कौटिल्य (४!१२)। इसी प्रकार कौटिल्य (४१३) ने अन्य 
प्रकार के अपराधों की भी चर्चा की है जिन्हें स्थानाभाव से यहां नहीं दिया जा रहा है। 

कौटिल्य ने बड़े विस्तार के साथ अपराधों का वर्णन किया है, उनकी तालिका की विशालता आधुनिक भारतीय 
दण्डविधान' की विशालता से कम नहीं है । कौटिज्य के अर्थशास्त्र के अध्याय ४ के बहुत-से नियम एवं व्यवस्थाएँ याज्ञ ० 
(२४२७३-३०४), तारद० (प्रकीर्णक तथा अन्य स्थानों में), मनु (८२६४-३६८, ३६६-३६७; ६।२२४-२२६, 
२३१-२१३२, २६१-२६७) में भी पायी जाती हैं। कौटिल्य ने बहुत-से अभियोग्रों की चर्चा कण्दकशोधन के अन्लगंत की 
है त कि धम्न॑स्थोय परिच्छेद के अच्तगंत। ऐसा क्‍यों किया गया है, इसके उत्त रदेना कठिन है। यह सम्भव है कि कौटिल्य 
ने धर्मस्थीय के अन्तर्गत केवल उन्हीं अभियोगयों, प्रतिवदनों आदि को रखा, जो दो दलों के बीच के झगड़ों से सम्ब- 
न्धित थे । बहुत-से प्रतिवेदन, जिन्हें बाकपारुध्य, दण्डपारुष्य, संग्रहण एवं स्तेय के अन्तर्गत रखा गया है, झगड़ों से तम्ब- 
न्यित थे और बैसे ही थे जो विशेषत: कण्ठकशोधन परिच्छेद में रखे गय हैं। कण्टकशोधन वाले अभियोग राजा अथवा 
राजकमंचारियों द्वारा उपस्थित किये जाते थे और वे राज्य से सम्बन्धित होने के कारण फौजदारी (क्रिसिनल) माने 
जाते थे, क्योंकि उसका सीधा लगाव विशेषत: अपराधों के तष्ट करते से था। कौटिल्य (३॥२०) ने प्रकीर्णक के अन्तर्गत 
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कुछ अन्य बातें भी सम्मिलित कर सी हैं, यथा उधार ली हुई वस्तु को न लौटाना, ब्राह्मण होने के बहाने से घाट का 
किराया न देना, दूसरे की रखैल से सम्बन्ध रखता, कर एकन्न कर स्वयं हड़प लेता, चाण्डाल का आये नारी को दूषित 
करना, दंवों एवं पितरों के सम्मान में किये गये भोज में बौद्धआजीवक यह शद्र साधु को निमन्धित करना,गम्भी र पाप न 
करते पर भी माता-पिता, बच्चे,पत्नी या पति,धाई या बहिन, गुरु या शिष्य को त्याम देवा, किसी को अवैधानिक रूप से 
बन्दी बनाता आदि । कौटिल्य ने नारद, ब॒हुस्पति एवं कात्यायत के समान उन सभी बातों को, जिन्हें राजा अपनी 
क्षोर से उठाता है, प्रकीर्भक के अन्तगंत नहीं रखा है, बल्कि उन्हें कष्टकशोधन के अन्तगंत रखा है । कौदिल्य ने स्वयं 
लिखा है (४॥१ एवं १३) कि कण्ठकशोधत के अन्तर्गत दिये गये विषय उन विश्यों के समान ही हैं जो बण्डपारुष्य-जेसे 
हें और घरमस्थीय के अन्तगंत वर्णित हैं। उदाहरणा्थ हम ४॥१ को देख सकते हैं, यथा--यदि वैद्य असावधानीवश 
किसी रोगी के किसी मर्मस्थल को हानि कर देता है तो वह दण्डपारुष्य समझा जायगा । इससे स्पष्ट है कि नारद 
एवं बृहस्पति ( जिन्होंने राजा द्वारा चलाये गये अभियोगों को प्रकीर्णक के अन्तर्गत रखा है) के बहुत पहले ही कौटिल्य ने 
स्याय्य शासन (जुडिशिएल एडमिनिस्ट्रेशन) की कल्पना कर ली थी । 


माल और फौजदारी अभियोग 


व्यवेहारपदों का उल्लेख बहुत प्र।चीन एवं प्रामाणिक है, किन्तु उतका वर्गीकरण वैज्ञानिक सिद्धांत पर कदाचित्‌ 
ही आधारित हैं। रूरस्वतीविलास (प० ५१) में उल्लिखित एक लेखक यानी निवन्धकार के अनु सार ऋणादान से छेकर 
दायविभाग तक के सारे व्यवहारपदों में जो मांग प्रस्तुत रहती है, वह न्याय-सिद्ध होने पर दुसरे दल द्वारा देय मानी जाती 
है; किन्तु बाकपारुष्य,दण्डवारुष्य,साहस,च्ूत एवं बाजी लगाने आ दि में दण्ड के रूप में ही प्रमुख माँग की पूर्ति होती है। 
यहाँ पर माल (सिविल) एवं फौजदारी (क्रिमिनल) से सम्बन्धित मुकदमों की ओर संकेत मिल जाता है ।१ * इसी से 
बृहस्पति ने व्यवहारों को दो भ्रकारों में बाँटा है, यथा--(१) धन-सम्बन्धी एवं (२) हिसा-सम्बन्धी । याज्ञवल्क्ष्य 
(२२३) ने अरथंविवाद (सिविल झगड़े ) का उल्लेख किया है, अतः स्पष्ट है कि उन्होंने अर्थ-सम्बन्धी एवं मार-पीट 
सम्बन्धी झगड़ों को दो भागों में बाँटा है। धन या अर्थ से सम्बन्धित मुकदमे चौदह भागों में तथा हिंसा से उत्पन्न मुक- 
दम चार भागों में बट हुए हैं ।* १अन्तिमप्रकार के मुकदमों को वाकपारुष्य (मावहानि अर्थात्‌ अपमान तथा गाली-यलौज 
से सम्बन्धित), दण्डपारुष्य (आक्रमण अर्थात्‌ मार-पीट करना था भर्दन करना), साहस (हत्या तथा अन्य प्रकार की 
हिसाएं ) एवं स्त्रीसंग्रहण (व्यभिचार या परभार्यालंघत ) के नाम से पुकारा जाता है। यहाँ पर अथंभूल या धानम्‌ल 
(सिविल) तथा हिसाम्‌ल (क्रिमिनल)नामक झगड़ों का अन्तर स्पष्ट हो गया है। कात्यायन ने भी कहा है कि क्षगड़ों 


१२. तथा च गोतससूत्रभू--द्विरुत्थानतों हिगतिरिति । व्यवहार इत्यनुषज्यते | तत्र निबन्धनकारेणोक्तम्‌-- 
ऋणादानवादिदायाविभागान्तानां देयनिबन्धनत्व॑ साहसादिपञचकस्य दण्डनिबन्धनत्यमिति द्विरत्यानतेत्यर्थ इति ! 
सरस्वतोविलास, पृ० ५१ । 

१३- दविपदों व्यवहारः स्थान हिसासम्‌ दमवः । द्विसप्तको5र्थम्‌लस्तु हिसामूलश्चतुविधः ॥...एक्सथंसमुत्यानि 
पदानि तु चतुर्दश । पुनरेध प्रभिन्‍नानि क्रियाभेदादनेकथा । पारुष्ये के साहस च परस्त्रॉसंप्रहस्तथा | हिसोद्भवपवास्येयं 
चत्वार्याहु बृहस्पत्ति: ।। स्मृतिचन्द्रिका (२, पृ० ६); व्यवहारभयूख (पु० २७७); पराशरमाधवोय (३, पुृ० २०- 
२१); साध्यं वादस्य मूल स्थाहादिना यस्तिवेदितस्‌ । देयाप्रदान हिसाः चत्युत्थानद्यभुच्यते | कात्यायन (३०), 
स्मृतिचन्दिका (२, पृ० १३) में उद्घुत। 
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के मूल दो हैं; (१) जो देय है उसे न देना तथा (२) हिंसा । यद्यपि इस रीति से १८ प्रकार के अर्थंमूल एवं हिंसामूल 
झगड़े थे, किन्तु उन्हें निपटाने के नियमादि एक-साथ ही थे, वे एक ही प्रकार की कचह रियों में सुने-सुनाय जाते थे। 
आधुनिक काल की भाँति दो प्रकार की कचहरियों की परम्परा नहीं थी । बृहस्पति ने कह है कि झगड़ों का निर्णय केवल 
शास्त्र-वर्णित नियमों के आधार पर ही नहीं होना चाहिए, प्रत्युत तर्क एवं विवेक को भी महत्ता मिलवी चाहिए । 
नारद० (१८-२६), बृहस्पति, कात्यायन, अग्निपुराण (२५३।१-१ २, जहाँ वारद के एलोक ज्यों-के-त्यों उद्धृत 
हैं) तथा अन्य ग्रन्थों ने व्यवहार के विषय में कई एक निर्देश दिये हैं, यधा-यह ह्विफल हू, यह चतुष्पाद है आदि ।-- 
(१) चतुष्पाद--चतुष्पाद का अथ है चार पाद अर्थात्‌ धर्म, व्यवहार, चरित्र एवं राजशासन (नारद ११०) 
वाला । याशवल्क्य (२।८) एवं बृहस्पति के अनुसार चतुष्पाद हैं--अमियोग, उत्तर क्रिया एवं निर्णय । किन्तु कात्यायन 


(३१, अपराक १० ६१६ में उद्धृत )के अनुसार चतुष्पाद हैं--अभियोग, उत्तर, प्रत्याकलित एवं क्रिया |" ४ सि 
घर्म तथा अन्य तीन, वास्तव में अन्तिम निर्णय के चार पाद हैं। अच्तिम निर्णय व्यवहार की चार स्थितियों में 


एक स्थिति य; दशा है, अतः गौण बर्थ में या वींचातानी करने से ये व्यवहार के चतुष्पाद हैं। इनमें प्रत्येक के दो प्रकार हैं 
(देखिए, स्मृतिचन्द्रिका १० १०-११, पराश रमाधवीय ३, पु० १६५-१६६, व्यवहारप्रकाश पृ० ८७-८८, जहाँ बृहस्पति 
के श्लोवों की पूर्ण व्याख्या उपस्थित की गयी है) । 

धर्र के अनुसार निर्णय का तात्पये यह है कि अपराधी अपना दोष मान ले और वादी को उसका धन मिल जाय 
यथा उसकी माँग की पूर्ति हो जाय । इसमें मुकदमा आगे नहीं चलता,भर्थाद्‌ साक्ष्य,लेख-प्रशाण आदि की क्रियाएं नहीं होतीं । 
इसी प्रकार विव्य (आडिएल) द्वारा प्रमाण एकत्र करके निर्णय देता भी धर्मपाद माना जाता है | दिव्य को सत्य भी 
कहा जाता है और दोनों को एक ही माना जाता है। इसमें अपराधी सत्य कहुता है और इस प्रकार के निर्णय को भर्म 
का निर्णय कहा जाता है (देखिए, बृहृदारण्यकोपनिषद्‌ १।४॥१४) । जब कचहरी में साक्षियों द्वारा मुकदमा लड़ा 


१४. अर्थशास्त्र (४।१) के अन्त में दो श्लोक आये हैं--धर्मइव व्यवहारश्च चरित्र राजश[सनम्‌ । विवादार्थ 
श्चतुष्याद: पश्चिम: पूर्ववाधक: | तत्र सत्ये स्थितों धर्मो थ्यवहारस्तु साक्षिश्रु। चेरित्रं संग्रहे पुंतां राज्षामाा तु 
शासनम ॥ यही बात कुछ हेर-फेर के साथ तारद० (१।१ ०-११) एवं हारीत (सरस्वतीविलास प्‌० ५४८ सें उद्धत) 
में भो है। इन श्लोकों को व्याख्या विस्तारपुर्बंक अपराक (५० ५६७), स्मृत्तिचन्द्रिका (२, पृ० १०-११), 
ब्यवहारप्रकाश (प्रृ० ७, ८८-प८ढे) तथा अन्य निबसन्धों में की गयी है । इन श्लोकों में व्यवहार-सस्बन्धो बियादों के 
निर्णय के साधनों का वर्णन है । बृहस्पति का कहना है---धर्मेण व्यवहारेण चरित्रेण नुपाज्ञया । चतुष्प्रकारोड$भिहित: 
सन्दिश्धेर्थ विनिर्णय: ॥ (स्सुृतिचन्व्रिका २, पृ० १०; पराशरमसाधबीय हे, पृ० १६; व्यबहारभ्रकाश पृ० ६); 
व्यवहारोषपि चरिशभ्रेण बाध्यते यधा-साक्षिमि:साधितेः्प्याभी रस्त्रिया: पुरुषान्तरोपभोगे तब्दण्ड हर व्यंवहारतः प्राप्तेडपि 
राजकुलाधिगतलिणखिताघ्निव्तते | एवं हि तत्र लिखितम--आमौरस्त्रीणां व्यभिचारेषपि सति दण्डो न ग्राहय इति ! 
अपरार्क पृ० ५६७ (याज्ञ० २।१७) । न्‍ 

अपरार्क (१०६१६) के अनुसार प्रत्याशलित का अर्थ है न्यायाधीश एवं सम्यों का वि्ार-विभर्श, जिसके 
द्वारा प्रमाण एयं प्रमाण को विधि का पता चलाया जाता है। मिताक्षरा (याझ्ष० २।८) के अनुसार इस अर्थ में ध्रत्या- 
कलित व्यवहारपाद नहीं हे, क्योंकि मुकदमेबाजों से इसका सोधा सम्पक नहीं है। चारद (२११ ) के मत से प्रत्याकलित 
का अथ है अभियोग या उसके उत्तर (अर्थात्‌ लिखित पूरक यक्तस्य) में जोड़ा हुआ भाग-वादिश्यां लिखिताच्छेष॑ 
परपुनर्वादिता स्मृतस्‌ । तस्प्रत्याकलितं नाम स्वपाढ़े तस्य लिश्यते ॥ 

१८ 
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जाता है तब उसे व्यवहार कहा जाता है। 'साक्षियों? का उल्लेख उदाहरणस्वरूप किया गया है और इसमें लेख-प्रमाण, 
स्वत्व या कब्जा तथा अन्य प्रमाण भी सम्मिलित हैं। जब प्रतिवादी (डेफेगडेण्ट) सीधे ढंग से उत्तर न देने का अपराधी 
सिद्ध होता है अथवा उसके उत्तर दोष धृर्ण होने से स्वीकृत नहीं होते और निर्णय उसके विपक्ष में जाता है, तब भी ऐसा 
मिर्णय व्यवहार दारा ही किया गया माना जाता है । चरिज्न से तात्पयं है 'देश, ग्राम या कुल की परम्परा या रूढ़ि (देश 
स्थिति: पूरवंकृता चरित्न सभुदाहृतम्‌--व्यास, जैसा कि स्मृतिचन्द्रिका २, पृ०११ एवं व्यवहारति्णय पृ०१३८ न उद्घृत 
किया है)। और देद्धिए नासिक अभिलेख सं० १२ (एपिग्रैफिया इण्डिका, जिल्द, ८, प्‌ृ० ८२-फलकवारे चरित्नतोति') । 
नारद ने भ्रकीर्णक २४ में यही संकेत दिया है, यथा--स्थित्यर्थ पृथिवीपालश्चरित्नविषष्ण: कृता:।” चरित्न का अर्थ /अनु- 
मान! (अधिकार एवं पूर्वधारणा) भी है; 'अनुमानेंच निर्णीत चरिवर्भिति कथ्यते' (बृहस्पति-व्यवहारनिर्णय, पु० 
१३६ एवं पराशरमाधवीय ३, पृ० पृद्ध८ में उद्धत)। रूढ़ियों एवं परम्पराओं के आधार पर भी निर्णय दिया जाता या 
ओर वंसी स्थिति में स्मृतिसम्मत नियमों का विधार नहीं होता था । “चरित्र पुस्तकरण ” का अर्थ है कि ऐसी रूढ़ियाँ 
जो राजा हारा लिखित कर ली गयी हों, निर्णय के लिए प्रामाणिक भान ली जाती हैँ। “चरित्र तु स्वीकरण”' का तात्पय॑ 
है ऐसे भ्रयोग या रूढ़ियाँ जो प्रजा एवं न्यायालयों द्वारा निर्णय के लिए प्रामाणिक मान लो गयी हों। राजशासन वह 
है जो राजा द्वारा दिया जाता है, किन्तु वह स्मृतिविरुद्ध नहीं होता और न स्थानीय रूढ़ियों के विरुद्ध होता है। वह 
राज की मेंघा का परिचायक होता है और तभी कार्यान्वित होता है जब कि दोनों पक्ष प्रबल हों और उनके पक्ष में जो 
प्रमाण हों वे शास्त्रीय एवं अकाट्य हों । उपर्युक्त चारों अर्थात्‌ धर्म , व्यवहार, चरित्र एवं राजशासन का विवेचन बूह- 
स्पति (पराशरमाधवीय रे, पृ० १४८) एवं कात्यायन (श्लोक ३५-३८, स्मृतिलन्द्रिका २, १० १०; पराशरमाधबवीय 
३, पू० १६-१७ एवं सरस्वतीबिलास १०७ में उद्धुत) में हुआ है। बहस्पत्ति ने चरित्र के दो अर्थ दिये हैं; (१) वह 
जो अनुमान द्वारा निर्णात है तथा (२)देश की परम्परा या रूढ़ि । ऐसा कहना कि इन चारों में एक के उप थब्त 
आते वाला दूसरा अपने पूर्व वाले का महत्त्व कम कर देता है, ठीक नहीं है। देखिए कात्यायन (४३,व्यवहा प्रकाश प्‌ ० 
६० ढ्वारा उद्धृत )। यदि कोई विवादी (मुकदमा लड़ने वाला) यह कहे कि वह अपना मुकदमा “दिव्य! द्वारा तय कराना 
चाहता है और दूसरा कहे कि वह मानवीय साधनों (साक्षियों,लेखप्रमाणों आदि )द्गारा तय कराना चाहताएै, तो “दिव्य! 
का प्रयोग नहीं किया जाता, प्रत्युत साधा रण ढंग अपनाया जाता है। इसके लिए देखिए कात्यायन २१८ (याज्ञ ०२२२ 
की व्याख्या में मिताक्षरा द्वारा उद्धत )। यहाँ पर व्यवहार के पक्ष में धर्म की अवहेलना की गयी है। एक अन्य उदाहरण 
के लिए देखिए, पराशरमाधवीय ३६ पूृ० १८)। चारों वर्णों में किसी एक वर्ण का एक व्यवित राजद्रोह करता है और 
कायरतावश अपना अपराध स्वीकार कर लेता है[ यह दिव्य या सत्य है) किन्तु साक्षीगण (मनु के १०।१३० वचन पर 
विश्वास करके कि मृत्यु-दण्ड होते समय साक्षी गण झूठ बोल सकते हैं)का कहना है कि उसने साजद्रोह नहीं किया और 
अपराधी छूठ जाता है। यहाँ पर भी व्यवहार (साक्षियों के कथव पर भी मुकदमा चलता है) के पक्ष में धर्म की अवहेलना 
हुई है। इसी के समान अन्य उदाहरण के लिए देखिए, स्मृतिचन्द्रिका (२, पृ० ११) । केरल में वेश्या के यहाँ जाना 
परम्परा से गहित नहीं माना जाता था| बत: यदि यह साक्षियों द्वारा प्रमाणित हो जाय कि केरल में किसी ते एस किया 
तो स्थानीय राजा उसे अच॑ं-दण्ड नहीं भी दे सकता था । या कह्पता कीजिए कि किसी ने किसी आभीर की पत्नी के साथ 
व्यभिचार किया और उस पर अभियोग चला और साक्षियों द्वारा मह सिद्ध भी हो गया। तब अभियोगी यह कह 
सकता है कि आभीरों में ऐसा नियम है कि उत्को स्त्रियों के साथ व्यभिचारकरने पर दण्ड नहीं मिलता । इस प्रकार 
के मुकदमों में चरित्र (परम्परा या रूढ़ि या देश-प्रयोग) व्यवहार की अवहेलना कर देता है। किन्तु मान लीजिए कि 
अपनी प्रजा के कुछ ज्ञोगों के नैतिक उत्थान के लिए राजा आज्ञा निकालता है कि अमुक तिथि से जो किसी आभीर की 
पत्नी से व्यभिचार करता पाया जायगा उसे दण्ड दिया जायगा, तो यहाँ पर कहा जायगा कि राजशासन द्वारा चरित्र 


व्यवहार के विविध अंग ७१५ 


की अवहेलना की गयो। एसी स्थिति में राज्शातन ही निर्णय का कानून था निर्णय माना जाथगा। इसी प्रकार जहाँ 
न साक्षी हों, न लेख-प्रमाण हो, न अधिकार हो, न दिव्य (सत्य) की ही गुंजाइश हो बोर न शास्त्रीय अथवा परम्परा 
की बातें या नियम हों, वहाँ राजा ही अपने ढंग ये निर्णय करता है! देखिए, पितामह (स्मृतिचन्द्रिका २, पु० २८ में 
उद्घृत ) तथा अन्य ग्रन्थ । कात्यायन (श्लोक ३६-४३, व्यवहारप्रकाश, पृ० ८६ में उद्घृत ) 
अपने ढंग से प्रकाश डाला है। 


तो ये सब चतुष्पाद-सम्बन्धी बातें हुई । अब हम व्यवहार के सम्बन्ध में आते वाले अन्य नियम एवं अंगों पर 
प्रकाश डालेंगे । 


नें उपर्युक्त बातों पर 


(२) चतुःस्थान--अर्थात्‌ चार आधार वाला, यथा--सल्य, साक्षी, पुस्तकरण एवं राजशासन । 

(२) चतुस्ताधन--चार साधन, यथा--साम, दान, भेद एवं दण्ड वाला। 

(४) चतुहित--अर्थात्‌ चारों वर्णों तथा चारों आश्रमों को लाभ पहुँचाने वाला। 

(५) चतुर्व्यावी--यह वह है जो चारों, अर्थात्‌ विवावियों, साक्षियों, सभ्यों तथा राजा पर छाया रहे । 

(६) चतुष्कारी--जों चार फल उत्पन्त करे, यथा धर्म ( स्याय), लाभ, छ्याति एवं जनता के लिए प्रेम या 

आदर का भाव! 
(७) अष्टांग--इसके आठ अंग या सदस्य हैं, यथा राजा, उसके अच्छे अधिकारी 

सभ्य (प्यूनी जज अर्थात्‌ अवर न्यायाधीश ), शास्त्र ( कानून को पुस्तर्क अथवा न्याय या व्यवहार-सम्बन् 

ग़णक, लिपिक, अग्नि एवं जल । 


(८) अष्टादश-पद--इसमें अठा रह अधिकारों या स्वत्वों (ऋणादान तथा अर 
चुकी है) का वर्णन है। 


(उच्च न्यायाधीश), 
न्धी स्मृति-ग्रन्थ ), 


4, जिनकी सूची ऊपर दी जा 


(5) शतशाख--इसकी सौ शाब्ाएंँ हैं! यह सख्या अनुमानत: है। नारद (१२०-२५) का कहना है 
कि १८ स्वत्वों में १३२ उपशीषंक (ऋणादान २५, उपनिधि ६, सम्भूयसमुत्यान ३, दत्ताग्रदानिक ४, अशुश्रूषा ६, 
वेतन ४, अस्वाप्तिविक्रय २, विक्रीयादान १, क्रीतानुशय ४, समयस्यानपाकर्म १, क्षेत्रवाद १ ३, स्त्रीपुंसपोग २०, दाय- 
भाग १६, साहस १२, वावपारुष्य एवं दण्डपारुष्य ३, दूतसमाहवय १, प्रकीर्णक ६ ) हैं। 

(१०) ज्रियोनि--जिसके तीन स्नोत या प्रेरणाएँ हों,यथा काम, क्रोध एवं लोभ । 

(११) दृयभियोग-दो प्रकार के अभियोगों पर आधारित, यथा सन्देह या सच्ची घटना पर | नारद (११२७) 
का कहना है कि ऐसे लोगों पर, जो कुष्याति वाले लोगों, यथा चोरों, जुआरियों, व्यभिचारियों आदि के साथ घूमते रहते 
हैं, सन्देहवश अभियोग लगाया जाता है तथा उन पर, जिनके पास चोरी गयी वस्तु पायी गयी (तत्त्वाभियोग) हो। यह 
अन्तिम प्रकार भी दो प्रकार का है; अभियोग ऋणात्मक (अभावात्मक) तथा धनात्मक (भावात्मक) हो सकता है । 
पहले में प्रतिवादी (डिफंण्डण्ट) ने धन उधार लिया, किल्तु लौटाया नहीं, ऐसा भी अभियोग सम्भव है और दूसरे 


प्रकार के अभियोग में प्रतिवादी ने वादी (प्लेंटिफ) के स्वत्व को छीन लिया हो, ऐसा अभियोग लगा रहता है।१ ५ और 
देखिए मिताक्ष रा (याज्ञ० २५) । 

१५. न्याय॑ से नेच्छते कतूं मस्यायं बा करोति च ३ न लेखयति यस्त्वेवं तस्य पक्षों न सिध्यति ॥ कात्यायन 
(विश्वरूप द्वारा याज्ञ० २६ में उद्धुत) ; स्मृतिचस्थिका (२, पृ० ३६); मिताक्षरा (याज्ष०, २५) 'स्यायाग्त 


मदोय॑ धर्म मृहोत्वा न ददादोतिवत्‌ प्रतिषंधरूपेण मदीय क्षेत्रादिकमपहरतोति विधिरूपेण वा यो न लेखयतीत्यर्थ: ।' 
स्मृतिचन्द्रिका (२, पृ० ३४) । 


७१६ धर्मशास्त्र का इतिहास 


(१२) हिद्वार--जिसमें दो द्वार हों, अर्थात्‌ यह (व्यवहार) अभिवोय में वणित कथनों तथा उत्तर पर 
आधारित है। 

(१३) हिवति--इसकी दो गतियाँ होती हैं, अर्थात्‌ निणेय सत्य या झूठ पर आधारित हो सकता है। 

(१४) ह्िपद--इसके दी पर हैं, यथा घनमूल (सिविल या माल) तथा हिंसामल (क्रिमिनल या 
फ्ौजदारी) | यह काव्यायन (२६) के मत से है। 

(१५) दििरत्थान-इसके दो स्रोत हैं( देखिए ऊपर संख्या १४)। हारीत एवं कात्यायच (३०) ने इसे उहिलि- 
बित किया है। 

(१६) द्विस्कन्ध:--इसके दो स्कन्ध हैं, यथा धरंशास्त् एवं अथंशास्त्र । यह मत कात्यायन (३२) का है। 

(१७) द्विफल--इसके दो फल हैं; जीत या हार (कात्यायन ३२) । 

(१८) एकमुल--हारीत एवं कात्यायन ने इसे उल्लिखित किया है। इसका तात्पयं है कि व्यवहार का मूल 
या जड़ एक ही है अर्थात्‌ जो निर्णीत होने वाला है वह एक ही होता है। 

(१६) सपण एवं अपण---जब दोनों दल या केवल एक (वादी या प्रतिवादी )हर होने पर कुछ धन देने का 
बचने (गये, घमण्ड या क्रोध या अपने मुकदमे की सचाई पर विश्वास होने के कारण) दे तो इसे सपण (याज्ञ ० २।१८) 
कहा जाता है। देखिए, विष्णुधर्मोत्तर (३॥३२४।४४) । मुकदमा बिना बाजी का (अपण) भी हो सकता है। 
नारद (१४) ने सपण एवं अपण के स्थान पर क्रम से सोत्तर एवं अनुत्तर शब्दों का प्रयोग किया है। 

स्मृतिचन्द्रिका (२, पृू० २७-२८), पराशरमाधवीय (३, पु० ४२-४५), सरस्वतीविलास (१० ७३-७४) 
एवं व्यवह्वा रत्रकाश (१० ३६-३८) का कथन है कि पिताभह के भत से बिना किसी व्यक्तित द्वारा अभियोग या अर्जी 
उपस्थित किये राजा कुछ विषयों (मामलों) की छानबीन स्वयं कर सकता है-और एसे मामलों की अपराध, पद एवं 
छल की संज्ञाएं मिलती हैं।** इन ग्रन्यों में अपराधों की संख्या १०, पदों की २२ एवं छलों की ५० कही गयी है। 
स्वयं राजा ऐसे विषयों को जान सकता है, या खुच्चक नामक अधिकारी बता सकता है, या कोई व्यक्ति, जिसे तोभक 
कहा जाता है, राजा को सूचित कर सकता है।१ ४ स्तोभक घन की लिप्सा से व्यक्तिगत रूप से सूचना देने का कार्य करता 
है। नारद के मत से दस अपराध ये हैं--राजा की आज्ञा का उल्लंघन, स्त्रीवध, वर्णंसकर, परस्त्रीगमन, चौये, बिना 
पति के गर्भधारण, वाक्पारुष्य (मानहानि), अश्लीलता (अवाच्य ), दण्डपारुष्य (मार-पीट) एवं गर्भपात ।१ ८ इमके 
करने से अर्थदण्ड लगता है, अतः ये अपराध नाम से घोषित हैं। यहाँ यह जान लेना परमावश्यक है कि इनमें कतिफ्य 
व्यवहा रपदों में उल्लिखित हैं और कुछ, यथा वर्णसंकर आदि, नारद द्वारा प्रकीर्णक में संकलित हैं। यदि व्यक्तिगत 





१६. छलानि चापराधांश्च पदानि नुपतेस्तथा | स्वयमेतानि गृहणीयास्तृपस्त्वावेदक विना । पितामह (स्मु ति- 
चन्द्रिका २, पृ० २७ एवं पराशरभाधवीय २, पू० ४२ में उद्धत)। 

१७. शास्त्रेण निन्दितं त्वर्थमुख्यों राज्ञा प्रचोदितः। आवेदयति यत्पूवें स्तोभमकः स जदाहृतः ॥ नृपेणेच 
नियुवतों यः परदोषमवेक्षितुम्‌ | नृपस्य सूचयेज्ज्ञात्वः सूचक: स उदाहतः: ॥ कात्यायन (देखिए स्मतिचन्द्रिका ३, 
पूृ० २८, पराशरमाधवोय ३, पृ० ४५ एवं व्यवहारप्रकाश, पृ० रे८) । 

१८- आज्ञालंघनकर्तारः स्त्रीवधो वर्णतंकरः ! परस्त्रोगमर्त चौय॑ गर्भश्चेब पति बिता ।। यावपारुष्यमवाच्मं 
यद्देण्डपारुष्यमेव च । गर्भस्थ पातने चंवेत्यपराधा दर्शव तु ।। नारद (स्मृतिचन्द्रिका २, पृ० २८; पराशरमाधबीय ३, 
पृ० ४४; सरस्वतीविलास, १० ७३, केशव के दण्डनीतिग्रकरण, १२ १० में उद्धत) । 


अपराधों, पदों, छलों फो व्याख्या; स्यायाधीश छ्प७छ 


रूप से कोई आवेदन न करें तब भी राजा ऐसे मामलों में अपनी ओर से तहकीकात (अनुसंधान) कर सकता है। सवते 
(स्मृतिचन्द्रिका १, पृ० २८५, पराशरमाधवीय रे, पृ० ४४-४५ में उद्धृत) ने भी अपराधों की एक सूची दी है, जो 
उपर्युक्त सूची से कुछ भिन्न है। देवपाल देव के नालन्दा ताम्रपत्न (एपिग्रैफिया इण्डिका, जिलद १७, पूृ० ३१०, पु० 
३२१) में 'दशापराधिक नामक अधिकारी का उल्लेख हुआ है । सातवीं शताब्दी के उपरान्त के सभी प्रकार के 
करों की माफी के विषय में जो भी दानपत्न आदि निकलते रहे हैं उनमें 'दशापराधों” का भी उल्लेख हुआ है (एपि० 
इण्डि०, जिल्द १, पृ० ८५, ८८; वही, जिलद १७, पृ० २१०, ३२१; गुप्ताभिलेख, सं० ३८, पृ० १७६ में 'सदशा- 
पराध:' का उल्लेख; एपि० इण्डि० जिल्‍्द ७, पृ० २६, ४० में 'दशापराधादिसमस्तोत्पत्तिसहितो दत्त: का तथा एपि० 
इण्डि०, जिल्द ३, पृ० ५३; वही, जिल्द ३, पृ० २६३, २६६ में 'सदण्डदशापराध:” का उल्लेख हुआ है) । 
अब हम पदों की व्याख्या करें। ऊपर वर्णित २२ बद “व्यवहारपदों से भिन्‍न हैं। २२ पदों में कुछ ये हैं-+-ती ढण 
हथियार से किसी पशु का शरीर विदीर्ण करना, उपजती हुई खेती का नाश करता, अग्ति लगाना, कुमारी कन्या के 
साथ बलान्कार करना, गड़ें हुए धत को पाकर छिपाना,सेतु,कण्टक आदि को नष्ह करना आदि १ ८ राजा की उपस्थिति 
में धम्य व्यवहार के विरोधी कार्य छल कहे जाते हैं और ये ४० हैं। पिताबह ने इनके भी नाम गिनाये हैं। कुछ छल 
ये हैं-मागविरोध, धमको देते हुए हाथ उठाना, दुर्ग की दीवारों पर बिचा आज्ञा के कूदकर चढ़ जाना, जलाशय नष्ट 
करना, मन्दिर तोड़ना, खाई बन्द करना आदि। शुक्र ० (४५७३-८८) ने अपराधों, पदों एवं छल्लों से सम्बन्धित 
नारद एवं पितामह के श्लोक उद्धृत किये हैं और एक स्थान (३।६)भपर दस पापों की सूची दी है, जिसमें कहे गन 
पाप इन अपराधों से भिन्‍न हैं। 
स्याय-कार्य मुख्यत: राजा के अधीन था। राजा प्रारम्भिक एवं अन्तिम न्यायालय था। स्मृतियों एवं निबन्धों 

का कहना है कि अकेला राजा न्याय-कार्य नहीं कर सकता, उसे अन्य लोगों की सहायता से व्यय करता चाहिए । मनु 
(८।१-२) एवं याज्ञ ० (२१) का सत है कि राजा को बिना भड़कोले वस्ज़ धारण किये, विद्वान्‌ ब्राह्मणों एवं 
मन्द्रियों के साथ सभा (न्याय-कक्ष) में प्रवेश करना चाहिए तथा उसे क्रोधपूर्ण मनोभाव एवं लालच से दूर हुटकर 
धर्मशास्त्रों के नियमों के आधार पर न्याय करना चाहिए । यही बात कात्याथन (जीमूतवाहन की व्यवहारमातुका, 
पृ० २७८ एव याज्ञ ० २२ की व्याख्या में मिताक्षरा द्वारा उद्धृत) ने भो कही है और जोड़ा है कि जो राजा न्यायाधीश, 
मन्त्रियों, विद्वान्‌ ब्राह्ममणों, पुरोहित एवं संभ्यों की उपस्थिति में विवाद-निर्णय करता है, वह स्वर्ग का भागी होता है। 

और देखिए शुक्र ० (४।५॥५)। राजा की स्वयं अपने से निर्णय नहीं करना होता था, प्रत्युत उसे न्ययाघीश से सम्मति 
लेकर ऐसा करना पड़ता था, किन्तु सम्मति लेने के उपरान्त भी वास्तविक उत्तरदायित्व उसी का माना जाता था | 
(मैंकः पश्यच्च कार्याणि, शुक्र ० ४॥५।६)। नारद ने लिखा है कि राजा को न्यायाधीश की सम्मति के अनुसार चलना 
चाहिए (प्राइविवाकमते स्थित:)। ऐसा कहना कि बहुत समझदार होने पर भी न्याय अकेले नहीं करना चाहिए, 


' १६. उत्कर्तो सस्यधाती चाप्यग्निदश्च तथंव च | विध्यंसक:ः कुमार्याश्च । निधानस्योपगोषक: | सेतुकष्टकभेत्ता 
च क्षेत्रसंचारकस्तथा । आरामच्छेदरकश्जव मरदश्च तथंत्र च || राज्ञों द्रोहप्रकर्ता च तम्पुद्राभदकस्तथा ॥ तम्मस्त्रस्य 
प्रभेता च बद्धस्नेव त्ञ घोचकः: ।॥| मोगदण्डी च॑ गहणाति दानसुत्सेकमेद् (? सुत्सर्गमेव) च । पठहाघोषणाच्छादी 
द्रब्यसस्वासिक च यत्‌ ॥ राजावलोढं द्रव्यं यद्यच्चंवा ड्र[विनाशतम्‌। हाविशरति पदान्याहुन परश्षेयानि पण्डिता: ॥ ये पा 
पितामह के हैं, जिन्हें स्मुतिचश्रिका २, पु० २८; पराशरमाधवीय ३, पु० ४५; सरस्वतीविलास, पृ० ७३९ व्यवहार- 
प्रकाश पृ० ३७ ने उद्धत किया है । 


७८ धर्मशास्त्र का इतिहास 


ऐसा रूढ़िगत हो गया था कि कालिदास ने भी इसको ओर संकेत किया है (देखिए मालविकारिनिमित्न, अंक १, 'सर्वज्ञ- 
स्ाप्येकाकिनों निर्णय!स्युपयमों दोषाय') ! रघुवंश (१७३६) में आया है कि राजा अतिथि घर्मस्थ के साथ विवाद- 
निर्णय किया करता था ।९९ पितामह का कथन है कि विधिज्ञ होने यर भी अकेले निर्णय नहीं देवा चाहिए।*१ शुक्र ७ 
(४५।६-७) का कहना है कि राजा, न्यायाधीश या सफ्यों को एकान्त में विवाद नहीं सुनता चाहिए, क्योंकि पक्षपात 
के पाँच कार हो सकते हैं; राग (क्रोध), लोभ, भय, द्वंघ तथा एकान्त में वादियों की बातें सुनना ]*+* न्याय-सम्बन्धी 
कार्य दो विभागों में बेटे थे ; व्यवहार (कानून) एवं वास्तविकता, अर्थात्‌ कानूव-सम्बन्धी एवं तथ्य-सम्बन्धी । 
वास्तविकता या वस्तु से सम्बन्धित बातीं के निर्णय के लिए नियमों का निर्धारण असम्भव है। तथ्यों के विषय में 
निर्णय देने के लिए राजा तथा न्यायाधीश को बहुत बड़ी परिधि मिली थी। इसी से धर्मशास्त्रों में ऐसा आया है कि 
राजा तथा न्यायकर्ता को पक्षपातरहित होना चाहिए और उसे एकान्त में नहीं, प्रत्युत जनता के सम्मुख राग-भय-लोभ 
भादि से रहित होकर न्याय करना चाहिए; और अकेले नहीं प्रत्युत मन्तियों, विद्वान्‌ ब्राह्मणों एवं सभ्यों के साथ निर्णय 
देना चाहिए। कानून-सम्बन्धी मामलों में राजा या न्यायाधीश को धममंशास्त्र के नियमों के अनुसार चलना चाहिए 
(मनु 5३, याश० २।१, नारद १३३७, शुक्र ७ ४५।११), किन्तु जहाँ कानून मौन हो, राजा को देश की परम्परागत 
रूढियों के अनुसार निर्णय देना चाहिए । कात्यायन ने धर्मशास्त्र द्वारा निर्धारित नियमों के विशेध में नियम बनाने 
अथवा निर्णय देने वाले राजाओं को सावधान किया है [१३ शुक्र» (५५१०-१५ ) ने भी ऐसा ही कहा है। पितामह ने 
कहा है कि बहुत-सी बातों में राजा का निर्णय ही प्रमाण माना जाता है ।१४ 
राजा निर्णय किस प्रकार करता था, इस विषय में गौतम (१२।४०-४२) एवं मनु (८।३१४-३१६) द्वारा 
निर्धारित नियम द्रष्टव्य है । यदि कोई चोर ब्राह्मण के धर सोने की चोरी करे तो उसे हाथ में लोहे की मंदा या खदिर्‌ 


२०. स धर्मस्थसखः शश्यदर्थिप्रत्यथिनां स्वयम्‌ ! ददर्श संशयच्छेदानव्यवहारानतन्द्रितः ।] रघुवंश १७३है। 
न्यायाधीश या जज के लिए यहाँ धर्मस्थ श्रब्द प्रयुक्त हुआ है। कौटिल्य (३।१) ने भी यही शब्द लिखा है। रघुबंश के 
विस्तृत अनुशीलत से ऐसा लगता है कि कालिदास ने अथंशास्त्र का ध्यानपुर्वक अनुशीलन किया था । 

२१. तस्मान्न वाच्यमेकेव विधिज्ञानापि धर्मतः ।/ इतिपितामहेन एकस्य धंकयननिषेधात्‌ | सरस्वती विलास, 
पुृ० ६७ | 

२२. नंकः पश्येच्च कार्याणि बादिनोः श्णुयाह्चः ! रहसि क् नूपः प्रज्ञः सभ्याश्चंव कदाचन ॥ पक्षपाताधि- 
रोपस्थ कारणाति चर पक्च वे | रागलोभभयहेषा वादिनोश्च रह:श्रुतिः ।। शुक्र ० ४५)६-७ । 

२३. अस्वर्ग्या लोकनाशाय परानोकभयावहा । आयुर्वोजहरी राज्ञां सति वाक्‍यें स्वयंकृति: ।। तस्माच्छास्त्रा- 
नुसारेण राजा कार्याणि कारयेत्‌ । वाक्याभाव तु सर्वेषां देशवृष्टेव तसनयेत्‌ ॥ कात्या० (अपराक्ष द्वारा पुृ० ५ में, 
स्मृतिचब्रिका द्वारा २, १० २५-२६ में, पराशरसाधवीय द्वारा ३, पृ० ४१ में उद्धत)। यही बात शुक्र ० (४।५।१ ०-११) 
मे भी कही है--पत्य देशस्य यो धर्म: प्रदत्त: सावंकालिकः ) श्रुतिस्मृत्यविरोधेन देशदृष्ठः स उच्यते ॥। देशस्यानुमतेनेव 
व्यवस्था या निरूपिता ! लिखिता तु सदा चार्या सुद्रितः राजमुद्या ! कात्यायन ( स्मृतिचन्द्रिका २, पु० २६, यराशर- 
माधवीय ३, पृ० ४१ में उद्धृत) ! “देशदृष्ट:” के लिए देखिए सनु (८३) ! 

२४. यत्र चेते हेतनो न विद्यन्ते तत् पाथिववचनान्तनिर्णय इत्याह स एवं (पितामह एव) लेख्य यत्र न विद्येत न 
भुक्तिने च साक्षिण: | त उ दिव्यावतारोस्ति प्रमाण तत्र पाथिवः ।। निश्चेतुं ये न शक्या: स्पुर्वादा: सन्दिग्धरूपिण: ।। तेषां 
नूषः प्रभाण स्थात्‌ स सर्वृस्य प्रभुयंतः ॥| स्मृतिचद्विका २, पृ० २६ । 


न्यायाधीश, सम्य आदि ७१६ 


वृक्ष की लाठी लेकर बाल बिखरे हुए दौड़क र राजा के पास पहुँचकर अपना पाप स्वीकार करना चाहिए और राजा से 
दण्ड माँगना चाहिए। राजा को ऐसी स्थिति में यदा या लाठी से अपराधी को मारना चाहिए | अपराधी उस चोट से 
मर जाय या जी वित रहे; वह पाप से मुक्त हो जाता है । राजा ही न्याय की सबसे बड़ी कचहरी या अदालत था । इस 
विषय में कई उदाहरण राजतरंगिणी काव्य में भी मिलते हैं (६१४-४१, ६॥४२-६६, ४॥४२-१०८) 

यदि अन्य आवश्यक कामों के कारण राजा न्याय-कार्य देखने में अपने को असमर्थ पाये तो उसे तीव सभ्यों के 
साथ किसी विद्वान्‌ ब्राह्मण को इस कार्य में लगा देना चाहिए । इस विषय में देखिए, मनु ( ८।६-१० ) , याज्ञ० (२।३), 
कात्याथन आदि | न्यायाधीश के गुणों का वर्णद बहुधा मिलता है। आपस्तम्बधमंसूत (२११।२६-५) के अनुसार 
न्यायाधीशों में विद्या, कुलीन वंशोत्पत्ति, वुद्धावस्था, चातुर्य तथा धर्म के प्रति सावधानी होवी चाहिए | चारद के 
अनुसार न्यायाधीश को अठारहों सम्पत्ति-विवाद-सम्बन्धी कानूनों में, उत्ते 5००० उपभेदों, आन्वी क्षिकी (तर्क आदि ) 
वेद एवं स्मृतियीं में पारंगत होना चाहिए | जिस प्रकार वैद्य (शल्य-चिकित्सा में फरंगत होने के कारण ) शल्य-प्रयोग 
से शरीर में घुसे लोहे के दुकड़े को निकाल लेता है, उसी प्रकार कुशल न्यायाधीश को पेची दे मामलछे में से धोखे की बातें 
अलग निकाल लेनी चाहिए ।१५ इस विषय में और देखिए, कात्यायन, मुच्छकूटिक नाटक (&।४) एवं मानसोल्लास 
(र२ ,श्लोक ६३।६४) । न्यायाधीश को प्राइविद्वाक या कभी-कशी घर्माष्यक्ष (राजनीतिरत्ताकर, पृ० १८७) 
या धर्म प्रवक्ता (मत्‌ ८२० ) या धर्माधिकारी (मानसोल्लास २२, श्लोक 5३) कहते थे । 'प्राइविवाक' अति प्राचीन 
नाम है (गौतम १३।२६, २७ एवं ३१, नारद १३२४, वृहस्पति) । प्रांड शब्द प्रच्छ' धातु से बता है और 'विवाक' 
वा से; क्रम से इनका अर्थ है (मुकदर्मबाजों से) प्रश्न पूछना तथा (सत्य) बोलना या (सत्य का) विश्लेषण करना 
इसी प्रकार “प्रश्नविवाक' शब्द बना है। 'प्रश्नविवाक' शब्द वाजसनेयी संहिता एवं तेत्तिरीय बरःहमण में आया 
है। स्पष्ट है कि अति प्राचीन काल में भी न्याय-संबन्धी बातें कार्यकारिणी एवं अन्ध राजनी तिक बातों से पृथक अस्तित्व 
रखती भीं ! 

प्रमुख न्यायाधीश अभय: कोई विद्वान्‌ ब्राह्मण ही होता था (मनु ८।६, याज्ञ ७ २३) । कात्यायन (६७) एव 
शुक्र० (४४१४) ने व्यवस्था दी है कि यदि कोई विद्वान्‌ ब्राह्मण न मिले तो प्रमुख न्यायाधीश के पद पर धर्म शास्त्रों 
में पारंगत किसी क्षत्रिय या वैश्य को नियुक्त करना चाहिए, किन्तु राजा को इस पर ध्यान देवा चाहिए कि कोई शूद्र 
इस पद का उपयोग न कर सके । मनु (5२० ) ने यहाँ तक कहा है कि भले ही अविद्वान ब्राहमण इस पद पर नियुक्त 
हो जाय, किन्तु शूद्रधर्माध्यक्ष कभी भी न होने पाये, यदि कोई राजा शुद्र को नियुक्त करेया तो उसका राज्य उसी प्रकार 
नष्ट हो जायगा जिस प्रकार कीचड़ में गाय फंस जाती है । यही बात व्यारा ( सरस्वती विलास में उद्धृत, पु० ६५) ने 
भी कही है। मन (5८१०-११), याज्ञ० (२३), नारद (३।४) एवं शुक्र० (४।५।१७) के अनुसार कम-से-कम 
तीन सम्यों (प्यूनी जजों) की नियूक्ति करनी चाहिए जो प्रमुख न्यायाधीश से सहयोग कर सके । कौटिल्य (३।१) ने 
लिखा है कि घर्मस्थीय (कचहूरियों) में धर्मस्थ वामक तीन न्यायाधीशों की नियुक्त करनी चाहिए। इन न्यायाधीशों 
को अमात्य की शक्ित प्राप्त थी और इनकी कचहरियाँ प्रान्तों की सीमाओों में तथा दस ग्रामों के समूह (संग्रहण) के 
लिए, जनपद (द्रोणमुख या ४०० ग्रामों) के लिए और प्रान्तों (स्थानीय या ८०० ग्रामों) के लिए अवस्थित थीं। दुह- 


२५. विवादे विद्याभिजनसस्पम्ता वृद्धा मेबाबिनो धर्मेष्यविनिषातिनः | आप० घर्ससुत्र (२।११॥२४/५) । 
अष्टादशपदा भिप्तस्तद्भेंदाष्टसहसवित्‌ । आन्वोक्षिक्यादिकुशलः श्रुतिस्म तिपरायणः ॥। यथा शल्य भिषक्कायादुद्धरेद 
अस्त्युक्तसि: । प्राइविवाकस्तथा शल्यमुद्धरेव्‌ व्यवहारतः । नारठ (स्मृतिचन्द्रिका २, यु० १४ में उद्धत) । 


छ्र९० धमंशास्त्र का इतिहास 


स्पति (स्मुतिचन्द्रिका २, पृ० १५)के मत से सभ्यों की संख्या ७, ५ या रे हो सकती है। सभ्य भी प्रमुखत: ब्राह्मण 
ही होते थे, किस्तु क्षत्रिय एवं वैश्य भी नियुक्त हो सकते ये। मनु (5११) एवं बृहस्पति का कहना है जब किसी 
सभः में मुख्य स्थायाधीश के साथ वेद में पारंगत तीन ब्राहमण बैठते हैं तो वह बहमा की सभा या यज्ञ के समान है। 
याज्ष० (२।२), विष्णुधर्सूत्र (३७४), कात्यायत (५७), नारद (१।४-५), शुक्र (४-५॥१६-१७) तथा अन्य 
ग्रन्थकारों के अनुसार सम्यों के गुण-शील ये हैं -वेदश होना, धर्मशास्त्र में पारंगत होना, सत्यवादी होना, मित्रामित्र 
के प्रति पक्षपात रहित होना, स्थिर होना, का्येदक्ष होना, कत्तं व्यशील होना, बुद्धिमान होना, वंशपरम्परा से चला आना, 
अथंशास्त्र में पारंगत होना आदि ।* 5ग्रन्थकारों ने राजा एवं सम्यों में पक्षपातरहित होने के गुण पर बहुत बल दिया 
है (देखिए, वसि० १६।३-५, तारद १।३४, ३।५) । जो लोग देशाचारों से अनभिन्ञ होते थे, नास्तिक होते थे, शास्त्नों 
में पारंगत नहीं होते थे, घभण्डी, क्रोधी, लोभी एवं दरिद्र होते थे उन्हें सभ्य नहीं बनाया जाता था | राजा द्वारा 
नियूक्‍त एवं सभ्यों से युक्त प्राडविवाक को न्यायालय कहा जाता था। हमने ऊपर देख लिया है कि राजा मुख्य न्यायाधीश 
सभ्यों एवं ब्राह्मणों के साथ न्‍्यायकक्ष में प्रवेश करता था | | सभ्य लोग राजा द्वारा नियुक्त होते थे, अन्य ब्राह्मण 
धर्मशास्त्रों में पारंगत होते थे, किन्तु वे अनियुक्त होते थे, केवल कठिन बातों में न्‍्यायध्वीश लोग उनकी बातों का 
सम्मान करते थे । सभी प्रकार के ब्राह्मणों को न्यायालय भें बोलने का अधिकार नहीं था, केवल धर्म शास्त्र पार गत ब्राह्मण 
ही कठिन-कठिन बातों पर अयनी सम्मति दे सकते थे । मतु (८१-१४) का कहना है कि या तो व्यक्ति को सभा में जाना 
ही नहीं चाहिए, यदि वह सभ्ना में प्रवेश करे तो उचित बात उसे कहनी ही चाहिए; वह व्यक्ति, जो सभा में उपस्थित 
रहने पर भी शौन रहता है या झूठ बोलता है, पाप का भागी होता है । जहाँ कुछ या सभी सभ्यों की सम्मति के रहते 
हुए राजा द्वारा न्याय नहीं हो पता वहाँ सभी राजा के साथ पाप के भागी होते हैँ । यदि राजा अन्याय कर रहा हो तो 
सभासदों का कत्तंब्य है कि वे राजा को क्रमश: त्यायपक्ष की ओर ले आयें (कात्या० स्मृतिचन्द्रका २, पृ० २१ में तथा 
राजनी तिरत्नाकर पृ० २४-२४ में उद्धृत) । ब्राटमणों के कर्तव्य की इतिश्री धर्मशास्त्रों में बणित नियमों को कह देने 
में है, वे सभ्यों के समान राजा को स्यायपक्ष की ओर लाते के अधिकारी नहीं हैं। सभा में उपस्थित अन्य लोगों को 
न्‍्यायकार्ये में किसो प्रकार की सम्मति देवे का अधिकार नहों है। किन्तु बिद्वान्‌ ब्राह्मण लोग अनियुक्त होने पर भी 
न्‍्थाय के विषय में अपनी राय दे सकते हैं, ऐसा नारद एवं शुक्र का कहना है (१०नारद (३।१७) का कहना है कि सभी 
सच्यों को एकमत होकर निर्णय देवा चाहिए, तभी बादियों एवं प्रतिवादियों में किसी प्रकार की शंका नहीं रहेगी । 
व्यवहारप्रकाश (१० २७) ने जैमिनीयसूत्र (१२।२।२२ ) का अनुसरण करते हुए कहा है कि बहुमत को मान्यता मिलनी 


चाहिए। अपराके (पृ०५६६) की व्याख्या के अनुसार मौतम (११२५) का कहना ४ कि यदि न्यायाधीशों में मतभेद 
हो तो राजा को अन्य विद्याओं में पारंगत होने के साथक्यी में बिज्ञ लोगों से सम्मति लेनी चाहिए और मामले को 


अन्तिम रूप से तय कर देना चाहिए। कात्यायन (५८-५६) का कहना है कि अच्छे कूल वाले, श्रंणी वाले, जउछ चरित्र 


२६. सतु सम्णेः स्थिरयुक्तः प्राशमौल द्िजोत्तमे: । धर्म शास्त्रा्थंकशलेरथंश[स्त्रविशारद: ।। कात्या ० ,मिता- 
क्षरा द्वारा उद्धत (याज्ष० २२), व्यवहारसयुख, पु० २७४, स्मृतिचर्द्रिका २, पूृ० १५; अलुब्धा धनवस्तश्च धर्मज्ञा 
सत्यवादिनः । सर्वशास्त्रप्रदीणाश्च सम्या: कार्या द्विजोत्तमा: ॥ कात्या० (अपराक द्वारा उद्धृत, प्र० ६०१), राजनोति- 
रत्वाकार यृ० २३ । सम्यगुणों को जानकारी के लिए देखिए शान्तिप्द (5३।२) । 

२७. निषुक्‍तों वानियुक्तों वा धर्मज्ञो वक्‍तुमहंति । देवों वाचं स वदति यः शास्त्रमुपजीवति ॥ मारद ३२ 


(शुक्र ४५२८) । 


न्याय-कार्य के सहयोगी; सभा या न्यायालय के प्रकार ७२१ 


वाले, लम्बी अवस्था-वाले, ध्ती एवं लोभरहित वणिकों से न्‍्यायकार्य में सम्मति लेनी चाहिए। इससे स्पष्ट है कि 
क्रमश: धनिकों एवं वर्णिकों का प्राबल्य बढ़ रहा था ।*८ मृच्छकटिक नाटक में न्यायाधीश के साथ श्रेष्ठी (सेठ ) 
एवं कायस्थ का सहयोग वर्णित है। 

मुध्य न्यायाधीश तथा सभ्य लोग मुकदमा चलते समय मुकदमेबाजों से किसी प्रकार की बातचीत नहीं कर 
सैकेतै थे। ऐसा करने पर बे दण्ड के भागी होते थे (कात्या०, ७०)। कौटिल्य (४।६) ने तो ऐसे धर्मस्थों (न्यायाधीशों) 
एवं पदंप्टाओं को अर्थ-दण्ड एवं शरीर-दण्ड देने की व्यवस्था दी है जो भ्रामक एवं गलत न्याय करते या निर्णय देते थे 
और हानि या शरीर-दण्ड के कारण बनते थे | यदि सम्य लोग स्मृति एवं लोकाचार के विरुद्ध मित्रता, लोभ या भय के 
कारण निर्णय दें तो उन पर हारने बालों पर लगे दण्ड का दुगुना दण्ड लगना चाहिए (याज्ञ ० २।४; नारद १६७; 
कात्या ० ७६-८०) । विष्ण॒धमंसूत्र (१५१८०) एवं बृहस्पति के अनुसार अनुचित न्याय करने घाले एवं घूसखोर 
समभ्यों को देशनिष्कासन का दण्ड देना चाहिए या उनकी सारी सम्पत्ति हर लेनी चाहिए। कात्यायन (5१) का 
कथन है कि सभ्यों की त्रुटि के फलस्वरूप हारने वाले की जो हानि होती है उसे सभ्यों को ही देना चाहिए, किन्तु उनका 
निर्णय ज्यों-का-त्यों रह्‌ जायगा। इस विषय में शुक्र० (४।५।६३-६४) की बादें अवलोकनीय हैं। प्राचीन काल में 
न्यायाधीशों में कुछ लोग घूसखोर हो जाया करते थे, ऐसा ऐतिहासिक एवं साहित्यिक प्रमाण सिलता है। इस विषय 
में देखिए दशकुमा[रचरित (5, १० २३१) । ऐसा विश्वास किया जाता था कि उचित न्याय करने से राजा एवं सभ्य 
लोग पापमुक्त होते थे और अपराधो पापमय, किन्तु जहाँ निर्णय अन्यायपुर्ण होता था, वहाँ पाप का एक चौथाई भाग 
वादी या प्रतिवादी को तथा अन्य शेष तीन चौथाई भाग साक्षियों, सभ्यों एवं राजा को भुगतना पड़ता था | यही बात 
बोधायनधमंसूत (११९१०१३०-३१), मन्‌ (८९८-१६) एवं नारद (३॥१२-१३) में भी पायी जाती है। व्यवहारतत्त्व 
(पू० २००) के कथनानुसार हारीत में भी ये ही शब्द ज्यों-के-त्यों पाये जाते हैं। मत्तविलासरप्रहसन (पृ०२३-२४) 
में भी घुस देने को ओर संकेत मिलता है। कौटिल्य (४४) ने समाहर्ता के लिए यह कर्त्तव्य नि्घारित किया है कि 
बह ग्प्तचरों द्वारा धरमंस्थों (न्यायाधीशों), प्रदेष्टाओं (मजिस्ट्रेटों] की सचाई (ईमानदारी) की परख किया करे 
और दोष मिलते पर उनके लिए दण्ड की व्यवस्था करे । 


सभा या न्यायालय 

सभा के विष्य में इस भाग के तीसरे अध्याय में हमने पढ़ लिया है। ऋग्वेद (१।१२४४७) के “मतरुगिव 
सनये धनाताम्‌” की व्याख्या में निसक्‍्त (३।५) ने लिखा है कि गर्ता वहु काठ का तख्ता है जो सभा में रखा रहता 
है और जिस पर पुत्रहीन विधवा खड़ी होकर अपने पति के धन का अधिकार माँगती है। 

न्यायालय के चार प्रकार थे; प्रतिष्ठित (जी किसी पुर या ग्राम में प्रतिष्ठित हो ) ,अग्रतिष्ठित (जो एक स्थात 
पर प्रतिष्ठित न हो, प्रत्युत नाना ग्रार्मो में काल-काल पर अवस्थित हो सके) , मुद्वित (जो राजा द्वारा नियुक्त हो और 
जो राजा की मुहर प्रयोग में ला सके) तथा शासित या शास्त्रित (सरस्वती विलास, पृ० ६८ एवं पराशरमाधवीय 
३, १० २४), अर्थात्‌ वह न्यायालय जहाँ का न्याय स्वयं राजा करे | शंख एवं ब॒हस्पति (स्मृतिचन्द्रिका २,पु०१६ 


२८. कुलशीलवयोवत्तवित्त वड्िरमत्सर:। बणिग्मि: स्पात्कतिपय:कुल भूत रधिष्ठितम्‌। श्रोत्तारो वणिजस्तत्र 
कर्तेव्या न्यायदर्शिन: । कात्या० भिताक्षरा (याज्ञ ०, यू० २) द्वारा उद्धुत; स्मृतिचन्द्रिका २, पृ०१७, पराश रमाधवीय 
३, पुृ० ३१; व्यवहारप्रफाश , पृ० २१ । 


पद 


७रर धरम्शास्त्र का इतिहास 


में उद्धृत) के अनुसार राजप्रासाद के पूर्व में न्यायालय होना चाहिए और उसका मुख पूर्व ओर होना चाहिए । न्याय- 
कक्ष भाँति-भाँति के फूलों, मूतियों, चित्रों, देवभूतियों आदि से सुसज्जित होना चाहिए, उमयें घृप, बीज, अग्ति, जल 
आदि रखे रहने चाहिए ।१6 सभा को धर्माधिकरण या केवल अधिकरण (मृच्छकटिक, & एवं कादम्बरी, 5५५) कहा 
जाता था। इसे धर्मस्थात या धर्मासन या सदस्‌ भी कहा गया है (वस्तिष्ठ० १६२) । कादस्बरी (८५) ने राज- 
प्रात्ताद का वर्णन किया है, जहाँ व्यायालय होता था, जिसमें धरम धिकारी लोग बेंत के उच्च आसन ५ र बैठते थे। न्याया- 
लय के कार्य का समय प्रात:काल होता था (मन्‌ ७१४४, याज्ञ ०१।३२७ ) | कोटिल्य का कहना है कि राजा रो दिन 
के दूसरे भाग में जनता के मामलों को देखना चाहिए और इमीलिए उसने दिन को आठ भागों में बाँटा है। यही बात 
दशकुमारचरित में भी पायी जाती है (८, पृ० १३१)। कात्यायन के अनुसार प्रातः साई सात बज से दोपहर तक का 
समय उचित साना गया है। उससे भी दिन को आठ भागों में बाँटा है (६१-६२) । छुटिट्यों के दिन न्याय-कार्य नहीं 
होता था, यथा--अध्टमी, चतुर्दशी, पूणिम। तथा अमावस्था के दिनों में | बृहस्पति के अनुसार सभा के दस अम थे- 
राजा, राजा द्वारा नियुक्त मुख्य न्यायाधीश, सभ्य, स्मृति, मणक (एकाउपण्टेण्ट), लेखक, सोना, अग्नि, जल तथा 
स्वपुरुष (साध्यपाल ) । मुख्य न्यायाधीश व्यवहार ( कानून) का उद्धोष करता है; राजा दण्ड देता है; मभ्य लोग 
मामलों की जाँच करते हैं; स्मृति अर्थात्‌ धमंशास्त्र निर्णय, हार एवं दण्ड की विधि बताता है ; सोना एवं अभ्ति शप्थ 
के लिए होते हैं, जल प्यास लगते पर पीने के लिए होता है, गणक धत यथा मामले के व्रिषय की गणना करता है; लिपिक 
(लेखक) कार्यवाही लिछता हैं, यथा--कथनोंपकथन, निर्णय अडि; पुरुष सभ्यों,प्रतिवादी, साक्षिय्रों को ब॒लाता है 
और जमानत न देने वाले बादी एवं प्रतिवादी की देख -रेख करता है। सभा के दस अंयों को क्रम से सिर, मुख, बाह, 
हाथ, जंघाएं (गणक एवं लेखक), आंखें (सोना एवं जल), हृदव एवं पैर कहा गया है (बृहस्पति, व्यवहारप्रकाश, 
प्‌ृ० ३१; हारीत, राजनीतिरत्ताकर, पृ० २०) । न्‍्याय-कक्ष में राजा पूर्वाश्षिमुख बंठता है, सभ्य, ग्रणक एवं 
लेखक क्रम से उत्त र, पश्चिम एबं दक्षिण में बैठते हैं । क॒छ ग्रंथों में राजा एवं मुख्य स्थायाधीश की गणना नहीं की 
गयी है और सभा के केवल आठ अंग कहे गये हैं (सरस्वतीबिलास, पृ० ७२) । मुख्य न्यायाधीश; सभ्य एवं विद्वान 
न्राहमण लोग वृद्ध व्यवित होते थे (नारद, १८; उद्योगपव ३५५८) । 

प्राचीव भारतीय व्यवहार पद्धति का परिचय मुच्छकटिक नाटक (अंक 6) में मिल जाता है। इस नाटक का 
काल ईसा के उपरान्त चौथी या पाँचवी शताब्दी माना जाता है। इस नाटक में वणित बातों की तृलवा बारद, बृहस्पति 
एवं कात्यायन की बातों से की जा सकती है, क्योंकि ये स्मृतिकार उक्त नाटक-काल के आसपास ही हुए थे । सामान्य 
बाते बहुत अंशों में मिलती हैं, केबल छोटी-मोटी बातों में ही कुछ हेर-फेर पाया जाता है । बातें निम्नोक्षत हैं। न्‍्यायालय- 
कक्ष को अधिकरण कहा जाता था; मुख्य स्यायाधी श का नाम अधिकरणिक था ; उसे श्रेष्ठो (प्रसिद्ध व्यापारी एवं वरणिक 
लोग) एवं कायस्थ सहायता देते थे; इन तीनों को अधिकृत या नियुक्त (राजा द्वारा नियुक्त) भी कहा जाता था; 
यदि राजा निरंकुश होता था तो न्यायाधीश को स्थिति डावाँडोल रहती थी, वह उसकी इच्छा पर निर्भर रहता था ! 
एके भृत्य होता था जो आसन ठीक करता था और मुकदमेबाजों को टोह लेता था। यह भृत्य शास्त्रों में वणित 


धरममंकाण्ड, पु० ३० ), स्मृतिचन्द्रिका २, पु० १६ एवं व्यवहारनिर्णय, पृ० ५१ । सम्भवतः ऐसे ही प्रतिमा-चित्र- 
सुशोभित कक्ष का वर्णन कुन्दमाला नामक साटक में आया है | देखिए कादम्बरी (८५)-अधिकरणमण्डपमतश्चा्थ- 


बी . थ ४ हा] 


सेषेरत्यू नव वे्रएसनोपविष्टेघंसं सर्य रिव॒ धर्साधिकारिभिमंहापुरुष रधिष्ठितम्‌ ( राजकूलम ) । 


२४. माल्यधूपासनोपेतां बीजरत्नसमन्किताम्‌ । प्रतिमालेख्यदेवेश्च युकतामग्नयम्बुना तथा ।। बृहस्पति ( राज- 


न्यायालय के प्ररार॑ ७२३ 


पुरुष या साध्यपाल ही 2 न्यायाधीश मुकदमों के विधय में पूछताछ करते थे । मुख्य न्यायाधीश श्रेष्ठी तथा कायस्थ 
से वादी के मुकदमे की महत्त्वपुर्ण बातें लिख लेने को कहता था। कोई भी व्यक्त (जो रिश्तेदार नहीं होता था) किसी 
हत्या का समाचार ला सकता था। बूढ़ें तथा अन्य सम्भानित व्यक्ति आसन ग्रहण कर सकते थे ) न्यायालय के पास ही 
मन्‍्द्री, दूत, गृप्तच र, एक हाथी, एक अश्व (समाचार लाने के लिए, थथा--मरा हुआ व्यक्ति कथित स्थान पर है कि 
नहीं ) एवं काबस्थ लोग रहते थे। परिस्थितिजन्य साक्षी मिल जाने पर अपराधी से अपराध स्वीकार करने को कहा 
जाता था, ऐसा न करने पर उसे कोड़ा मारा जा सकता था, न्यायाधीश को निर्णय की घोषणा करनी पड़ती थी और 
तदनुकूल दण्ड-विधान करना होता था श॒व॑ं राजा को उचित दण्ड के विषय में अन्तिम निर्णय देना पड़ता था । मनुस्मति 
को ही सर्वोच्चता आप्त थी | ब्राह्मण अपराधी को फांसी का दण्ड नहीं मिलता था, किन्तु उसे धन के साथ निष्कासित 
किया जा सकता या। कुछ राजा इस नियम का पालन नहीं भी करते थे। चांडाल फाँसी देते थे ! अग्नि, जल, विष 
एवं तुला द्वारा निर्दोधिता सिद्ध की जा सकती थी, किन्तु साक्षियों एवं परिस्थितिजन्य बातों की पुष्टि के रहते इन 
विधियों का सहारा नहीं भी लिया जा सकता था । 
ऊपर जिस न्यायालय का वर्णन हुआ है वह सबसे बड़ा न्यायालय था | स्मृतियों एवं निबन्धों में अन्य न्यायालयों 
का वर्णन भी मिलता है! याज० (११३०) एवं नारद (१॥७) का कहना है कि मुकदमों का फैसला कलों (गाँव की 
पंचायतों ), भ्णियों, सभाओं (पु्ों। तथा मणों द्वारा भी होता था। उच्च से निम्त स्यायालयों का क्रम यों था--राजा, 
न्यायाघी गे, नण, पूम, श्रेणी एवं कुल। इन शब्दों की व्याख्या के लिए देखिए मंघातिथि (मनु 5२), मिताक्षरा एवं व्यच- 
हारत्रकाश (१० २६ ) ,स्मृतिचन्द्रिका, अपराक, मनु ( ७११६ पर कुल्लूक ) गृप्त संवत्‌ १२४वाला दामोदरपुर पत्नक . एपि- 
ग्रंफिया इण्डिका १५, १० १३०), एपिग्रैफिया इण्डिका (१७, पृ० ३४८), व्यवहारमातृका (१०२०० ), स्मृतिचन्द्रिका 
२, पृ० १८), पराशरमाघ्रदीय (३, पृ० ३५२) आदि ! मंधातिधि के अनुसार 'कुलानि' का अर्थ है 'रिस्तेदारों का 
दल , कुछ लोग इससे “सध्यस्थ पृरुष' समझते हैं। 'गण' का अर्थ है 'गृह-निर्माण करने वाले या मठों में रहने वाले 
ब्ाहाण। मिताक्षश एवं व्यवह रप्रकाश (पृ० २६) के मत से 'कुलानि” का तात्पयें है “रिस्वेदारों, एक ही कुल के लोगों 
एवं सम्बन्धियों या मुकदमेबाजों की सभा या संघ।' स्मृतिचन्द्रिका के मत से इसका अर्थ है 'दलों' (मुकदमा लड़ने वाले 
दलों) के कूटुम्ब (एक ही कूल या खानदान) के लोग । अपराक॑ के अनुसार इसका अर्थ है 'कृषिकर्म करने वाल! | यह 
भी सम्भव है कि 'कुल/नि! का तात्यय उन राजकमंचारियों से हो, जो आठ या दस ग्रामों पर शासन करते थे और उन्हें 
वेतन के छूप में भूमि से उत्पत्त उपज का एक कुल प्राप्त होता था। मन्‌ (७।११६ ), मनु के टीकाकार कुहलूक एवं दामो- 
दरपुर पत्रक (गुप्त संवत्‌ १२४) के अनुसार “विषयपति' अर्थात्‌ जिले के भालिक को 'नगरश्रेष्ठी', प्रथमकू लिक' एवं 
प्रथम कायस्थ (एपिग्रेफिया इण्डिका १५, १० १३० )सहायता देते थे । इस विषग्र में और देखिए एविग्रैफिया इण्डिका, 
१७ प्‌ृ० ३४५ एवं ३४८ जहाँ कुमारमुप्त प्रथम के शासनकाल में प्राभाष्ट-कुलाधिकरणम्‌' नामक वाक्यांश के प्रयोग का 
उल्लंख मिलता है! चन्द्रमुप्त दितीय(गृप्त संवत्‌ ६३ अर्थात्‌ ४५१२-१३ ई० सन्‌ ) के साँची वाले शिलालंख से प्रकट होता 
है कि 'पंचायत' को उन दियों 'गंचभण्डली  (युप्ताशिलेख, पु० २६, ३१) कहा जावा था । ब हुत-से टी काका रों के मत से 
श्रेणी का अर्थ है कह संघ य। समुदाय जो एक ही प्रकार को घृत्ति (पेशा) या शिल्प करने वालों का हो, यथा-घोड़ों का 
व्यापार करने वालों, बरइयों (पान बेचने वालों ) , जुलाहों, खाल बेचने वालों का संघ। जीमूतवाहन कृत व्यवहारमातुका 
(९० २८०) के अनुसार श्रेणी शिल्णकारों एवं व्यापारियों का संघ है। 'पृण” एक ही ग्राम या बस्ती में रहने बाली 
विभिन्न जातियों एवं विभिन्न वृत्तियाँ करने वालों के समुदाय को कहत हैं । कात्यायन (२२५ एवं ६८२ ) ने गण एव 
'ूग! में भेद किया है और उन्हें क्रम से 'कुलों का संघ” तथा “ब्यापपरियों का संघ' कहा है। व्यवहारप्रकाश (पृ० ३०) 
ने गण एवं पु को एकार्थक (पर्याय) माना है। 


७२४ धर्मशासंत्र का इतिहास 


राजा अन्तिम न्‍्यायकर्ता था और उसके नीचे का न्यायालय उसके द्वारा नियुक्त न्‍्यायाघी शों का न्यायालय था। 
बुहस्पति का कहना है कि स!हत तामक सामलों के अतिरिक्त सभी प्रकार के मुकदमों का फेसला कुल, श्रेणी एवं गण कर 
सकते थे, किस्तु निर्णयों को कार्यान्वित करने का अधिकार राजा को ही प्राप्त था ।१९ पितामह(स्मृतिचन्द्रिका २, पु० 
१८, पराशरमाधवीय ३, पु० ४२) ने तीन प्रकार के न्यायालयों की और संकेत किया है, कित्तु याज्ञ ० एढं नारद ने दो 
न्यायालयों की चर्चा की है; (१) मुख्य न्यायाधीश का न्यायालय एवं (२) स्वय राजा का न्यायालय । पितामह ने 
लिखा हे-प्राम में किया गया निर्णय नगर में पहुँचता है और तगर वाला निर्णय राजा के पास जाता है; राजा का निर्णय 
गलत है या सही, वही अन्तिम होता है।३ "बृहस्पति ने स्पष्ट लिखा है कि 'सम्य' लोग कूलों (कुलानि) तथा अन्य लोगों 
से श्रेष्ठ होते हैं, मुख्य न्यायाधीश सभ्यों से तथा राजा सबसे श्रेष्ठ होता है । उपर्युक्त न्य|यालयों के अतिरिक्त कौटिल्य 
ने ग्रामिक (ग्रामकूट) का भी नाम लिया है। ग्रामिक लोगों को ग्राम से चोरी या सिलावट करने वालों (३॥१०) को 
बाहुर कर देने का अधिकार था, और वे छोदे-मो्ट अपराधों को देख सकते थे (ग्रामक्टमध्यक्ष॑ं वा सत्री ब्रूयात्‌*"* 
आदि, ४४) । स्मृतिचन्द्रिका (२,१०१८) में उद्धुत भूगु के मत तथा अन्य निबन्धों के मत से पता चलता है कि 
सामान्य लोगों के लिए दस प्रकार के स्यायालय थे --ग्रा म-जन, राजधानी के नागरिकों की सभा, गण, श्रेणि, चारों वेदों 
या विद्याओं (आन्बीक्षिकी आदि) के पण्डित, वर्गों बाले' लोग, कूल, कुलिक, राजा द्वारा नियुक्त न्यायाधीश एवं स्वयं 
राजा | “वर्ग वाले लोगों के दल में मणों, पुर्गों, ब्रतों, श्रेणियों आदि के लोग सम्मिलित रहते थे । 'क लिक' लोग बादी 
एवं प्रतिवादी के कुलों के श्रेष्ठ जन होते थे । दामोदरपुर पत्रक (एपिग्रैफिया इण्डिकस, १५ पृ० १३०) में धृतिमित्र 
नामक प्रथम कुलिक' का उल्लेख हुआ है । 

राजा को स्मृतियों के अनुसार ही झगड़ों का निर्णय करना होता था । उसे वर्गों एवं १८ हीन जातियों (मनु 
८!४१ एवं हारीत) के कर्तव्यों एव परम्पराओं पर ध्यान देना पड़ता था । वर्षाश्नमों के अतिरिक्त अठारह हीन जातियों 
के नाम पितामह द्वारा गिनाये गये हैं--रजक (धोद्ी), चर्मकार, नट, बुरंड (वास के सामान बनाने वाली जाति), 
कैवर्त (केवट या मछुआ ), म्लेच्छ, भिल्‍ल, आभी र, मातंग तथा अन्य नो जातियाँ (इनके नाम नहीं दिये जा रहे हैं, 
क्योंकि पितामह की स्मृति में उपलब्ध यह अंश अशुद्ध रूप में प्राप्त है) । 

उपर्युवत न्यायालय-कोटियाँ प्राचीन एवं मध्यकालीन भारत में सदा एक-समान नही पायो जातो थीं । किन्तु 
एक बात स्पष्ट है कि राजा द्वारा नियुक्त मुख्य न्यायाध्षीश् तथा स्वयं राजा के न्यायालय सर्देव पाये जाते रहे हैं। अन्य 
स्थायालय-कोरटियों के विषय में परम्पराओं में अन्तर पाया जाया था । 


स्याय-कार्य विधि 


मनु (5२३) के अनुसार राजा को भली भाँति सज्जित हांकर,शांत रूप से न्ययालय में आना पड़ता था और 
देवों एवं आठ दिकपालों को प्रणाम करने के उपरान्त न्याय-सम्बन्धी कार्य करता होता था। स्याय-कार्य के चार स्तर 


३०. बाग्दण्डो घिम्दमश्चंव विप्रायत्तावुभो स्मृतों | अथंदण्डवधावुक्तो राजायत्तावुभावषि। राज्य ये विदिता 
सम्पक्क्‌ लश्रेणियणादय: । साहसन्यायवर्ज्यानि कुर्य: कार्याणि ते नृणाम्‌ ॥ बहुस्पति (स्मृतिचरिद्रका २, २०; पराशर- 
साधवीय ३, पृ० ३२; सरस्वततोीविलास, पु० ६८; व्यवह्ाारसार, पृ० २२ )। 

३१. ग्रे दृष्टः पुरं यायात्युरे दुष्टस्तु राजनि । राशा दृष्टः कदृष्टों वा नास्ति तस्य पुनर्भवः ॥ पित्तामह 
(स्मुतिचन्द्रिका २, पृ० १६, बराशरमसाधवीय ३, पृ० ४२) । 
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होते थे; किसी व्यक्ति से सूचना प्राप्त करना, उस सूचना को व्यवहारपदों के अनुकूल किसी एक में रखना, दोनों दलों 
की बहसों एवं साक्षियों पर विचार करना तथा निर्णय करना (नारद १।३६) । जब वादी समय पर उपस्थित होता है 
ब्रौरप्रणाम करता है वो राजा या न्यायाधी श॒ पूछता है--' क्या कार्य है ? तुम्हें किस प्रकार की पीड़ा दी गयी है ? बिल्कुल 
न डरो, बोलो किसने, कब और क्यों पीड़ा दी ? ” इस प्रकार पूछे जाने पर जो कुछ प्रत्युत्तर मिलता है उस पर न्य/या- 
धीश सम्यों एवं ब्राह्मणों के साथ विचार करता है। यदि यह न्याय के भीतर रखे जाने योग्य समझा जाता है तो न्यायाधीश 
वादी को मुहरबन्द आदेश देता है या पुरुष द्वारा प्रतिवादी को बुला भेजता है। जो कुछ बादी द्वारा कहा जाता है, भले 
ही वह स्नेह, क्रोध या लोभ के आवेश गें आकर कहा गया हो, लिख लिया जाता है (नारद २।१८)। निम्नलिखित लोगीं 
को न्यायालय में नहीं बुलाया जाता था---“रोगी, नाबालिग, अत्यधिक बुद्ध (७० वर्षीय व्यक्तित ), विपत्तिग्रस्त, धामिक 
इत्य में संलग्न व्यक्ति, जिसके आने से सम्पत्ति की हानि हो, दुर्भाग्य (मृत्यु आदि) प्रस्त, राजकर्म में लिप्त, नशे में चूर, 
पागल, नौकर, स्त्री (नवयुवती, जिसका परिवार विपत्ति-ग्रस्त हो, जो उच्च कुल की हो था जिसने अभी हाल में बच्चा 
जना हो या जो वादी की जाति से ऊंची जाति की हो) । नारद (११५३) के मत से गाय चराने की ऋतु में गोरखियों 
(पोरक्षकों या गाय चराने वालों ), बोने के समय कृषकों, शिल्पकरों (जब किवके कार्य-सलसन हों )एवं युद्धस्ंकुल योद्धाओं 
को स्वयं उपस्थित होने के लिए नहीं बुलाना चाहिए। इन लोगों के स्थान पर उमके प्रतिनिधियों से काम चल जाता था। 
हत्या, चोरी, बलात्कार, निषिद्ध भोजन करने, सिक्का बनाने आदि के अपराधों में अपराधियों को सुरक्षापृवंक लाया 
जाता था | किन्तु वे नारियां जो अपने परिवार का भ रण-पोषण स्वयं करती थीं, वे जो अष्टचरित थीं अथवा अकेली 
थीं या जो जातिच्युत थीं उन्हें कचहरी में स्वयं आना पड़ता था। बुलाये जाने पर आने योग्य व्यक्तियों के न आने पर 
पगढ़े वालो सम्पत्ति के अनुसार उसे दण्ड भरना पड़ता था (देखिए कात्यावव १००-१०१,स्मृतिचन्द्रिका २, पृ० ३४ एवं 
अपरार्क १० ६०७) । जुर्माना लेने के पश्चात्‌ एक मास तक प्रतीक्षा करने के उपरान्त प्रतिवादी के दोष के कारण वादी 
केपक्ष में निर्णय दे दिया जाता था। किन्तु यदि निश्चित या नियत तिथि के उपरान्त प्रतिवादी उपस्थित होता था तो 
मुकदमा पुन: खुल सकता था । इतना ही नहीं, शत्रु के आक्रमण, दुर्भिक्ष, महामारी या किसी रोग के समय राजा पुनः 
इलाने की सूचना देता था, न कि अनुपस्थित रहने पर दण्डित करता था। यम्भौर अपराधों में अपराधी को स्वयं उपस्थित 
होना पड़ता था । 
बकील--कया प्राचीन भारत में वकील होते थे? स्मृतियों से तो यह बात नहीं प्रकट हो पाती, किन्तु यह स्पष्ट है 
कि स्मृति-विधानों में पारंगत लोग कचहरी में नियुक्त रहते थे और वे किसी दल के मुकदमे की पैरवी अवश्य करते रहे 
होंगे । नारद, बृहस्पति एवं कात्यायन द्वारा उपस्थापित विधान इतना नियमबद्ध था कि बिना दक्ष अथवा स्मृति-पारंगत 
होगों की सहायता के मुकदमे का कायं वहों चल सकता था। शुक्र ० (४।५।११४-११७) में निम्नलिखित बात पायी जाती 
है--जो व्यक्ति किसी पक्ष का प्रतिनिधित्व करता था उसे झगण्रड़े की सम्पत्ति का ३६, इठ) शैठः छठ) यी बह 5 
भाग मिलता था] प्रतिनिधि की नियुक्ति किसी पक्ष द्वारा ही होती थी, न कि यह राजा की इच्छा पर निर्भर 
रहती थी ! यदि प्रतिनिधि के लोभ के कारण मुकदमे में असफलता मिलती थी तो उसे अथ॑ं-दण्ड मिलता था । मिलिन्द 
पह्हो (जिल्द ३६, पु० २३५) से भी प्रकट होता है कि प्राचीन काल में वकील (घम्मपणिक ) होते थे । 
वादी चाहे तो प्रतिवादी की गतिविधि पर व्यवधान उपस्थित कर सकता था, क्योंकि ऐसा न करने से प्रतिवादी 
प्ाग सकता है, कोई बहाना ढूंढ़कर झगड़े वाली सम्पत्ति का दृरपधोग कर सकता है। इस प्रकार के प्रतिरोध को आसेघ 
अंज्ञा थी। मिताक्ष रा (याज्ञ० २।५) में आसेध के चार प्रकार बताये गये हैं; (१) स्थानासेध (घर या मन्दिर से अस्यक्त 
दजाने की आज्ञा), (२) समयासेघ (किसी तियत तिथि पर उपस्थित होने की आज्ञा), (३) प्रवासासेघ ( किसी प्रकार की 
दाता करने पर निबेघ) तथा (४) कायसिध (यथा सम्पत्ति के बंचने या खत जोतने का नि्षेध्ष) ! ये आसेध विवाद 
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चलते समय तक रहते थे । इस विषय में देखिए नारद (१॥४७-५४), बृहस्पति (व्यवहारप्रकाश, पृ० ४२, स्मृतिचरन्द्रिका 
२, पूृ० ३०-३१ में उद्धुत), कात्यायन (१०३-११० ) । किन्तु उन लोगों पर, जिन्हें निधमानुकूल उपस्थित होना कोई 
आवश्यक नहीं था, आसेध के नियम लागू नहीं होते थे । 

जब प्रतिवादी बुला लिया जाता था तो बादी के साथ उसे न्यायाधीश के समक्ष खड़ा कर दिया जाता था। तब 
दोनों की ओर से जमानतें (४्रतिभूति ] होती थीं । प्रतिवादी के जमानतदार को प्रतिवादी पर लगा अर्ध॑दण्ड देना पड़ता 
थधा(यद्दि प्रतिवादों अथे-दण्ड न दे और कहीं भाग जाय तभी ऐसा होता था)। यदि वादी का दावा झूठा सिद्ध हो जाय तो 
उसके जमानतदार को झगड़े की सम्पत्ति का दूना अर्थ-दण्ड देना पड़ता था ([याज्ञ ०२१०-११) | यदि जमानतदार न मिले 
तो वादी या प्रतिवादी को न्यायालय के साध्यपाल की हिरासत में रहना पड़ ता था और उसे साध्यपाल को उसकी फ्रति 
दिन की त्रेतन-रकम देनी पड़ती थी ।+ “निम्नलिखित व्यक्ति जमानतदार नहीं हो सकते थे-स्वामी (यदि बादी या प्रति- 
वादी उसका नौकर हो ),शत्रु, स्वामी द्वारा अधिकृत व्यक्त, बन्दी, दण्डित व्यक्त, बड्े-बड़े पापों एवं अपरात्ों के दोषी, 
क्टम्ब-सम्पत्ति का साज्नी दार, मित्र, नेष्ठिक ब्रह्मचारी,जों राजा का काये करते के लिएतियुक्त किया यया ही, संन्‍्यासी 
जो उतना अर्थ-दण्ड न दे सके, जी वित पिता बाला व्यक्ति, वह जो जमानत वाल व्यक्ति को उभाड़ तथा जिसके विरोध 
में बहु त-सी बातें ज्ञात हों। यदि कोई व्यक्ति जमानत न मिलने पर हिरासत में रखा जाता तो उसे दिनचर्या- 
सम्बन्धी आवश्यक कार्य (यथा-स्नान, सन्ध्या, वन्दन आदि) करने दिये जाते थे । यदि वह हिरासत से भाग जाय तो 
उसे आठ पण दण्ड के रूप में देने पड़ते थे (कात्यायन ११६, पराशरमाधवीय द्वारा उद्धृत ३, ५५) । 

जब प्रतिवादी न्यायालय में उपस्थित होता है तो वादी द्वारा दी गयी सूचना उसकी उपस्थिति में वर्ष, मास, 
पक्ष, दिन, दलों के नाम, जाति आदि के साथ लिखी जाती है (याज्ञ ० २।६)। जब वादी प्रथम बार कचहरी में आता 
है तो केवल विवाद का विषय मात्र लिखा जाता है, जब प्रत्यर्थी अथवा प्रतिवादी आता है तो सारी बातें ब्यौरेवःर लिखित 
होतो हैं । इस कार्य को स्मृतियों में पक्ष , भाषा, प्रतिज्ञा आदि की संज्ञा से बोधित किया जाता है। *कहीं-कहीं पक्ष 
के लिए 'पुवंपक्” लिखा जाता है (कात्याथत १३१, नारद २॥१)॥ 'वादी” एवं 'प्रतिवादी' शब्द साम्रान्‍्यतः क्रम से 
“्लेंटिफ एवं 'डेफन्‍्डेप्ट' के लिए प्रयुक्त होते थे, किन्तु कभी-कभी “'वादी' शब्द मुकदमेबाजों (प्लंटिफया डे फंण्डण्ट 
दोनों) के लिए भी प्रयुक्त होता था ।'अर्थी” (जो न्यायालय की सहायता की मांग करता है) एवं'अभियोक्‍ता वादी' 
के पर्याय शब्द हैं। इसी प्रकार प्रत्यर्थी/ एवं “अभियुक्त 'प्रतिवादी' के पर्याय शब्द हैं। उपयुक्त 'पक्ष', भाषा 
एवं प्रतिज्ञा' शब्द प्लैण्ट” के द्योतक हैं | कात्यायन (१३०-१३१) के अनुसार न्यायाधीश पक्ष (भाषा, प्रतिज्ञाया 
प्लेण्ट) को बड़ी सावधानी से लिखित कराता है। इस विषय में विशेष वर्णन के लिए देखिए, कात्यायन (१३०-१३१), 
व्यवहारतत्त्व (पु० २०५), मुच्छकटिक (अंक &), नारद (२१७), कौटिल्य (३११); और देखिए, कात्यायन ( १२७० 
१२८), मिताक्ष रा (याज्ञ ० २६), अपराक॑ (१० ६०८),बृहस्पति (स्मृतिचन्द्रिका पृ० ३६ एवं व्यवहारमयूख प्‌० 
२६४) । ये नियम इण्डियन प्रोसीड्योर कोड, आड्डर ७ नियम-१-४ में भी पाय जाते हैं। 


३२. अथ चेत्प्रतिमूर्वास्ति कार्ययोग्यस्तु बादिन:।स रक्षितो दिनस्यान्ते दह्याव्‌ भृत्याय वेतनम्‌ ॥ कात्यायन 
(भिताक्षरा द्वारा उद्धत, याज्० २१०, एवं व्यवहारत्र काश द्वारा उद्धुत, पु० ४४ ) । 

३३. आवेदनसभये कार्यसात्र लिखित॑ प्रत्यथिनो5ग्रतः समामातादिविशिष्ठ लिख्यते इति बिशेषः। भाषा 
प्रतिज्ञा पक्ष इति नार्थान्तरम्‌ । मिताक्षरा (बाज्ञ० २६) । 


न्याय-कार्य सिधि; चार पाद आदि ७२७ 
शुल्क या फीस 


यहवात ध्यान में रखने योग्य है कि प्राचीन भारत में मारपीट या फौजदारी के विवादों में कोई न्थायालय-शुल्क 
नहीं देना पड़ता था। जो अप राधी सिद्ध होता था उसे स्मृतियों द्वारा निर्धारित एवं निर्णीत दण्ड भरना पड़ता था ! यही 
बात माल के विवादों में भी लागू होती थी और आरम्भ में कुछ भी नहीं देना पड़ता था | कौडिल्य (३।१) ,याज्ञ ०, विष्णु- 
धर्मसृत्र, नारद आदि के कुछ नियमों द्वारा यह प्रकट होता है कि विवाद के निर्णय के उपरान्त कुछ ऐसा धन देना पड़ता 
था जिसे हम न्‍्यायालय-शुल्क की संज्ञा दे सकते हैं।मन्‌ (5५६ एवं १३६) ने भी इस विषय में नियम दिये हैं। और 
भी देखिए, याज्ञ० (२३३, १७१ एवं १८६८) तथा कौटिल्य (३।१) । आजकल न्याथालय-शुल्क आदि इतना अधिक 
है और विवाद-निर्णय में इतना अधिक समय लगता है कि वादी एवं प्रतिवादी नष्टप्राय हों जाते हैं। आजकल उचित 
रसीदी टिकट न लगते पर आवेदन अस्वीक्ृत हो जाते हैं। प्राचीन भारत में इस विषय में सुविधाएँ प्राप्त थीं और विवादों 
के निर्णय में अधिक समय नहीं लगता थ्रा। इस विषय में देखिए, कौटिल्य (३३१), मनु (5५५), याज्ञ० (२।१२), 
नारद (१४५), पितामह (स्मृतिचन्द्रिका २, पृ० ४२) जहाँ विवाद के स्थयन आदि के समय की ओर संकेत है | गौतम 
(१३॥२५-३० ), अपरार्क (पृ० ६१६), स्मृतिचन्द्रिका (२,१५० ४२), पराशरमाधवीय (३, पृ० ६६-७२) ने विवाद- 
स्थगन के विषय में नियम दिये हैं । देरी करने से न्याय की मत्यु हो जाती है । ३ ४ 

किसी भी मुकदमे का अनुक्रम निम्नलिखित प्रकार का है--सर्वप्रथम वादी, अर्थी या अभियोक्‍ता अपना आखे- 
दन प्रस्तुत करता है; तब प्रतिवादी, प्रत्यर्थी या अभियुक्त प्र॒त्युत्तर उपस्थित करता है। इन दोनों क्रियाओं के उपरान्त 
न्यायालय के सदस्य विचार-विमर्श करते हैं और इश्नके उपरान्त न्यायाधीश बोलता है। (कात्यायन १२१, अपराफ्क पू० 
६११, पराशरमाधवीय ३, १० ५८) । ये ही चार पाद कहे जाते हैं। इन्हीं को याज्ञ० (२६-८) एवं वृहस्पति ने भाषा- 
पांद (प्लेण्ट), उत्तरपाद (प्रत्युत्तर), क्रियापाद (साक्षी या प्रमाण उपस्थित करना) तथा साध्यत्तिद्ध या निर्णय के 
नामों से पुकारा है। कात्यायन (३१) ने इन्हें क्रम से पृर्वपक्ष, उत्तर, प्रत्याकलित एवं क्रिया कहा है! प्रत्याकलित 
का अथ है प्रमाण या साक्षी के विधय में सभ्यों के बीचविचार-विमर्श | यदि कई आवृदन एक साथ उपस्थित हो जाते 
हैं वो वर्ण के क्रमसे उमपर विचार होता है, अर्थात्‌ सर्वप्रथम ब्राह्मण के आवेदन पर विचार होता है (मनु ८5।२४ )। 
कौटिल्य (१११६) ने यह क्रम दिया हँ-मग्दिर या मत्ति, संन्यासी, वेदज्ञ ब्राह्मण, पशु एवं तीर्थस्थान, नाबालिग, बढ़े 
रोग्ग्रस्त था ब्रिपत्तिग्रस्त या असहाय एवं रत्नी के मुकएमे इसी. क्रम से देखे जाने चाहिए, या जिसकी अत्यधिक गरुता हो । 
किन्तु कात्यायन (१२२) ने उस विवाद को प्रायमिकता दी है जिसमें अपेक्षाकृत अधिक अनिष्ट हो अथदा जो सबसे 
अधिक महत्त्वपूर्ण सिद्ध हो । इस विषथ में और देखिए कौटिल्य (३२०) । 

सभी प्रकार के भाषापाद नहों भी उपस्थित हो सकते थे । समय, स्थान, द्रन्‍्य आदि के स्पष्ट विवरण के अभाव 
प्रें बहुत से दावे विचार के विषय नहीं बन सकते थे ! देखिए कात्यायत (१३६, अपराक पु० ६०६), मिताक्ष रा (याशे० 
२६) एवं पराशरमाध्ष्वीय (२,६१) । नारद (रा८) ने भी भाषापाद (प्लैण्ट) के दोष मिनाये हैं और उनकी व्यास्या 
की है (२६-१४) । बृहस्पति ने लिखा है कि गुरु-शिष्य, प्ता-पुत्र, पति-पत्नी तथा स्वामी-सेवक के बीच मुकदमे 
नहीं हो सकते । किन्तु इसका तात्पये यह नहीं हूँ कि इन जोड़ियों में मुकदम नहों होते, भाव केवल इतना ही है कि जहाँ 


३४. न कालहरणं कार्य राज्ञा साधनदर्शने । महान्‌ दोषो भवेत्कालाद धर्मव्यापत्तिलक्षण:॥| दद्याहेशानुरूपं 
तु काल साधनदशने । उपाधि वा सभोक्ष्यंद दंवराजकृत सदा !। शुक्र ४५११६७ एवं २०६ ॥ यही बात कात्यायन 
(३३६) में मो पयो जातो है (स्मृतिचन्द्रिका २, पृ० /व२, व्यवह्ारमात॒का, पु० ३०६, सरस्वतीविलास, पृ० १४८)। 


७२८ घमं शास्त्र का इतिहास 


तक सम्भव हो इन्हें टाल देना चाहिए। किन्तु यदि मनाने पर वें न मानें तो उनके झगड़ों का निपटारा होना ही चाहिए। 
ऐसे मुकदमे श्रेयस्कर नहीं माने जाते, प्रत्युत वे मिन्दा के योभ्य ठहरते हैं। निरर्थक बिवादों को दोषयुकत कहा गया हैं 
स्वल्प अपराध या स्वल्प अर्थ वाले विवाद निरथंक कहे जाते हैं (बृहस्पति, जैसा कि सरस्वती विलास पु० ८७ एवं 
स्मृतिचन्द्रिका २, पृ० ३७ में उद्धत है) । 

जब भाषापाद (प्लैण्ट) अन्तिम रूप पकड़ लेता हैं तब प्रतिवादी वादी कौ उपस्थिति में लिखित रूप से उत्तर 
देता है या प्रतिपक्ष उपस्थित करता है (याज ०२।७ एवं नारद २।२)। इसके लिए प्रतिवादी को समय मिलता है । प्रति- 
पक्ष स्पष्ट, विरोध रहित शब्दों से गुस्फित होना चाहिए । उत्तर या प्रतियक्ष के चार प्रकार होते हैं; भिष्या (पक्ष या 
भाषापाद को न स्वीकार करना) , सम्प्रतिपत्ति या सत्य (भाषापाद को स्वीकार कर लेना), कारण या प्रत्यवस्कन्दन 
(सकारण उत्तर देता या विकल्प देना) तथा प्राइन्याय या पुर्व॑न्याय (पूर्व निर्णय उपस्थित करता) । 


शासकीय आलेख्य 


प्रमाण-पत्र कई प्रकार के होते थे । विष्णुधमंश्ृत् (७२) में इसके तौन प्रकार हैं--(१) बह जो राजा के 
समक्ष लिखा जाय (अर्थात्‌ राजक्मंचारियों के सम्मुख लिखा हुआ), (२) वह जिस पर साक्षियों के हस्ताक्षर हों वया 
(३)वह जो बिना साक्षियों के हस्ताक्षर का हो ! प्रथम प्रकार आजकल कें रजिस्टड डाकमेण्ट के समान था । बृहस्पति 
(व्यवहारप्रकाश पृ० १४१ एवं व्यवह्यारमबूख पृ० २४) ने भी तीन प्रकार बतलाये हैं, यथा-राजकीय लेख्यप्रमाण 
(राज्यलेख्य ), किसी निश्चित स्थान पर लिखा हुआ (स्थानकृत) तुला अपने हाथ का लिखा हुआ (स्वहस्त-लिखित ) । 
नारद(४॥१३४) ने केवल दो प्रकार दिय हैं-स्वहस्त-लिखित एवं दूसरे के हाथ से लिखित; जिनमें प्रथम प्रकार बिना 
साक्ष्य के भी प्रमाणयुक्त माना जाता है, किन्तु दूसरे पर साक्ष्य होता आवश्यक भाना जाता है। संग्रहके लेखक, मिताक्ष रा 
(गाज्ञ० रा5४)आदि ने प्रमाण-पत्नों को दो भागों में बांटा है; राजकीय एवं जानपद। इन दोनों में प्रथम तो पब्लिक 
और दूसरा प्राइवेट कहा जा सकता है। व्यवहारमयूख (प० २४) के मत से लौकिक एवं जानपद पर्यायवाची हदैं। 
जानपद केख प्रमाण दो प्रकार का होता है-स्वहस्त-लिखित तथा अन्य हस्तलिखित, जिनमें प्रथम के लिए साक्षियों के 
प्रमाण की आवश्यकता नहीं है,किन्तु दूसरे पर साक्षियों का प्रमाण अनिवार्य है। मिताक्षरा (याज्ञ ०२२२) में दो प्रकार 
हैं; शासन एवं चिरक । शासन याज्ञ ० (१।३१८-२२० ) द्वारा वणित राजकीय ही है तथा चिरक जानपद के समान है। 
याज्ञ ० (२८६) की टीका में मिताक्षरा का कथन है कि राजकीय लेखप्रमाण बुन्दर संस्कृत में लिखित होना चाहिए, 
किन्तु साधारण जनतः द्वारा प्रस्तुत लेखप्रमाण (डीड) जनभाषा या स्थानीय भाषा में भी प्रस्तुत किया जा स्तकता हैं। 

राजकीय देखप्रमाण तीन प्रकार के होते हैं; शासन (राजकीय भूमि अर्थात्‌ राजा द्वारा दी गयी भूमि का 
ब्यौरा) अर्थात्‌ राजप्रदत्त भूमि का पढक, जयपत्र (किसी मुकदमे की जीत का फैसला ), प्रसाद-पत्र ( बहादुरी के इनाम 
एवं भक्तवत्सलता पर राजा द्वारा दिये गये पुरस्कार का लेखप्रमाण )। वस्तिष्ठ (स्मृतिचच्दिका २, पृ०५४५ एवं व्यव- 
हारमयूख पृ०२८) ने राजकीय लेखप्रमाण के चार स्वरूप बताये हैं- शासन, जयपत्र, आज्ञापत्र [सामन्‍्तों तथा अन्य 
कर्मचारियों को दी गयी आज्ञाएँ) तथा, श्रज्ञापनापत्र (यज्ञकराने वालों, एरोहित,गुरु,वेदज्ञ ब्राह्मणों तथा अन्य श्रद्धास्पद 
लोगों के लिए लिखित प्रार्थता )। सरस्वती विलास (१०१११-११३) में पाँच प्रकार बताये गये हैं--शासन, जयपत्र, 
झआाशापत्र, प्रज्ञापनापत्र तथा प्रसादपत्र । कौटिल्य (२।१०) ने कई प्रकार की राजाज्ञाओं के नाम दिये हैँ; प्रज्ञापना 
(किसी की प्रार्थना का आवेदन) , आज्ञापत्र, परिदान (सुपात्न को समादर या विपत्ति में भेंट), परिहार (राजा द्वारा 
कुछ जातियों अथवा ग्रामों की मालगुजारी या कर की माफी करना), निसुध्टिलिख (वह छेख जिसके द्वारा राजा किसी 
विश्वासपात व्यक्ति की क्रियाओं अथवा शब्दों को अपना छेता है), प्रावृत्तिक (किसी होने वाली घटना की सूचना या 


अआलेल्य-प्रकार ध्र्दे 


शत्रु आदि के विषय में समाचार देना), प्रतिलिख (किसी से प्राप्त सन्देश पर राजा से विचार-विमर्श कर उत्तर देना ) 
तथा स्वत्रग (यात्रियों के कल्याण के लिए राजकमंचारियों को आज्ञा देना) । 

जानपद लेख के कई प्रकार होते हैं; बृहस्पति (अपराकं पु०६८३, स्मृतिचस्द्रिका २, पृ० ६०) के अनुसार 
सात, व्यास (स्मृतिचन्द्रिका २, प०५६) के अनुसार आठ प्रकार है। स्मृतिचनद्रिका का कहना है कि इसके अन्य प्रकार 
भी सम्भव हैं, अत: किसी विशिष्ट संख्या पर बल देन! ठीक नहीं है। बृहस्पति, कात्यायत( २५४-२५७ ) तथा अन्य जोगों 
ने जानपद लेखों का विवरण दिया है--भाग या विद्ायपत्र (बँटवारे का लेखप्रमाण) , दानपत्र, ऋयपत्र (सेलडीड ), 
आधानपत्र ( बंधकपत) , स्थितिपत्र या संवित्पत्र ( किसी ग्रास,नगर या श्रेणी, पूथ आदि के सदस्यों द्वारा निर्णीत परम्प- 
राओं का लेखप्रमाण ), दासपत्र (भोजन-वस्त्र के अभाव से गुलामी करने का लंखप्रमाण), ऋणलेख या उद्धारवत्र 
(ब्याज के साथ भविष्य में किसी तिथि तक लौटा देने वाले ऋण का लेख ), सोमापत्र (तय हो जाने पर सी मा-निर्धारण 
का लेख), विशुद्धिपत्र (शुद्धि हो जाने पर साक्षियों के साथ लिखा गया लेख), समन्धिषत्र (अपराध स्वीकृति पर 
विशिष्ट लोगों की उपस्थिति में समझौते का लेख), उपगत (ऋण दे देने पर मिली रसीद), अन्वाधिपत्र (बंधक रखने 
वाले की ओर से लिखा गया पत्र) । निजी तोर से लिखा गया प्रमाणपत्र (जानप॒३) दो कोटियों का होता है; चिरक 
और चिरकहीतन । चिरक वह प्रमाणपत्र है जिसे पुश्तैनी लिपिक लिखते हैं। ये पुश्तेनी लिपिक राजधानी में रहते हैं 
ओर उनके पास दोनों पक्ष के लोग साक्षियों, पिताओं के हस्ताक्षर के साथ पहुँचते हैं इस विषय में देखिये, संग्रह (स्मृति 
चन्द्रिका २, पृ० ५६; परणारमाधवीय ३, पृ० १२७; शुक्र>& २२६६-३१०, ४५/१७२-१७७ ) । व्यास (स्मृति 
चन्द्रिका २, पृ० ५६) के अनुसार जातपद के आठ प्रकार हैं; चिरक, उपगत ( रसीद), स्वहस्त (अपने हाथ से लिखित 
पत्र )आधिपत्र, ऋयपत्र, स्थितिपत्र, सन्धिपत्र, तथा विशुद्धिपत्र | कुछ ग्रन्थों में 'चीरक' एवं “चिरक' दोनों प्रकार के 
प्रयोग हुए हैं। लगता है, यह पत्र भोजपत्न की छाल (भोज ण भूज के पत्न) या किसी अन्य वक्ष की छाल पर 
लिखा जाता था ! यदि यह शब्द चिरक है तो यह 'चिर' से बना होगा, क्योंकि यह राजा द्वारा नियुक्त सिपिकों द्वारा 
जिखित होता था और चिर काल तक चलता था। इस अर्थ में क्षिरक शब्द 'स्थानकृत' के समान ही है। 

नारद (४१३६), विष्णुधमंसूत (७११) एवं कात्यायन के अनुध्षार वही लेख-प्रमाण अखंड्य या सिद्ध माना 
जाता है जो देशाचार के विरुद्ध न हो, जो नियमान्‌कूल लिखित हो और हो संदेहहीन एवं अर्थयुक्त शब्दों से पूर्ण । स्मृति 
चन्द्रिका (२, पृ० ५६) के अनुसार उसे १ ञचारूढ़ होना चाहिए, अर्थात्‌ उस पर ऋणी, ऋणदाता, दोसाक्षियों एवंलिपिक 
के हस्ताक्षर हों | सामान्यतः दो साक्षियों का होना आवश्यक माना गया है,किन्तु अति महत्वपूर्ण छेख-प्रभाणों पर दो से 
अधिक साक्षियों का होना आवश्यक है। यदि साक्षो आसव या मद पीने बाला हो, अपराधी या स्त्ी हो, नाबालिय हो 
या बीमार या पायल हो या बलपूवंक लिख रहा हो तो लेख-प्र माण उचित नहीं माना जाता । देखिये नारद (४१३७), 
विष्णघमंसूत्र (७६-१० ), कात्यायन (२७१) 
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अध्याय १२ 
भुक्ति (भोग) 


गौतम (१०।३६) के सत से स्वामित्व की प्राप्ति कई प्रकार से होती है, यथा--पैतुक रिक्थप्राप्ति( वसीयत), 
क्रय, विभाजन (बँटवारा), आत्मसात्करण (वितियोग, अर्थात्‌ जंगल के वृक्ष आदि तथा अन्य वस्तुओं की प्राप्ति जब कि 
उनका कोई स्वामी न हो) तथा उपरबब्धि (स्वामी के शात न रहने पर छूटी हुई सम्पत्ति पर स्वाधिकार या उसका आत्म- 
सात्करण)। गौतम (१०४०-४१) के अनुसार स्वामित्व की अतिरिक्त रीतियाँ भी हैं, यथधा--दानग्रहण [बाहाणों के 
विषय में ), विजय (क्षत्रियों के विषय में ) तथा लाभ (वैश्यों या शूद्दों के विषय में; व्यापार था पारिश्रमिक के रूप में)! 
वसिष्ठ (१६१६) ने स्वामित्व की अपर आठ रीतियाँ घोषित की हैं। बृहस्पति (व्यवहारत्र काश पृ० १५३, अपरा् 
पृ० ६३५) ने अचल सम्पत्ति के सात रूप माने हैं--विद्या, क्रय, बंधक, विजय, बहेज, वबसीयत तथा सनन्‍्तानहोन सम्बन्धी 
की सम्पत्ति। नारद (स्मृतिचन्द्रिका २, पृ० ७०) ने इस सूची में बन्धक छोड़ दिया है । इन स्मृतियों ने चिरकाल से चली 
आती हुई प्राप्ति (आधिपत्य) को स्वामित्व की को्ियों में नहीं गिना है। 

भोग या भुक्ति के विष य में (समय-निर्धारण एवं स्वामित्व-्राप्ति से सम्बन्धित अन्य बातों के बारे में )प्राचीन 
काल से ही स्मृतिकारों एवं निबन्ध कारों में बड़ा मतभेद रहा है। भुक्ति सायभा(साधिकार) या अनायमा दोनों प्रकार 
की हो सकती है। आगम्त का अर्थ है 'उद्गम'या “निकास', अर्थात्‌ अधिकार, स्वामित्व था स्वत्व का मूल, यथा--क्रय 
यादान-प्राप्ति आदि।* इसी अर्थ में मनु (६२००), याश्ष० (२२७), नारद (४५८४) ने अपनी बातें कही हैं ॥ और 
देखिये कात्यायन ( ३१७)। यदि सम्पत्ति उपयुक्त रीतियों में किसी एक रीति से ग्रहण की गयी है और उस पर स्थामित्व 
भी है तो यह अधिकार लुप्त नहीं हो सकता (नारद ४८५; बृहस्पति, स्मृतिचन्द्रिका २, पृ० ७० में उद्धत); किन्तु 
बिना स्पष्ट स्वामित्व या भोग के बह सम्पत्ति पक्की नहीं भी हो सकती । व्यास एवं पितामाह ने घोषित किया है कि उप- 
युक्त भोग के लिए पाँच बातें आवश्यक हैं--इसके पीछे आग्म (स्वत्व-प्रमाण) होना चाहिए, दी्ध॑काल से उसे चलते 
आना चाहिए, बह टूट न सका हो, उसका विरोध न हुआ हो तथा वह विरोधी की जानकारी में भी स्थिर रहा हो (मिता- 
क्षरा, याज्ञ० २२७ एवं अपरार्क पृू० ६३५) ।* वह आगम जो थोड़े से भी भोग से हीन है, शक्तिशाली नहीं माना 
जाता, किन्तु वंशपरम्परा से न आने पर भी स्वामित्व वाला आमम शक्तिशाली ठहरता है (याज्ञ ० श२७) । नारद 
(४५४५) का कथन है कि स्पष्ट आगम से भोग शक्तिशाली होता है। इन कथनों से कठिनाई उत्पन्न होड़ी है और जआागम 


१- स्वस्वहेतु:, प्रतिग्रहक्ररादि: आयम: । सिताक्षरा (याश० २२७); आ सम्याश्यम्यते प्रष्यते स्वीकियते 
येत स,आगमः क्रमाविरिति व्यवहारमातृका । आयमः साक्षिपत्रादिकसिति दौपकलिका । आगमो धनाजं॑नोपायः 
क्रयादिरिति मंथिलाः । व्यवहारतरव, पू० २२३ ।. 

२. सागमो दोधंकालश्चाविच्छेदोउपरवोज्मि तः । प्रत्यथिसंनिधानश्व पञ्चाड़रो भोग हष्पते ॥। 
स्मृतियल्िका (२, प० ७१) द्वारा उद्धत । 


सागम या निरशागम मोग ७शपे 


एवं भोग एक-दूसरे पर अवलम्बित हो जाते हैं। नारद (४७७) का कहना है कि आगम के पक्ष में छेखप्रमाण एवं 
साक्षियों के रहने पर भी भोग का अभाव, विशेषतः अचल सम्पत्ति के विषय में, उसे उपयुक्त नहीं ठहृराता । इसका तात्पर्य 
यह है कि बिना भोग के स्थानान्तर, भले ही वह लिखित द्वी तथा साक्षीयुक्त हो, संशयात्मक माना 
जाता है; और आगम एवं भोग एक-दुसरे को बल देते हैं (वारद ४|८४-८६, बृहस्पति, हारीत एवं पितामह) ॥३ 
नारद (४।८६-८७) का कथन है कि जो व्यवित बिना आगस के केवल भोग सिद्ध करता है उसे चोर कहना 
चाहिए, क्योंकि वह भोग-सम्बन्धी द्वुदिपूर्ण तर्क देता है (जैसा कि एक चोर भी कर सकता है) ; राजा को चाहिए कि 
वह ऐसे व्यक्ति को चोर का दण्ड दे जो बिना आगम के सौ वर्षो तक भोग करता है। कहने का तात्पय यह है कि भोग 
करने वाले व्यक्ति को उसकी वेधानिकता सिद्ध करवी चाहिए, उसे यह बताना चाहिए कि भोग का उदगम उसके वंश 
में त्रुटिपृर्ण ढंग से नहीं हुआ प्राचीन काल में स्वामित्व के स्थानान्तर की मुख्य विधि भोग से सम्बन्धित थी और भोग 
पर ही स्वामित्व की सिद्धि के लिए अधिक बल दिया जाता था। 

याज्ञवल्क्य स्मृति (२।२७) की टीका मिताक्षरा ने इस स्थिति को और स्पष्ट किया है। दान एवं क्रम के विधय 
में स्थानान्तर करने वाले का स्वामित्व (भोग) समाप्त हो जाना चाहिए और दान पाने वाले तथः क्रय करने वाले के 
स्वामित्व (भोग) का छदय होना चाहिए; किन्तु यह तभी होना चाहिए जब कि दान लेने वाला तथा क्रय करते वाला 
सम्पत्ति को स्वीकार कर ले, अन्यथा नहीं । स्वीकृति मानसिक, वाचिक एवं शारीरिक होती है, अर्थात्‌ स्वीकार करने 
वाले को मन से स्वीकृति देनी चाहिए, कहकर स्वीकार करना चाहिए तथा वास्तविक रूप में ग्रहण करना चाहिए । ये 
तीनों सोना, वस्त्र आदि चल सम्पत्ति के विषय में लागू होती है। किन्तु खत के मामले में शरी र-स्वी कृति सम्भव नहीं होती 
जब तक उसके फल एवं लाभ का उपभोग नहीं होता । अतः दान एवं क्रय को पूर्ण करने के लिए थोड़ा-बहुत भोग का 
होना परमावश्यक है। स्पष्ट है कि भोग के अभाव में आगम शक्तिहीन हो जाता है। किसी भोग करने वाले के विरोध 
में आमम सफल हो सकता है जन कि उसके प्रस॒ आमम का अधिकार न हो । इतना ही नहीं, जो तीन पीढ़ियों तक भोग 
का अधिकारी नहीं रहा है उसके विरोध में भी आागम सफल हो सकता है | यदि भोगकर्ता तीन पीढ़ियों तक के स्वामित्व 
को सिद्ध कर देता है तो बह भोगहीन किन्तु आमम वाले के विरोध में सफल हो जाता है। याज्ष० (२२३) के अनुसार 
यदि यह सिद्ध हो जाय कि एक व्यक्ति ने श्री क से कुछ क्रम किया, किन्तु स्वामित्व या भोग नहीं प्राप्त किया और आगे 
चलकर किसी अन्य व्यक्त ने श्री क से क्रय किया और स्वामित्व भी प्राप्त कर लिया( किन्तु वह कालावधि तक लगा- 
तार भोग न कर सका) तो पूर्व का आगम भोग हित होने पर भी उत्तरकालीन आग्रम से अच्छा माना जायगा | किल्तु 
यदि यह सिद्ध हो सके कि कौन-सा आगम पूर्वकालीन है और कौन-सा उत्तरकालीन, तो भोगकर्ता को ही सिद्धि प्राप्त 
होती है ।जहाँ लगाता र तीन पीढ़ियों तक स्वामित्व स्था पित रहता है वहाँ किसी प्रकार का आगम बलहोन हो जाता है।अत- 


३. पिव्यलब्धक्रयाघानरिक्यशौयंप्रवेदनात्‌ । प्राप्ते सप्तदिधे भोग: सागमः सिद्धिमाप्तुयात्‌ ५ बृहस्पति 
(व्यवहारनिर्भय, पृ० १२६, व्यवहारप्रकाश, पृ० १५३; न मुलेन बिना शाल्षा अन्तरिक्षे प्ररोहति । आगमस्तु भवेस्मूल 
भुक्तिः शाखा प्रकोतिता ७ हारोत;नागमेन विना भुक्ति्नागमो भुवितर्वाजतः। तथोंरन्यो-यसम्बत्धात्‌ प्रभाणत्व 
व्यवस्थितम्‌ (| पितामह (दोनों स्पृतिचन्द्रिका २, पृ० ७० एवं सरस्वतीविलास, प० १३१ में उद्धत हैं)। व्यवहार- 
निर्णय ने, जिसने जिपुरुषभोग को ६० वर्ष के बराबर माना है, भाग एवं मोत के बल को इस प्रकार व्यक्त किया है; 
आद्वविशतावाममप्राबल्य' भोगस्य तदालुगुण्यात्‌ । द्वितोये भोगागसयों: साम्यम्‌ । तृतीये भुक्ते: प्रावल्यभ्‌ । चतुर्थे 
पुरुषे परु्चांगमोग एक प्रमार्ण नागमापेक्षेति सिद्धम्‌ू । पृ० १३२॥ 


७३२ घरसंशास्त्र का इतिहास 


एवं मिताक्षरा तथा अच्य ग्रन्थों के अनुसार भी भोग स्थानान्तर के लिए सर्वेथा अपरिहाये नहीं माना जाता, किन्तु भोग- 
रहित आगम बुटिपृर्ण होता है, अतः भोग पर अधिक बल दिया ग्रया है और इसे कानून के अधिकतर अनुकूल माना गया 
है ! मिताक्षरा के मत से निष्कर्ष थों है-- 

(१) जब भोग अपेक्षाकृत अल्प समय का होता है और उस्तका सहायक कोई आगम नहीं है तो भोग पर अधिक 
बल नहीं दिया जाता और आग्रम ही उसके विरोध में प्रबलतर सिद्ध होता है, (२)तीन पीढ़ियों तक का लगातार भोग 
(यद्यपि उसे स्पष्ट करने के लिए काई आगम न भी हो) लेख प्रमाण से युक्त आागम से प्रबलतर होता है तथा (३) तीन 
पीढ़ियों से कम भोग वाला पृर्वकालीन आगम ( किन्तु कुछ भोग होना चाहिए ) उत्तरकालीन भोग सहित आगम से प्रबल- 
तर होता है। दीघंकालोन भोग को बहुधा वेधानिक उद्यम वाला समझा जाता था, यद्यपि समय के व्यवधान के करण 
उसे सिद्ध करना सम्भव नहीं है। दीघकालोत भोग के विषय में बड़ा विवाद रहा है। याज्ञ ० (२।२४ ) का कहना है-- 
“भूमि की हानि २० वर्षों में हो जाती है, यदि उस पर उसके स्वामी की आंखों के समक्ष बिना उसके किसी प्रकार के 
विरोध के किसी अन्य व्यक्ति का भोग स्थापित हो; और चल सम्पत्ति की हानि (उन्हीं दक्षाओं में ) दस वर्ष में हो 
जाती है। मन्‌ (5!१४७-१४८) एवं नारद (४७६-८०) के दो श्लोक समान ही हैं और उनका तात्पर्य है--“किसी 
वस्तु का स्वामी यदि किसी श्रकार का विरोध व उपस्थित करे और कोई उसकी वस्तु का भोग करता रहे 
एवं यहू दस वर्षों तक चलता रहे तो उसका स्वामित्व समाप्त हो जाता है। यदि स्वामी मूर्ख नहीं है औरन नाबालिग 
है और उसकी सम्पत्ति पर उसको दृष्टि के समक्ष किसी अन्य व्यक्ति का भोग है तो अन्त में वह भोग वाले की 
हो जाती है । यही बात गौतम (१२३४) में भी पाबी जाता है ।४ (शंख,विवदरत्नाकर, पू० २०८) मे भी दस वर्ष 
की अवधि दी है । उपर्युक्त कथ नों से स्पष्ट है कि २० या १० वर्ष तक किसी व्यक्त द्वारा वैधानिक ढंग से स्वामित्व 
स्थापित कर लेने पर ब्रास्तविक स्त्रामी का अधिकार समाप्त हो जाता है और अवास्तविक व्यक्ति वास्तविक स्वामी 
बन बैठता है। 

किन्तु कुछ स्मृतियों के मत ते सौ वर्षो तक अवास्तविक सवा मित्व-स्थापन से आगम प्राप्त नहीं हा ज ता,प्रत्युत 
स्वामित्व-हानि के लिए अति दीघ॑ अवधि अपेक्षित है। देखिये नारद (४८६-८७)। नारद (४।८६ ) ने यह भी कहा 
है कि भोग के लिए समा काल (मानव-स्मरण ) के भीतर ही आगम अपेक्षित है, किन्तु स्मार्त काल के बाहर तीन पी ड़ियों 
तक का भोग पर्याप्त है, भले ही उसके लिए लेखप्रमाण या कोई अन्य आयम न हो । यही बाद विष्ण॒ध मंसूत्र ( ५११८७ ) 
में भी कही गयी है । मिताक्षरा (याज्ञ० २२७) के अनुसार स्मारते काल १०० वर्षों का होता है, क्योंकि वेद ने मनुष्य 
जीवन की अवधि १०० वर्षों तक मानी है। १०० वर्षों तक साक्षियों के लिए भोग के विषय में कह देना सम्भव है। 
अतः स्पष्ट है कि सौ वर्षों से कम्त भोग के उद्गम के लिए मौखिक साक्ष्य लिया जा सकता है और भोंगकर्ता को आगम सिद्ध 
करना पड़ेगा किन्तु यदि आगम के लिए कोई मौखिक साक्षी नहीं मिलेगा ठो यह समझा जायगा कि आरम्भ से ही कोई 
आग्रम नहीं था। गौतम जैसे ऋषियों ने केवल भोग को ही स्वामित्व के लिए पर्याप्त साधन नहीं माना है। सरस्वती 
विलास (पृ० १२४) में आया है कि दीघंकालीन भोग से अनुमान लगाया जा सकता है कि इसका आरम्भ क्रय, दान 
आदि के आगम से हुआ होगा अर्थात्‌ ऐसी स्थिति से वेघानिक उदगम का आभास मिल जाता है ।*अत: मित्ताक्ष रा के 


४. अजड़पोगण्डधन दशवर्षभुक्तं पर: सन्निधों भोकतुः ॥ गौतम (१२३४); प्राभनगरबद्धश्न णिविरोधे 
दशवष॑भुक्‍्तमन्यत्र राजविश्रस्वात्‌ । शंख (चण्डेश्वर का विवादरत्ताकर, पृ० २०८) । 
५. भुक्तिरपि कश्चिद्रिशेषणेयुक्ता स्वत्वहेतुभ्तक्रयदानादिकसव्यभिचारादनुमापयति । अन्यथानुपपद्चनाना 


मोग-सम्बन्धी कालावधियाँ ७३३ 


अनुसार केवल भोग का आश्रय लेने के लिए १०० वर्ष का स्वामित्व पर्भप्त है । स्मृतिचस्द्रिका (२, पु०७२) ने १०० 
वर्ष के स्थान पर १०४ वर्ष अधिक युक्तिसंगठ माना है, क्योंकि तीन पीढ़ियों (नारद के अनुसार) तक के लिए प्रति-पीढ़ी 
को ३४ वर्षो तक चलना चाहिएऔर इस प्रकार १०० वर्ष के स्थात पर १०४ बषं होना चाहिए ! विष्णधर्मंसत 
(५-१८७) एवं कात्यायत (३२७) ने लगातार तीन पीढ़ियों तक के भोग को चौथी पीढ़ी के लिए स्वामित्व का 
परिचायकर माना है। इस विषय में और देखिये कात्यायन (३२१, याज्ञ ० २२७ की टीका मिताक्षरा द्वारा उद्धृत) 
अपरार्क (१० ६३६), बृहस्पति (२६-२८) आदि । “वीच पीढ़ियों तक' की अवधि संदिग्ध है । प्रपितामह, पिदामह 
एवं पिता दस वर्षों के भीतर भो मर सकते हैं। ऐसी स्थिति में यदि पितामह गलत ढंग से किसी सम्पत्ति पर अधि- 
कार कर लें और वह, उसका पुते तथा उसका पौत् दस वर्षों के भीतर ही एक-दूसरे के पश्चात्‌ स्वामित्व ग्रहण करके 
दिवंगत हो जायें तो चौथी पीढ़ी वाला व्यक्षित अर्थात्‌ प्रपौत्र यह कह सकता है कि तीन पीढ़ियों तक स्वामित्व स्थापित 
था ओर अब वह उस सम्पत्ति का वेधानिक रूप से स्वामी है। इसी से कात्यायत ने पृथक रूप से अन्यत्न (३१५, 
अपराक पृ० ६३६ एवं व्यवहार प्रकाश पू० १५४ द्वारा उद्धुत) कहा है कि ६० वर्षों तक चलती हुई तीन पोढ़ियों 
का भोग स्थिर हो जाता है, अर्थात्‌ उसे स्वामित्व का स्वतंत्र प्रमाण मिल जाता है। याज्ञ ० (२१२७) के त्रिपुरुष-मोग 
या पुर्वेक्रआायत भोग का भी यही अर्थ है ! 

अस्मातं काल (मानव स्मरण से ऊपर) का भोग कात्यायन, व्यास आदि के अनुसार ६० वर्ष तक का माना 
जाता है। नारद (अपराक, पृ० ६३६) के मत से भोग के सम्बन्ध में एक पीढ़ी २० वर्षों तक तथा बृहस्पति (स्मृति- 
चब्दिका, २,१० ७२) के संत से ३० वर्षों तक चलती है । स्पष्ट है कि पुर्वकालीन स्मतिकार, यथा-गौतम, मनु एवं 
याज्ञ वल्क्य ने २० वर्षों तक के अवैधानिक भोग को स्वामित्व के लिए पर्याप्त माना है तथा उत्त रकालीन स्मृतियों के 
लेखकों, यथा-नवा रद, कात्यायन आदि ने ६० वर्षो के भोग को । इस विरोधाभास को दूर करते के लिए टीकाकारों एवं 
निबन्धकारों ने मनु (८१४८), याज्ञ ० (२।२४) एवं अन्य स्मृतियों की बातों के विभिन्न अर्थ किये हैं। कम-से-कम 
तीन व्यवस्थाएं अति प्रसिद्ध हैं। कुछ लोगों ने भोग पर बल दिया है तो कुछ लोगों ने आगम पर । अपराके (पृ० ६३१- 
६३२),कल्लूक एवं रघृनंदन ने शाब्दिक अर्थ लिया है और कहा है कि २० वर्ष के नाजायज भोग से स्वामित्व की हाति 
हो जाती है अर्थात्‌ स्वत्वहानि हो जाती है। दूसरी व्याख्या याज्ञ ० (२।२४ ) के कथन की एक व्याख्या है; किसी व्यक्ति 
द्वारा बीस वर्षो तेक भोग करने के उपरान्त यदि स्वामी विवाद खड़ा करता है और अपने पक्ष में लखप्र माण का सहारा 
लता है तो वह अपना स्वामित्व नहीं भी सिद्ध कर सकता,क्योंकि उसके विपक्ष मे यह तर्क उपस्थित किया जा सकता है 
कि यद्यपि उसके पास लेखप्रमाण था किन्तु अपने मौन से उसने भोग करने वाले को अवसर दिया और मौनहरूप से 
स्वीकृति भी दी । याज्ञव॒ल्क्य के कहने का तात्पयं यह है कि स्वामी को उपेक्षा नहीं दिखानी चाहिए और जब कोई अज- 
नबी नाजायज भोग करता है तो उसे मौन नहीं रह जाना चाहिए। यह मत सर्वप्रथम विश्वरूप हारा घोषित किया 
गया और आजकल के सिद्धान्त “अपने अधिकारों के ५ति जागरूक रहना चाहिए” की जोर संकेत करता है । 

त्तीमरी व्याख्या या मत यह है जिसे मिताक्ष रा ने स्पष्ट किया है और जिसे व्यवहारमयूख, मित्र सिश्र तथा 
अन्य लोगों से भी माना है कि स्वामित्व की हानि नहीं होती,प्रत्युत फलहानि होती है, अर्थात्‌ यदि स्वामी अपनी दृष्टि 
के समक्ष किसी अन्य व्यक्ति को २०वर्षों तक भोगते देखता है और अंत में विवाद खड़ा करता है तो वह अपनी सम्पत्ति 


कह्पयतीत्यनुमानेःर्थापतों वान्तरभंवतीति प्रमाणमेव । सरत्वतीबिलास, पु ०१२४, ये वाक्य स्पष्ठत: व्यवहारनिण्य, 
पु० ७३ से लिये गये हैं । 


छ्देड धर्मशास्त्र का इतिहास 


पा जायगा किन्तु वह भूमि के लाभसे हाथ धो देगा । मिताक्षरा, व्यवहा रमात॒का एवं व्यवहारप्रकाश (१०१५७-१६५) 
ने लम्बा विवेचन प्रस्तुत किया है, किन्तु स्थावाभाव से उसे हम यहाँ नहीं प्रस्तुत करेंगे । 

कुछ थोड़े-से ग्रन्थों ने बहुत छोटी अवधियों की चर्चा की है,बथा अचल सम्पत्ति के लिए तीन वर्ष (यदि आज्ञा- 
पित उद्गम या क्षमालिंग न हो) या चल सम्पत्ति,जैसे अन्न पशु आदि के लिए एक वर्ष की अवधि ! ये मत केवल भोग 
की महत्ता मात्र प्रकट करते हैं। मरीचि का कहना है कि गायों,भा रवाही पशुओं,अभूष णों आदि को चार या पाँच वर्ष 
के भीतर लौठा लेना चाहिए, नहीं तो उनके स्वामित्व की हानि हो जाती है ।यहू मत मन (5१४६) एवं अन्य ग्रंथों के 
विरोध में पड जाता है और इसकी व्याख्या इस प्रकार कर दी गयी है कि यह इसलिए दिया गया है जिससे स्वामी किसी 
शक्तिशाली कारण के न रहने पर अपनी वस्तुएं शी त्र से शी घ्र लौटा ले । प्राचीन रोम का कानून भौ ऐसा ही था ! 

बृहस्पति एवं कात्यायत (३३५) दोनों को उद्धत करके अपराक (प० ६३७) एवं व्यवहार प्रकाश (7० 
१६६) ने कहा है कि जो सम्पत्ति किसी के अपने सम्बन्धियों एवं सजातियों द्वारा भोगी गयी है वह यों ही भोग के 
कारण उनकी नहीं हो सकती । पितामह का कहना है कि मजनवी का भोग शक्तिशाली होता है, किन्तु अपनी कूटुम्ब- 
सम्पत्ति का भोग उतना शवितशाली नहीं होता । गौतम (१२३५)का कथन है कि किसी श्रोत्रिय, संन्‍्यासी या राज- 
फर्म चारी द्वारा भोगी गयी सम्पत्ति देन वाले के स्वामित्व का लोप नहीं करती । ब्िलाइए बहस्पति ।६ मन्‌ (८१४६ ), 
नारद (४।८१), वशिष्ठ (१६११८) ,याज्ञ ०, बृहस्पति, कात्यायन (३३० )ने दीघंकालीन भोग के नियम के सम्बन्ध में 
निम्तोकत अपवाद दिये हैं;बंधक सम्पत्ति,सीमा,वाबालिग की सम्पत्ति,खुली प्रतिभूति, मुहरबन्द प्रतिभूति (धरोहर), 
स्त्ियां (दासियाँ), राजा का धन, श्रोत्रियसम्पर्ति दूसरे के भोग से समाप्त नहीं हो जाती (बीस वर्ष या दस वर्ष तक 
जैसा कि मनु ८।१४७ एवं याज्ञ० २।२४ ने लिखा है) । मनु (८।१४५) ने व्यवस्था दी है कि बन्ध॒क एवं प्र तिभूति 
(धरोहर) समय के व्यवधान से समाप्त नही हो जाते, बहुत लम्बे काल के उपरान्त भी उन्हें नौठाया जा सकता 
है। याज्ञ ७ (२२५) ने उपर्युक्त सूची में मूथ्यों एवं स्त्रियों की सम्पत्ति की भी गणना कर दी है। नारद (४।८३) 
का कहना है कि यदि भोगकर्ता बिना किसी आग्रम (अधिकार) के भोग कर रहा हो तो स्त्रीधन एवं राज्य-सम्पत्ति 
संकड़ों वर्षों के उपरान्त भी लौटायी जा सकती है। कात्यायत (३३० ) ने उपर्युक्त सूची में मन्दिर धत एवं पिता तथा 
माता से आप्त धन भी जोड़ दिया है। व्यवहारशास्त्र-सम्बन्धी सभी सिद्धांतों ने नावालिगों, पागलों तथा इसी 
प्रकार के अन्य लोगों की सम्पत्ति की रक्षा की है और उनकी अधिकार-हानि के लिए लम्बी अवधिरय्याँ दी हैं। इस 
विधथ में देखिये याज्ञवल्क्यस्मुति के २२५ की टीका मिताक्षरा | कात्यायन (३३१॥३३४) , स्मृतिचन्द्रिका (२, पृ० 
६६) तथा पराशरमाधवीय (३, पृ० १४८) ने व्यवस्था दी है कि उस ब्रहमचारी की,जो ३६ वर्षों तक विद्याध्ययन 
में लगा हो तथा उस व्यक्ति की, जो ५० वर्षों तक विदेश में रहता आया हो, सम्पत्तियाँ भोगकर्ता द्वारा हृड्षप नहों 
ली जा सकतीं। बन्दीगह चले जाने पर बन्दी को भी समय की छूट मिलती है। 


६. घर्मोडक्षयः श्रोजिये स्पांद मर्थ स्थाद्‌ राजपुरुष । स्नेहः सुहृद बान्धवेषु भुश्तमेतेन होयते ॥। बृहस्पति 
स्मृतिचन्द्रिका २, पृ० ईढे एवं पराशरमाधवीय ३, पुृ० १४४६) । 


अध्याय १३ 


साक्षी गण 


साक्षी शब्द श्वेताश्वतरोपनिषद्‌ (६११) में आया है जहाँ यह अखिल विश्व के एक मात्र द्रष्टा के लिए 
प्रयुक्त हुआ है ।। पाणिनि (५॥२।६१) ने इसका अथे किया है “वह जिसने साक्षात्‌ देखा है ।*” गौतम (१३॥१), 
कोटिल्य (३३११), नारद (४॥१४७) का कथन है कि जब दो व्यक्ति विवाद करते हैं और जब सन्देह या कोई विरोध 
उपस्थित होता है तब सत्य का उद्घाटन साक्षियों द्वारा ही सम्भव है। मनु (८5॥७४), सभापव॑ (६८।८४), नारद 
(४९४८) , विष्णुधमंसूत्र (८१३), कात्यायव (३४६, व्यवहार्मातृका पृ० ३१७ एवं व्यवहा रप्रकाश १० १६ में 
उद्धृत) के अनुसार वही साक्ष्य उचित है जो ऐसे व्यक्ति द्वारा दिया जाथ जिसने या तो देखा हो या सुन! हो, या विवाद 
थ। मामले में जिसने अनुभव प्राप्त किया हो । इसका तात्पयं यह है कि साक्षी-प्रमाण साक्षात्‌ किया हुआ या समक्ष 
वाला हो न कि सुना-सुनाया हो। मंधातिथि (मनू ६७४) का कथन है कि जब कोई किसी ऐसे व्यक्ति से, जिसने स्वयं 
सुना हो, कुछ सुनता है और बाकर साक्ष्य देता है तो वह बैधानिक साक्ष्य वहीं कहा जाता। और देखिये मनु (८७६ ) 
किस्तु विष्णुधर्मसृत्र (८९२) ने एक अपवाद दिया है-यदि नियुक्त साक्षी मर जाय या विदेश चला जाय तो उसने जो 
कुछ कहा हो उससे सुननवाला साक्ष्य दे सकता है। यह पहले ही कहा जा सका है कि राजा को साक्षी परीक्षा में देर नहीं 
करनी चाहिए । कात्यायत ( ३४०-३४१, अपराके पुृ० ६७५, ६७७; स्मृतिचन्द्रिका २, पृ० 6२ तथा व्यवहारमातुका 
१० ३३१ में उद्धृत )का कथन है कि स्वयं राजा (या मुख्य न्यायाधीश) को न्यायालय में उपस्थित साक्षी की जांच करनी 
चाहिए, सम्यों के साथ उसके कथनों पर घिचार करता चाहिए और जब किसो विवाद में वास्तविक साक्षी के विषय में 
सन्देह उत्पन्न हो जाय तो आगे का समय देखकर वास्तविक साक्षी को बुलाकर प्रमाण ग्रहण करना चाहिए और जब 
वास्तविक साक्षी मिल जाय तो मामला चलने देना चाहिए। कात्यायम (३५२) का कथन है कि जब विदेश में रहते के 
कारण साक्षी को बुलाना असम्भव हो तो किसी त्निवेदज्ञ के समक्ष उसका दिया हुआ लिखित प्रमाण काम में लाना चाहिए 
गौतम (१३।२), मनु (८।६०), याज्ञे० (२१६४ ), नारद (४।१५३) आदि के मत से साधारणतः किसी मुकदमे में 
कम-से-कम तीन साक्षी होने चाहिए । बृहस्पति का कथम है कि साक्षियों की संदया £,७,५,४ या ३ हो सकती है अथवा 
केवल दो ही विद्वान ब्राह्मण पर्याप्त हैं। विष्णुधमंसूत्र (५५) एवं बृहस्पति ने बल देकर कहा है कि किसी विवाद के 
निर्णय में किसी एक ही साक्षी का सहारा नहीं लेना चाहिए। किन्तु याज्ञ० (२७२) , विष्णुघमंसूत्र (८।८६) एवं नारद 
(४१६२) का कथन है कि एक व्यक्ति भी, यदि वह नियमित रूप से धार्मिक कृत्य करता रहता हो और दोबनों पक्षों को 
स्वीकार हो तो साक्षी का कार्म कर सकता है। बृहस्पति ने दृतक,गणक या उसे, जिसने अचानक साक्षात्‌ देखा हो,रजा 


१. एको देव: स्वभूतेषु गूढ़:......साक्षी चेता केवलो निर्मुणश्व । श्वेताश्त रोपनियद (६।११)। 
२. साक्षाद्‌ डत्टरि संशायाम्‌ । पाणिनि (५/२१६१)॥ 


७२६ घरमझास्त्र का इतिहास 


या मख्य न्यायाधीश को अकेले साक्षी के रूप में स्वीकार किया है । व्यास का कथन है किविशेषत: साहस नामक अपराधों 
में एक व्यक्ति भी, यदि वह शत, क्रियावान, धार्मिक एवं सत्यवादी हो और पहले भी जिसकी सत्यता प्रमाणित हो चकी 
हो, साक्षी का कार्य कर सकता है ।४ कौटिल्य (३।११) का कहना है कि गृप्तरूप से लेन-देन के मामले में एक व्यक्ति 
भी (स्त्री या पुरुष) साक्षी हो सकता है, किन्तु राजा एवं तपस्वी ऐसा नहीं कर सकते ।* कात्यायन (३५३-३५४५, 
व्यवहा रमातृका पृ० ३१६4-३२०, स्मृतिचन्द्रिका २, पृ० ७६ एव व्यवहारतप्रकाश पृ० ११२-११३ में उद्धृत) का मत है 
कि प्रतिभूति (धरोहर) रखते समय किसी विश्वस्त व्यक्ति का साक्ष्य हो सकता है; इसी प्रकार उस दूत का भी साक्ष्य 
हो सकता है जो आभूषण उधार लेने के लिए भेजा गया हो; सामान बनाने वाली स्त्री का साक्ष्य भी पहचान के लिए हो 
सकता है; यदि निर्णय हो चुका हो तो राजा या मुख्य न्यायाधीश, लिपिक या कोई सभ्य अकेले भी बादी या प्रतिवादी के 
कथन की पुष्टि कर सकता है। 

साक्ष्य देने वालों की विशेषताओं का उल्लेख बहुत से ग्रन्धों में हुआ है, यथा-गौतम (१३२), कीठिल्य ( ३॥ 
११), मनु (5!६२-६३), वसिष्ठ (१६।२८), शंख लिखित (सरस्वतीविलास, पृ० १३८ में उद्धृत) ,याज्ञ ० (२६८) 
नारद(४।१५३-१५४ ), विष्णुधर्मसूत्त (८८), बृहस्पति, कात्यापन (३४७,स्मृतिचन्द्रिका २, पृ० ७६ एवं व्यवहार- 
प्रकाश पृू० १११ में उद्धुत)। प्रमुख विशेषताएँ ये हूँ---कुलीनता, वंशपरम्परा से देशवासी होना, सच्तावयुकत गृहस्थ 
होना, धनी होना, चरित्नवान्‌ होना, विश्वासपादता, धर्मज्ता, लोभहीनता तथा दोनों दलों द्वारा स्वीकार किया जाना । 
कुछ स्मृतिग्रन्थों, बथा--कौटिल्य (३११), मनु (८।६८ 55 कात्यायन ३५१ एवं वसिष्ठ १६।३०), कात्य/यन ( ३४८) 
ने धयवेस्था दी है कि सामान्यतः साक्षी को पक्ष के वर्ण या जाति का होना चाहिए, स्त्रियों के विवाद में स्त्ियों को ही साक्ष्य 
(गवाही ) देना चाहिए, अन्त्यजों के विवाद में अच्त्यजों को साक्ष्य देना चाहिए, हीन जातिवालों को उच्च जाति के लोगों 
या ब्राह्मण को प्लाक्षी बनाकर अपने मुकदमे की सिद्धि का प्रयत्न नहीं करना चाहिए (हाँ, जब ब्राह्मण किसी आयम में 
साक्षी रहा हो तो बात दूसरी है)। किन्तु बहुधा सभी स्मृतियों ने (यहां तक कि गौतम एवं मनु ने भी ) कहा हैं और 
विकल्प बतलाण है क्रि सभी जाति के लोग (यहां तक कि शूद्र भी) सभी के लिए साक्षी हो सकते हैं । देखिये गौतम 
(१३।३), मनु (5६४), याज्० (२।६६), नारद (४॥१५४), वसिष्ठ (१६२४६) ; सर्वे सर्व एव वा! । नारद (४! 
१५५) एवं कात्यायन (२४६-३५०, अपराक पृ० ६६६ में तथा व्यवहारप्रकाश, पु० १९१-११२ में उद्धृत) ते व्यवस्था 
दी है कि ऐसे लोगों के दलों में जो अपने लिए विशिष्ट चिह्न (लिग) रखते हैं, श्रेणियों (वर्णिकों के समाजों), पू२्गों 
(संस्थाओं ) , व्यापारियों के ब्रातों (कम्पनियों ) तथा अच्य लोगों में, जो दलों में रह ते हैं और इस प्रकार वर्यों की संज्ञा 
पाते हैं, तथा दासों, चारणों (भाटों ), मल्लों (कुश्ती वालों), हाथी की सवारी करन वालों, घोडों को प्रशिक्षण देने वालों 
एवं सैनिकों (आयुधजी वियों, अर्थात्‌ अस्त्न-शस्त्र धारण करके सैनिक रूप में जीविका चलाने वालों ) में उनके नायक लोग 
(वर्गी लोग) उचित साक्षी कहे जाते हैं।' गौतम (६।२१)का कहना है कि खेतिहरों, व्यापारियों, चरवाहों, महाजनों 


३. दूतक' उह है जो भद्र व्यक्ति हो और जिसे दोतों पक्षों ने स्वीकार किया हो और जो दोनों पक्षों की बात 
सुनने को उस स्थान पर आ गया हो । 

४. शझुचिक्रियश्च धर्मज्ञ: साक्षो यत्रानुभूतवाक्‌ । प्रसाणमेको5पि भवेत्साहसेबु विशेषत:॥। व्यास (स्मृतिचस्द्रिका 
२, पृ० ७६ एवं व्यवहारप्रकाश, पु० ११२) 

२- रहस्यव्यवहारेध्वेका स्त्री पुरुष उपश्रोता उपद्रष्टा बा साक्षो स्पाद्राजतापसबर्जंस । कौटिल्य (३११) । 

६- लिगमिनः श्रेणिपुगाशच वणिग्व्रतास्तथापरे । समूहस्थाश्च थे चान्ये वर्गास्‍तानब्रवोद्‌ गुरु: ॥। दासचारण- 


साक्षी-सभ्बन्धी अयोग्यताएँ ७३७ 


( ऋणदाताओं), शिल्पकारों (बढ़इयों एवं धोबियों) के वर्गों के सदस्यों के बीच विवादों में उसी व॒त्ति वाले सदस्य 
साक्षी होते एवं मध्यस्थता का कार्य कर सकते हैं। 

साक्ष्य देने में अयोग्य ठहराये गये लोगों की सू्चियाँ निम्न ग्रन्थों में पायी जाती हैं--कौटिल्य (३११), मवु 
(5५६४-६७), उद्योगपव (३५४४-४७) , याज्ञ ० (२७७०-७१), नारद (४॥१७७-१७८) , विष्णुधमंसूत्र (८।१-४) , 
बृहस्पति ( २६-३० ), कात्यायन (२६०-३६४) । मनु (८5११८) ने इस विषय में तक उपस्थित किया है कि मौखिक 
साक्ष्य क्योंकर झूठ ठहराये जा सकते है; नोभ, विभोह, भय, आानन्देचछा, क्रोध, मित्॒ता, अबोधता एवं अल्पवयस्कता से 
गवाही झूठी पड़ सकती है। नारद द्वारा उपस्थापित यूची विस्तृत है, अत हम उसे ही उद्धत करते हैं। ये लोग साक्ष्य के 
लिए अयोग्य ठहराये गये हैं--अर्थ से सम्बन्धित लोग (साझेदार ) , मित्र (या सम्बन्धी, यथा--चाचा), साथी (काम- 
धाम के ),जिसने पहले झूठी गवाही दी हो, पापी, दास, छिद्रान्वेषी, अधामिक, बहुत बूढ़ा (अस्सी वर्षीय व्यक्ति ), अल्प- 
वयस्क, स्त्री, चारिक (तेलीया भाट), शराबी, पागल, असावधान व्यक्ति, दु:खित व्यक्ति, जुआरी, प्राम-पुरोहित, 
लस्‍्बी यात्ना करने वाला (लम्बी सड़कों पर), समुद्र यात्रा वाला वणिक, सन्यासी, रुग्ण, अंगभंगी, जो अकेला साक्षी हो, 
वेदज्ञ ब्राह्मण, जो घामिक कृत्य न करता हो, नपुंसक, अभिनेता, नास्तिक, ब्रात्य (जिसका उपनयन संस्कार न हुआ हो), 
स्त्री-परित्यागी, जिसने अग्निहोत्र छोड़ दिया हो (श्रौत एवं स्मार्तं अस्नियों में जिसने यज्ञ करना बन्द कर दिया हो), 
वेदिक यज्ञ के लिए अयोग्य लोगों कौ पुरोहिती करने बाला, जो उसी बरतन में खाये जिसमें भोजन पकाया जाता 
है (जो किसी दल से संलग्न हो), पूर्व शत (अर्चिर ), गुप्तचर, सम्बन्धी, सहोदर, प्रार्दृष्ट-दोष (जिसके पूर्व जन्म का 
पाप किसी रोग के रूप में प्रकट हो गया हो), नरतंक (शलूष या जो अपनी स्त्रियों से अभिनय कराता है), विषविक्रेता, 
सप॑ पकड़ने वाला, विष देने वाला, यूहदाही (आग लगाने वाला), कीनाश (क्ृपण एवं दुष्ठ व्यक्ति ),किसी उच्च जाति 

व्यक्ति से जनमा शद्दा-पुत्र, उपपातकी, थका हुआ व्यक्ति, साहुसिक,वी त रा गे, निधेन ( जुआ एवं अन्य दोषों के कारण ) 

शूद्, दुष्ट जीवन बिताने वाला, ब्रह्मचारी जो अभी गुरु-गेह से लौट व सका हो, मूख (जड़), तेल-विक्रेता, जड़-मूल 
बंचनेवाला, जिस पर भूत-प्रेत की सवारी होती हो, जिसे राजा घृणा की दृष्टि से देखता हो, ऋतु-सम्बन्धी भविष्यवाणी 
करनेवाला, ज्योतिषी, जो दूसरों के पापों की जनता में घोषणा करे, जिसने धन के लिए अपने को बेच दिया हो, जिसके 
छोटे अंग हों (यधा--चार अंगूलियों वाले हाथ का व्यक्ति), जो अपनी स्त्री के अनैतिक व्यवहार से अपनी जीविका 
चलाये, खराब नाखून वाला, काले दाँतों वाला, मिन्नद्रोही, धू्त, आसव-विक्रता, मदारी, लोभी, औषधी, किसी श्रेणी या 
गण का विरोधी, कसाई, खाल विक्रेता, जालसाज [लेखप्रमाण, सिक्का या बटखरों के साथ जो कूट-ब्यवह्यर करे) , 
लूला-लंगड़ा, ब्रह्महत्यारा, जो मन्त्र या दवा-दारू से अन्य को प्रभावित करे, जो संन्यास-मार्ग से च्यूत हो (प्रत्यवसित ), 
लुटे रा, राजभुत्य, मनुष्यों, पशुओं, मांस, अस्थि, मधु, दुग्ध, जल, घी की बिक्री करने वाला ब्राह्मण, तीनों उच्च जातियों 
वाले व्यक्ति जो रुपयों का लेन-देव करें, जिसने अपनी जाति का कत्तंव्य छोड़ दिया हो, कूलिक ( राजा द्वारा नियक्त 
व्यक्ति जो विवाद आदि में निर्णय दे) ,भाठ, नीच जाति की वौकरी करने वाला, पिता से लड़ाई करने बाला तथा वह जो 
झगड़ा खड़ा करे । कौटिल्य (२।११) , मनु (८६५), विष्ण॒धमंसूत (<।१) तथा अन्य स्मृतिकारों ने लिखा है कि राजा 
साक्ष्य का कार्य नहीं कर सकता (सम्भवतः उस मामले को छोड़कर जिसमें उसके समक्ष बातें हुई हों) । 

उपयुक्त अयोग्ण साक्षियों की लम्बी सूची प्रकट करती हैं कि स्मृतिकार साक्षियों के विषय में बड़े ही सतक थे । 


मल्लानां हस्त्यश्वायुधजी बिनाम्‌ । प्रत्येकेक समुहानां वायका वर्धिणस्तथा ॥) तेथां वाद: स्ववर्गेष चर्गिणस्तेषु साक्षिण: 
क(स्यायन (अपराक, ५१० ६६६ में उद्धृत ) । 
२१ 


ज्श्८ घम्रं शास्त्र का इतिहास 


मोौतम (१३।६), कौटिल्य (३३११), मनु (८७२), याज्ञ ० (२७२), तारद (४॥१5५-१८४ ) , विष्ण॒धमंसूद्ध (३६) , 
उशना। स्मृतिचच्द्रिका २, पु० ७८ ),कात्यायत ( २६५-३६६) ने इसी से स्पष्ट कहा है कि अर्थमूल या धनमुल (सिविल ) 
विवादों में साक्षियों की कठिन जाँच आवश्यक है, किन्तु हित्तामूल (क्रिमिनल) विवादों में साक्षी-सम्बन्धी अयोग्यता- 
निर्धारण में शिथिलता प्रदर्शित करनी चाहिए । इसी से दासों एवं छिद्रान्वेषियों को भी, जो उपर्युक्त लम्बी सूची में 
साक्ष्य के लिए भयोग्य ठहराये गये हैं, गम्भीर हिसामूलक मामलों में साक्ष्य के लिए उपयुक्त माना गया है| किन्तु इसका 
अर्थ यह नहीं है कि मूखं, पागल जैसे लोग भी साक्ष्य दे सकते हैं। मन्‌ (८७७) ने घोषित किया है कि लोभरहिंत केबल 
एक पुरुष साक्ष्य के योग्य ठहराया जा सकता है, किन्तु सच्चरिद्न स्त्रियाँ नहीं, क्योंकि उनकी बुद्धि अस्थिर होती है। 
किन्तु कुछ परिस्थितियों, यथा--गृह के भीतर या जंगल में हुए या हत्या के मामले मे स्त्री या अल्पवयस्क या अति बूढ़ा 
या शिष्य या सम्बन्धी, दास या किराये का नौकर भी योग्य साक्षी सिद्ध हो सकते हैं। यह कथन मनु (८।७०) का ही 
है। ऐसा ही कात्यायन (३६७) ने भी कहा है। उशना (स्मृतिचन्द्रिका २, पु० ७४ एवं व्यवहारप्रकाश, पु० १२०) ने 
व्यवस्था दी है कि साहस के मामलों में दास, अन्ध्रा, बहरा, कोढ़ी, स्त्री, अल्पवयरक तथा अति बूढ़ा व्यक्तित भी साक्षी हो 
सकता है, बशतें वह किसी दन्न से सम्बन्धित न हो और न किसी का पक्षपात करनेवाला हो। नारद (४१६०-१६१) 
का कथन हैं कि यद्यपि साहस के मामलों में साक्षी-सम्बन्धी बन्धन ढीले हो जाते हैं तथापि अहपवयस्क (नाबालिग) 
स्त्री, एक ही व्यक्ति, वज्चक, सम्बन्धी तथा शत्रु की साहस के विवादों में साक्षी नहीं बनाना चाहिए, क्योंकि अल्पवयस्क 
अबोधता के का रण, स्त्वी असत्य भाषण के स्वभाव के का रण, वदचक बुरे कार्य में संलरन रहूते के कारण, सम्बन्धी स्नेह 
के कारण तथा श्र प्रतिशोध लेते के कारण झूठ का सहारा ले सकते हैं। मेधातिथि (मनु ८६८) ने लिखा है कि जब 
वादी एवं ग्रतिवादी दोनों पुरुष हों तो स्थ्रियाँ साक्षी के उपयुवत नहीं होतीं, किन्तु जहां विवाद किसी पुरुष एबं स्त्री में 
अथवा केवल स्त्रियों के बीच में हो दो स्त्नी योग्य साक्षी होती हैं । 
नारद (४॥१५७-१७२) के अनुसार अनुपयुक्त साक्षी-गण पांच कोटियों में बाँटे जा सकते हैं--(१) कुछ 
लोग, यथा--विद्वान्‌ ब्राह्मण (श्रोत्रिय), अति बूढ़े, तापस, संन्‍्यासी वचन (प्राचीन भ्रम्थों) के अनुसार अयोग्य ठहराये 
गये हैं, अन्यथा उनकी अयोस्यता के कोई अन्य कारण नहीं हैं। व्यवहारतत्त्व (प० २१४) ने प्रकट किया है कि श्रोत्रिय 
एवं अच्य लोग साक्षी नहीं बनाये जा सकते, किन्तु वे अक्षत साक्षी (अर्थात्‌ यदि वे चाहें तो किसी मामले में साक्षी होन॑ 
योग्य ) हैं | बे राजा के समान ही अनुपयुवत हैं, इसलिए नहीं कि वे विश्वसनीय नहीं हैं, प्रत्युत उन्हें कष्ट नहीं देना 
चाहिए । ऐसे लोग विशेषाधिकार वाले व्यक्ति कहे जाते हैं। (२) चोर, लुटेरे, भयानक लोग, जुआरी, हत्यारे 
अनुपयुक्‍त माने जाते है, क्योंकि उनमें असत्य भाषण का दोष पाया जाता है। (३) भेद के कारण भी साक्षी की 
अयोग्यता होती है, क्योंकि एक ही प्रकार के मामले में परस्पर विरोधी दो बातें करने से भेद नामक अथोग्यता प्रकट 
होती है। (४) सूची (+स्वयमुक्ति, नारद ४॥१५७) , जो बिता बुलाये स्वयं चला आये, ऐसे लोग भी अयोग्य कहे 
जाते है। (५) (मतास्तर) अर्थात्‌ ऐसा साक्षी जो पक्ष वाले की मृत्यु के उपरान्त लाया जाय, ऐसे लोग कुछ बताने में 
पूर्णतया समर्थ नहीं हो पाते, क्योंकि पक्ष की ओर से उन्हें प्री सूचना नहीं प्राप्त हुई रहती । किन्तु अन्तिम कोटि के लिए 
नारद (४६४ ) ने एक अपवाद दिया है कि जब मरते समय पिता पुत्रों से ऐसा कहे कि “इत-इन म।मलों में ये लोग साक्षी 
हैं” तो मतान्तर साक्षी भी योग्य माना जा सकता है। 
तारद ने साक्षियों के दो प्रकार बताये हैं; कृत अर्थात्‌ पक्ष द्वारा निठक्‍त तथा अक्ृत, अर्थात्‌ अनियक्त। 
प्रथम के पाँच उपभ्रकार हैं और दूसरे के छः । कृत साक्षी-गण ये हैं--(१) लिखित (२) स्मारित (जिसे लेखप्रमाण 
के बिना बार-बार स्मरण कराया जाय), (३) यवृष्छाभिज्ञ या यादच्छिक अर्थात्‌ जो लेन-देन के समय अचानक आ 
जाय और जिसे साक्षी बनने के लिए कह दिया जाय, (४) गुप्त साक्षों, अर्थात वह जो परदे या दीवार की आड में बैठा 


साक्षियों के प्रकार; साक्ष्य-पद्धति रह 


लेन-देन की बातें सुने रहता है तथा(५) उत्तर साक्षो, अर्थात्‌ जो किसी ऐसे व्यक्ति से सुने जो या तो दूर देश जा रहा 
हो या मरथतुल्य हो। क्ः प्रकार के अक्ृत ये हैं-- ( ५) सी मा-विवादों में एक ही ग्र।म के वासी, (२) मुब्य न्यायाधीश, 
(३) राजा (जिसके समक्ष कोई मामला चला था), (४) कार्य-मध्यगत, अर्थात्‌ वह जो दोनों पक्षों के लेन-देन के 
समय उपस्थित रहा हो, (५) बृतक (वह जो आभूषण लाते या कोई लेव-देव तय करने के लिए भेजा गया हो) तथा 
(६) बंटकषारे जसे मामलों में कुटुम्ब के अन्य सदस्थ । बृहस्पति ने बारह साक्षियों के नाम दिये हैं जो नारद की सूची 
के समान ही हैं और इसका अतिरिक्त बारहवाँ है लेखित, जिसका ताम लेन-देन के समय किसी साक्षी के समक्ष लिख 
लिया जाता है। लिखित एवं लेखित में अन्तर यह है कि प्रथम अपना नाम स्वयं लिखता है और दूसरे का नाम किसी पक्ष 
द्वारा किसी साक्षी के ध्षमक्ष लिख लिया जाता है। 

सक्ष्य देने के पूर्व विरोधी दल साक्षी की अयोग्यता सिद्ध करने का प्रयत्न करता है। कात्यायन का कथन है 
कि विपक्ष को चाहिए कि वहसाक्षी के गुप्त अथवा अप्रकट दोषों को व्यक्त कर दे,किन्तु स्पष्ट दोषों का वर्णन तो व्यायाःलय 
के सदस्यों द्वारा निर्णय देते समय किया जाता है |५इस विक्षय में व्यास का कथन अवलोकनीय है; “साक्षियों के दोषों को 
विपक्ष के लोगों द्वारा न्यायालय में लिखित करा देना चाहिए और साक्षियों द्वारा उतका उत्त र मिला देना चाहिए । यदि 
साक्षी-गण वबतलाये हुए दोषों को मान लेते हैं तो साक्षी देने के अयोग्य ठहर जाते हैं। किन्तु ऐसा न होते पर साक्ष्यों 
द्वारा (अब्य प्रमाणों द्वारा) विपक्ष के लोगों को चाहिए कि बे उन साक्षियों को अयोग्य प्लिद्ध कर दें। यदि ऐसा नहीं 
होगा ओर विपक्ष के लोगों के अन्य साक्षियों द्वारा वे दोष प्रदर्शित होते चल्ले गये तो अनवस्था (कभी भी व समाप्त होने 
बाला) दोष उत्पन्न हो जायया,क्योंकि फिर तो दूसरा दल भो अपने विपक्षी के साक्षी-यर्णों के दोष -प्र दर्शन में ही लग जायमा 
और इस प्रकार कोई सीमा निर्धारित नहों हो सकती |” प्साक्ष्य देवा आरम्भ कर देने पर विपक्षी या विरोधी दल साक्षी 
की अयोग्यता प्रदर्शित नहीं कर सकता; ऐसा करने पर वह दण्ड का भागी होता है। बृहस्पति का कथन है कि यदि 
वादी द्वारा उपस्थित द्ाक्षी के दोष को प्रतिवादी सिद्ध नहीं कर सकता तो उसे विवाद के धन के बराबर दण्ड देना पड़ता 
है (स्मृतिचन्द्रिका २, १० ८३ एवं सरस्वतीविलास, पृ० १४३) । 

साक्ष्य देने के पूर्व साक्षी को जूते एवं पगड़ी उतारकर, दाहिना हाथ उठाकर तथा सोना, गोबर या कुश छूकर 
सत्य भाषण करने की शपथ लेनी पढ़ती है (बहस्पति) । वसिष्ठ एवं कात्यायन ने भी यही बात कही है। आपस्तम्ब- 
धर्मंसूत्र (२।११।२६।७) , कौटिल्य (३३११), मन्‌ (८७७६-५० ), याज्ष० (२७३) आदि ने भी इस विषय में विभिक्त 


७. अमाणस्य हि ये दोषा वक्तव्यास्ते विवादिना | यूढास्तु प्रकटा: सम्येः काले शास्त्र प्रदर्शभात्‌ | कात्यायन 
(अपरार्रु, पु० ६७१ में तथा स्मृतिचन्द्रिका २, पु० घरे में उद्धत)। ब्यवहारमयूख (प० ३८) का कहता है---'गढ़ाः 
शास्त्रप्रदर्शने साक्षिवादात्पूबंकाले वक्‍तव्या: । 

८. साक्षिदोषा: प्रयोकतव्या: संसदि प्रतिवादिता | पत्रेभमिलेब्य तान्‌ सर्वात्‌ वाच्या: प्रत्युत्तरं तु ते ॥ प्रतिकतों 
न साक्षित्वमहंति सु कदाचन । अतोध्न्यथा मावनीया: क्रियया प्रतिवादिवा ॥ अन्येस्तु साक्षित्रिः साध्ये शुषण पूर्व- 
साक्षिणाम्‌ । अनवस्था मवेहोषस्तेषामप्यन्थतर्भवात्‌ ॥ व्यास (स्मृतिचन्द्रिका २, पु० झई एवं व्यवहारमपूख, पु० 
रेष में उद्धत) । 

दै. विहायोपानदुष्णीवं दक्षिणं बाहुमुद्धरेत्‌। हिरण्यगोशक दर्भानू समादाय ऋत॑ वरदेत्‌ ॥। बुहस्पृति; प्राइमुशो- 
वस्थितः साक्षी शपर्थ: शापित: स्वकेः ॥ हिरण्य ...दर्मावुपस्पृश्य वदेदुतस्‌ ! वर्धिष्ड (सरस्वतोविलास, पृ० १५७, 
पराशरमाधबीय ३, पृ० ११२) ! 


७४० धर्म शास्त्र का इतिहास 


नियम दिये हैं। गौतम (१३॥१३) एवं कात्यायन (मिताक्षरा, याज्ञ ० २४७३ ) आदि की बातें भी अवलोकनोीय हैं।' ९ 
जनता के समक्ष एवं शपथ लेकर कहने से झूठ साक्षी पर अवरोध अवश्य लग जाता है। शपथ के दो भाग हैं; (१) सरय 
कहने की आवश्यकता एवं (२) उपदेशकता तथा अनिष्टविदनता। मुख्य न्यायाधीश के समक्ष ही दोनों प्रकार की 
शपथों का ग्रहण होता था | गौतम (१३॥१२-१३) वे ब्राह्मण साक्षी के लिए शपथ लेना आवश्यके नहों माना है, किन्तु 
मनु (६4११३ नारद ४।१<८< ) ने ऐसा नहीं कहा है। गौतम (१३॥१४-२३), मनु (८।८१-८६ एवं ८४$-१०१), 
विष्णघर्म सूत्र (८ २४-३७ ) एवं नारद (४२०१-२२८) ने शपथ के विषय में लम्बा! विवरण उपस्थित किया है, जिसे 
हम यहां नहीं दे सकेये। याज्ञ० ( २७३२-७५), वरिष्ठ (१६॥३२-३४) , बोध्तायमधरमं सूत्र (१०११६।४-१२), बृहस्पति, 
कात्यायन (३४३) एवं नारद (४४२००) का विवरण छोटा है; न्यायाधीश को प्राचीन भ्रन्धों से उद्धरण देकर सत्य 
भाषण की महत्ता एवं असत्य भाषण के दोष आदि पर प्रकाश डालकर साक्षी को उचित कथन के लिए प्रेरित करता चाहिए।' 
इस विषय में यह ध्यान रखता आवश्यक है कि विभिन्न वर्णो के लिए विभिन्न बातें कही ययी हैं, यथा--त्राह्मण के लिए 
“सत्य के लिए सत्य बोलो”',क्षत्िय साक्षी के लिए “जिस पशु की सवारी करते हो तथा जो आयुध ग्रहण करते हो उसकी 
शपथ केकर सत्य कहो '----एसा विधान था, वेश्यों को अपने अन्न, पशुओं आदि की शपथ छेनी पड़ती थी तथा शूद्र को 
सभी भयंकर पापों के लिए सिर छूकर शपथ लेनी होती थी । मिताक्ष रा (याज्ञ ० २/७३ एवं मन्‌ ६११३ की व्यास्या) 
में ऐसा आया है कि ब्राह्मण साक्षी को यह कहकर कि यदि तुम असत्य कहोगे तो तुम्हारी सचाई नष्ट हो जायगी' शपथ 
दिलानी चाहिए, “तुम्हारे वाहन एवं आयुध फलहीन होंगे यदि तुम असत्य बोलोग , ऐसा क्षत्रिय साक्षी से कहना चाहिए, 
तुम्हारे असत्य कथन से तुम्हारे पशु, अन्न, सोना आदि नष्द हो जायँगे ऐस्प वेश्य से कहना चाहिए तथा “सभी पापों की 
गठरी तुम्हारे सिर पर होगी ऐसा शृद्र से कहमा चाहिए । 

स्मृतियों एवं मृच्छकटिक नाटक (अंक ६ ) से प्रकट होता है कि मुख्य न्यायाधीश तथा न्यायाधीश ही साक्षियों 
से प्रश्त करते थे और प्र स्न-प्रति-प्रश्व का ढंग, जैसा कि आजकल के न्यायालयों में होता है, उन दिनों नहीं था ! केवल 
साक्षी की अयोग्यदा,अनुपयुक्‍्तता या दी५ों के प्रतिपांदन या उद्घाटन में ही प्रश्न-प्रति-प्रश्त अथवा जिरह की परिपांटी 
लागू थी। साक्षियों को अनिवाय॑ रूप से न्यायालय में उपस्थित होना पड़ता था (कौटिल्य ३११, मनु ८।१०७, याज्ञ ० 
रा७७, बृहस्पति, कात्यायन, विष्ण॒धमंसूत्र 5३७) । कौठिल्य (३।१) ने साक्षियों के खाने-पीने के प्रबन्ध की 
ध्यवस्था बतलायी है। क्‍या दोनों दलों को अपनी ओर से स्वयं साक्ष्य देने की छूट थी ? इस विषय में स्पष्ट बातें नहीं 
ज्ञात हो पाती | याज्ञ० (२।१३-१५), कौटिल्य (४८ ) ! १ एवं मृच्छकटिक (अंक 5) से तो प्रकट होता है कि ऐसी 
छूट थी। किन्‍्तु शूक्र (४५।१८४) ने साक्षी की जो व्याख्या की है उससे प्रकट होता है कि मुकदमे बाजों को ऐसी छूट 
नहीं प्राप्त थी । 

सामान्यतः साक्षियों की जाँच खुले न्यायालय में एक दोनों दल्लों के समक्ष होती थी, किन्तु कात्याथन (३८७० 
३८६) का कहना है कि अचल सम्पत्ति के विवाद में सम्पत्ति के स्थान पर मौखिक साक्ष्य लिया जा सकता है और कुछ 


१०. पुण्याहे प्रात्तरग्ताविद्धपपासन्ते राजवत्युभयतः समाख्याप्य सर्वानुभते मुझय सत्य प्रश्न ब दात्‌ । आप- 
स्तम्बधसंसूत्र (२११३२६/६) ; देवब्ाह्मणसांनिध्ये साक्ष्यं वृच्छेदृर्त द्विजान्‌ १ उदड मुखान्प्राडमुझान्वा पूर्वाह्न वे शुति: 
शुचीन्‌ ॥। आहुय साक्षिण: पृच्छेन्नियस्य शपथेभ्‌ शम्‌ | समस्तानु विदिताचारान्‌ विज्ञातार्थान्‌ पृथक्‌-पृथक ॥ कात्यायत 
३४४-४५; मिताक्षरा (याजशञ० २७३); मनु (छा८द७) एवं नारद (४।१६८) ) 

११. ततः पु॑स्याह्लः प्रचार रात्रो नियासं चाग्रहणादिति अनुयुम्जीत । कौटिल्य । 
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बबादों में न्यायालय एवं अचल सम्पत्ति के स्थान के अतिरिक्त अन्य स्थानों में भी ऐसा किया जा सकता है। पशुओं के 
शव था उनकी हड्डियों के समक्ष भी साक्ष्य लिया जा सकता है। बृहस्पति एवं मनु (८२५) के मत से साक्षियों 
के सत्य भाषण की जांच उनके कथन के ढंग, कांति-परिवर्तन, आंखों, हाव-भाव आदि से भी करनी चाहिए । शंख- 
लिखित (व्यवहारप्रकाश, पु० ११४), नारद (४१4३-१६६), नविष्णुधमंसूत्र (८।१८), योज्ञ० (२॥१३-१५), 
कात्यायन (?८६) ने झूठ बोलने वाले गवाह (साक्षी) की क्रियाओं एवं व्यवहार-प्रदर्शत को इस प्रकार से 
व्यवत किया है--बहू परेशान अथवा अस्थिर या अशान्त (व्याकुल) दीख पड़ता है, स्थान-परिवर्तन करता रहता 
है, अधरों के कोणों को चाटता है, उसके मस्तक पर स्वेद-कण झलकते हैं, चेहरे का रंग उड़ जाता है, वह बहुघा 
खांसता है और लम्बी-लम्बी सांसे भरता है, पैर के अंगूठ से पृथ्वी (जमीन ) कुरेदता है, हाथ एवं वस्त्र हिलाता है, 
उसका मुख सूख जाता है और अस्त-व्यस्त बोलता है, बिना पूछे अवर्गल बातें करता है, प्रश्त का सीधा उत्तर नहीं 
देता, प्रश्तकर्ता की आखों से बचता रहता है। इस प्रकार के साक्षी को झूठा समझा जा सकता है और राजा तथा 
न्यायाप्रीश को उसे अनुशासित करना चाहिए (जिससे कि यह झूठ बोलने से डरे) । किन्तु इन व्यवहारों के 
करण ही स्राक्षी को झूठा नहीं कहा जा सकता था या उसे दण्डित नहीं किया जाता था, क्योंकि इन चेष्टाओं 
से केवल असत्यता की सम्भावना मात्र प्रकट होती है न कि उसकी असंगतता (मिताक्षरा--याज्ञ० २॥१५ तथा 
व्यवह्य रप्रकाश, पृु० १२४) । 

जब बहुत-से साक्षी हो और उनके कथनों में अन्तर पाया जाय तब एसी दशा में तिर्णय के लिए कई नियम बने 
हुए थे | देखिए मन (८७३), विष्णुधरममसूत्र (५३८), याज्ञ ० (२७०), नारद (४१२२६ ) , बृहस्पति एवं कात्यायन 
(४०८)। वे नियम संक्षेप में ये हैं--बहुमत स्वीकार कर लिया जाता था, यदि आधे लोग एक मत के पक्ष में और आधे 
दूसरे मत के पक्ष में हों तो उन लोगों के मत जो अधिक चरित्नवान एवं तटस्थ रहते थे ग्रहण कर लिये जाते थे; किन्तु 
यदि ऐसे लोगों में भी अन्तर पडता था तो सर्वोच्च लोगों का मत ग्राहय माना जाता था। याज्ञ ० ( २४७२ ) ने संख्या की 
अपेज्ञा गण को महत्ता दो है। मिताक्षरा (याज्ञ० २७७८) ने भी यही स्वीकार किया है ] कौटिल्य (३११) ते उपर्युक्त 
मत स्वीके।र करते हुए औसत निकालने को कहा! है। नारद (४॥१६०) एवं कात्यायल (३५६) का मत है कि यदि 
तीन में किसी एक साक्षी का मत भिन्न हो तो तीनों के मत विरोधी ठहरा दिये जाने चाहिए । ये मत मौखिक साक्षियों 
अथवा प्रभाणों के विषय में प्रतिपादित किये गये हैं। 

किसी पश्च द्वारा उपस्थापित साक्षियों की कितनी बातें स्वीकार्य हीनी चाहिए? याज्ञ ० (२७६ ),विष्णु धर्मंसूत्र 
(८।३८),नारद(४॥२७) एवं बृहस्पति (स्मृतिचन्द्रिका २,प० &१)ने एक सामान्य नियम दिया है कि वह दल, जिसका 
प्रतिवेदन साक्षियों द्वारा पूर्णतः सत्य घोषित किया गया है, सफलता पाता है और वहू दल जिसका कथन सभी 
साक्षियों द्वारा झूठा कहा गया है, हार जाता है। इस विषय में अन्य बातें देखिये, नारद (४४२३३) एवं कात्यायव 
(१६८ )। याज्ञ ० (२२०) में एक महत्त्वपूर्ण बात कही गयी है; यदि किसी मामले का एक अंश सत्य सिद्ध हो ज।य तो 
सम्पूर्ण को सत्य मातना चाहिए । किन्तु यह तभी तक मान्य है जब तक विरोधी बादी के कथन के सभी अंशों को असत्य 
मानता है। यह एक अनुमान मात्र है और राजा तथा व्यायाधीश इसका सहारा छेते पर दोषी नहीं 5हरते, यथा 
+--न्यायाधिगम तकोंउभ्युपाय: ।...तस्माद्वाज!चार्यावनिन्‍्यौ ।” किन्तु याज़्० (२(२०) के कथन से कात्यायन (४७२) 
का मत उलठा पड़ता है; “किसी मामले के बहुत-से अंशों में वादी या प्रतिवादी उतने ही पर जय पाता है 
जितने को वह सिद्ध कर सकता है [ मिताक्षरा (याज्ष० २१२०), स्मृतिचरन्द्रिका (२, पृ० १२०-१२१), 
व्यवहारमातृका (पृ० ३१०-३१२) एवं व्यवह्यारप्रकाश (पु० ६ैंघ-१०२) ने उपर्युक्त मतों में समझौता कराने 
का प्रयत्त किया हैं। हम स्थानाभाव के कारण विस्तार में नहीं जा सकते | बलात्कार, साहत के अपराधों 


७४२ परमंशास्त्र का इतिहास 


एबं चोरी के मामलों में यदि एक अंश भी सिद्ध हो जाय तो सम्पूर्ण सत्य माना जाता है, ऐसा कात्यायन (३६७) 
ने कहा है ।१* 

नारद(४॥१६४ ) का कथव है कि मुकदमा लड़ते वाले को विरोधी के साक्षी के पास गुप्त रूप से नहीं जाना 
चाहिए और न उसे घूस या धमकझी देकर अपनी ओर मिलाने का प्रयत्न करना चाहिए; यदि वह ऐसा करता है तो वह 
अपने को हीन अर्थात्‌ हारने बाला दल समझे । 

दैर में साक्षी उपस्थित करने के विषय में भी नियम बने हुए हैं। दुबंल प्रमाणों के कारण यदि हार हो जाय तो 
पुनः सबल प्रमाण नहीं उपस्थित किये जा सकते | नारद (१॥६२)का कथन है कि थदि मुकदमा बहुत आगे बढ़ गया हु 
तो पूर्व से ही अनुपस्थित किये गये लेखप्रमाण, साक्षियां आदि निरथैक हो जाते हैं। प्रतिवादी द्वारा प्रतिवेदन दे दिये जाने 
पर वादी को प्रमाण अर्थात्‌ लेखप्रमाण, साक्षी आदि की सूची दे देनी होती है (याज्ञ० २॥७)। कहने का तात्पर्य यह 
है कि यदि वादी ऐसा नहीं करता और मामला आगे बढ़ा लेता है तथा अन्य आवश्यक साक्षियों को नहीं बुला छेता या 
सभी प्रमाण नहीं एकत्र कर लेता और मामला जब समाप्तप्राय हो जाता है (किन्तु अभी निर्णय नहीं घोषित रहता) 
तो उस स्थिति में वह कोई नवीन प्रमाण नहीं उपस्थित कर सकता, क्योंकि ऐसी दशा में कोई नवीन प्रमाण उपस्थित 
किय जाने पर प्रतिवादी को दिककत हो सकती है और वह उसे अग्रमाणित सिद्ध करने के लिए समय की मांग रख सकता 
है; इतना ही क्यों, तब वादी भी पुतः कोई नवीन प्रमाण उपस्थित कर सकता है और इस प्रकार दोनों पक्षों से लगातार 
समय की मांगें की जा सकती हैं और मामला अनन्त काल तछ चलता जा सकता है। किन्तु यदि पहले से ही सभी सा श्षियों 
की सूची दे दी गयी हो और केबल थोड़े की ही जांच हुई हो और आगे चलकर वादी यह समझ कि कुछ सा्यों में तुटि 
हो गयी है, तो वह अन्य साक्षियों की बुलाने का अधिकार रखता है। यह छठ याज्ञ ० (२।८० ) ने दी है जिसके बल पर 
मिताक्षरा में कहा गया है कि आगे चलकर क्‌छ प्रतिष्ठित साक्षियों की जांच की जा सकती है। नियम यह है कि जब तक 
साक्षी मिलते जायें, दिव्य ग्रहण (दिव्य परीक्षा, ऑडियल) की नौबत न आने पाये । याज्ञ० (२।८०) ने बहुतन्सी 
व्याष्याएं करने के लिए अवसर दे दिया है। इस विषय में देखिये मिताक्ष रा एवं अपरार्क, स्मृतिचन्द्रिका (२,५१० ६४) 
व्यवहा रप्रकाश, (१० १३०-१३४) । 

याशवल्क्य (२।८२) ने व्यवस्था दी है कि यदि कोई साक्षी प्रतिवचन देने के उपरान्त जाँच के समय मुकर 
जाता है तो उसे हारे हुए दल द्वारा दिये जाने वाछे घन का आठ गुना दण्ड रूप में देना पड़ता है। यदि एंसा अपराध फिसी 
ब्राह्मण ने किया हो और उसके पास उतना धन न हो तो उसे देश-निष्कासन का दण्ड सिलता है या उसका घर गिरा 
कर मंदान के बराबर कर दिया जाता है। नारद(४।१६७ ) के अनुसार ऐसा साक्षी असत्यवादी साक्षी से भी गया बीता 
है। मनु (६१०७), याश ० (२७६)एवं कात्यायत (४०५) ने कहा है कि यदि कोई जानकार साक्षी गवाही नहीं 
क्रता [मौन रह जाता है) और किसी रोग से पीड़ित या विपत्तिग्रस्त नहीं है तो उसे विवाद का धन दण्ड रूप में तथा 
उसका दर्शांश राजा को देना पड़ता है । 

साक्ष्य-प्रहण के उपरान्त मुख्य न्यायाधीश एवं सभ्य जोग साक्षियों पर विचार-विमश करते हैं। न्यायालय को 
इसका पता चलाना पड़ता है कि किन साक्षियों पर विश्वास करता चाहिए और कौन-से माक्षी कूट या कपटी हैं। कूट 
साक्षी को धर्मास्व्॒कारों ने बहुत बुरा कहा है; इससे लौकिक एबं पारलोकिक हानि होती है(आपस्तम्बधमंसूत्र २।११॥ 


१२. साध्याथांशेपि गदिते साक्षिमिः सकले भवेत । स्त्रीसंगे साहसे बोयें यत्साध्यं पेरिकल्पितम ॥ कात्यायन 
(सिताक्षरा द्वारा बाज्ञ० २२० में, अपरार्क द्वारा पु० ६७८ में तथा स्सृतिचन्द्रिका द्वारा २, पु० थे में उद्धत)। _ 


साक्ष्य का सत्यासत्य; परिस्थित्ति छछरे 


२८-८6; गौतम १३॥७ एवं २३) । मन (८११८) का कहना है कि यदि साक्षी-गण लोभ, भ्रामक विचार, भय, 
मित्रता, काम-पिपासा, क्रोध, अज्ञात एवं अल्पवयस्कता के वशो भूत होकर असत्य साक्ष्य देते हैं तो उन्हें दण्डित होना 
पड़ता है (<१२०-१२२ )। बृहस्पति ने घूसखोर न्यायाधीश, असत्य बोलने वाले साक्षियों एवं ब्राह्मण-ह॒त्यारे को एक 
समान ही पापी माना है । इस विषय में ओर देखिये याज्ञ ० (२८१) ,कात्यायत (४०७ )।* *मिताक्षरा ( याज्ञ ० २।८१) 
ने लिखाहै कि मनु (5३८० )का यह कथन कि अपराधी ब्राह्मण को मुृत्य-दण्ड तथा शारीरिक दण्ड नहीं देना चाहिए, 
केवल प्रथम बार किये गये अपराधों के विषय में है, व कि अस्यस्त अपराधी ब्राह्मणों के लिए । मनु (२११०८) ने कहा 
है कि जब साक्ष्य देने के सात दिन के भीतर किसी साक्षी को रोग पकड़ लेता है, या उसके घर में आम लग जाती 
है या उसके ।किसी सम्बन्धों की मत्यू हो जाती है, तो उसे कूट साक्षी समझना चाहिए, उसे विवाद की सम्पत्ति के बराबर 
अर्थ दण्ड देना पड़ता है तथा राजा को भी दण्ड-स्वरूप कुछ घन देना पड़ता है। इस विशय में देखिये स्मृतिचस्द्रिका 
(२, १० छ४), कात्यायन (४१०) | मनु (८११७-- विष्णुधमंसूत्र ) का कथन है कि यदि यह सिद्ध हो जाय कि 
किसी मामले में कूट साक्ष्य दिया गया है वो न्यायाधीश को चाहिए कि वह मुकदमे को पुनः सुने और यदि निर्णय दिया 
जा चुका हो तो उसकी पुत्र: जाँच होनी चाहिए । 

गौतम (१३१२४-२५) , वसिष्ठ (१६।३६), भन्‌ (5१०४), याज्ञ ० (२८३), विष्णधर्मसूत्र (८१५) 
के मत से, यदि सत्य बोलने से चारों वर्गों का कोई व्यक्ति मत्यु-दण्ड पा सकता है तो साक्षी असत्य बोल सकता है। मनु 
(५।१०५-१०६), याज्ष० (२।८५३) एवं विष्णु धर्मसूत्र (८।१६) ने व्यवस्था दी है किइस प्रकार झूठबोलने पर उच्च 
वर्णों के लोगों को प्रायश्चित्त-स्वरूप सरस्वती देवी के लिए अग्नि में कष्माण्ड (वाजसनेयी संहिता २०।१४-१६ या तैत्ति- 
रीयारण्यक १०३-५) मन्त्रों के साथ घृत की आहुतियाँ या पक्रे चावल की आहुतियाँ देनी चाहिए। मन्त्रों के विषय में 
कई विकत्प हैं | विष्ण॒धमंसूद् (८१७) का कथन है कि शूद्र को देसा करने पर दस गायों को एक दिन में खिलाना 
पड़ता था) सचमृच, मत्यु-ुख से बचाने के लिए धर्मंशास्त्रका रों ने असत्य साक्ष्य की जो छूट दी है वह आश्चर्यंजव॒क है। 
शान्तिपवं (४५।३५, १०६१४) में जो आया है, सम्भवतः वही भावना स्मृतिकारों के मन में भी काम कर रही थी। 
शान्तिपर्व (१६५३० ) में आया है कि पाँच बातों में असत्य-भाषण से पाप नहीं लगता; स्त्री से(रति के समय )और 
विवाह के समय, हँसी-मजाक करते समय, अधिक धन नाश एवं प्राण-रक्षा के समय झूठ बोलना पाप नहीं' है। वसिष्ठ 


(१६।३६) ने धन पाँचों को कुछ भिन्नता के साथ रखा है ।१ धसत्‌ (८5।११२) में भी ऐसी ही व्यवस्था पायी जाती है। 
किन्तु प्राचीन ऋषि गौतम (२३।२६)ने इस प्रकार की छूट को ठीक नही माना है ।१* 


नारद (४।२२५-२३६) का कथन है कि यदि ऋणदाता की असावधानी से छेखप्रमाण एवं साक्षी न हों तो तीन 


१३. छूट सभ्यः क्टसाक्षी ब्रहाहा च समाःस्भृताः । बृहस्पति (व्यवहरप्र काश, पु० १३३); य्रेत कार्यस्थ 
लोभेन निर्दिष्ा: कटसाक्षिण: । गृहीत्वा तस्य सर्वस्दं कूर्यानश्चिविषयं ततः ॥ कात्यायन (४०७, स्मृतिचन्द्रिका २, 
परे एवं अपराक एु० ६७२) । 

१४. प्राणत्राणेष्नृतं बाच्यमात्सनों वा परस्य च। युर्वेधेस्त्रीषु चेव स्थाहिवाहकरण षु च। शान्ति० ३४२४ ; 
न नर युक्त मनुत हिमस्ति न स्त्रीषु राजन्न विवाहकाले। न गुर्वर्थ नात्मनो जोबितार्थ पञ्चानुतान्याहुरपातकानि ॥ 
शान्तिपर्व १६५२० ; उद्दाहकाले रतिसंत्रयोगे प्राणात्यये स्वंधतापहारे । विप्रस्थ चाथे हयनत॑ वदेयु: पठ्चानतास्या- 
हुरपातकानि ॥ वस्तिष्ठ १६।३६॥ 

१५. विवाहमथुननर्मातेंसंयोगेध्वदो धमेकेडनु तम्‌ । गौतम २३१२४ । 


छड४ घमंशास्त्र का इतिहास 


प्रकार की विधियों में कोई एक काये में लायी जा सकती है; चोदना प्रतिकालस ( बार-बार रुपया चुकाने के लिए तकाजा 
करना), युक्तिलेश (तक देना) एवं शपय (विशिष्ट शपफ्थें एवं दिव्य प्रमाण)। कात्णयन (२३३) ने भी ऐसा कहा 
है। नारद (४२३८) के अनुसार युक्ति ये हैं; ऋणदाता को ऋणी के प्रति यु वितयाँ देनी चाहिए; स्वयं स्मरण करके 
तभा ऋणी को समय, स्थान एवं दोनों के सम्बन्ध का स्मरण दिलाकर। युक्‍ति का अथे कई प्रकार से लगाया गया है; 
न्यायसं गत तक (कात्यायन २१४)आदि | बृहस्पति ने अदुमान को इस सिलसिले में तीन प्रकार का माना है, किन्तु 
ये सब साक्षियों की तुलता में हीन हैं। व्यास (स्मृतिचन्द्रिका २, पु० 5५) का कथन हे कि अनुमान तो हेतु एवं तक ही 
है। व्यवहारप्रकाश (पृ० १६७) का कहना है कि दीघकालीन भोग एवं बार-बार ऋणदाता द्वारा प्रेरित करने से आगम 
(स्वत्वाधिकार)का अथवा ऋण लेते का अनुमान होता है और इसे युक्ति के अन्तर्गत मानना चाहिए ६ कात्यायन )।“गो- 
बलीवर्द' की कहावत की भांति कुछ विशिष्ट परिस्थितियों से उत्पन्न अनुम।!नों के भथे में ही युक्ति को लेना चाहिए । 
गो-बली वर्द ' की उवित का अर्थ 'स्तेय' के अध्याय में किया जायगा। अत; युक्ति का अर्थ है परिस्थितिजन्य प्रमाण, जो 
न्याय-कारयं से उत्पन्न किसी तथ्य के विषय में अनुमान करने से होता है । आपस्तम्बधमंसूत्र (२१११२६।६ ) का मत है 
कि सन्दह की स्थिति में स्यायाधीश की लिगों (संकेतों अर्थात्‌ अनुमान) एवं दंवों या दिव्यों (आडियल ) से निर्णय करना 
चाहिए। वसिष्ठ (१६२८ ) का अन्य ऋषियों के कथ नों के आध्वार पर मत है कि वह व्यक्ति, जी अस्त्न-भस्त्न से सुसज्जित 
है या घायल है या चोरी के सामान के साथ पकड़ा यया है, चोर है या अपराधी है | यही बात दूसरे ढंग से मनु (६।२७० 
-मत्स्यपुराण २२९७।१६६) ने भी कही है) शंख-लिखित का कथन है कि जो व्यक्ति किसी स्त्नी के बालों के साथ 
खलता पकड़ा जाय तो वह व्याभिचारी (परस्त्रीयामी) समझा जाता है, जो किसी घर के पास हाथ में लुकाठी के साथ 
पकड़ा जाय तो उसे आग लगाने वाला समझा जाना चाहिए, जो व्यक्ति मारे गये व्यक्ति के पास हथियार के साथ पाया 
जाय तो उसे हत्यारा समनना चाहिए तथा उसे जो चोरी के सामान के साथ पकंडा जाय चोर समझना चाहिए । कौटिल्य 
(४१२) एवं याज्ष ० (२।२८३) ते इसी प्रकार कहा है कि पुरुष एवं सत्नी का व्यभिचा र निम्न बातों से प्रमाणित हो जाता 
है; हाथ में बाल हों, अधरों पर नाखून एवं दाँत के चिन्ह हों, सल्ली या दोनों की स्वीकारोक्ति हो ।१ *नारद (४॥१९७२- 
१७४) ने कहा है कि निम्न छः प्रकार के विवाद लिगों अथवा परिस्थितियों से प्रमाणित हो सकते हैं, गर्धा--आथ 
लगाना, हाथ में लुकाठी हो; हत्या, हत्या-स्थान पर हुथियार-बन्द व्यक्ति हो ; बलात्कार, प रस्त्री के बालों के साथ खलता 
हुआ व्यवित हो; जलाशय खोल देना या बाँध तोड़वा, हाथमें कदाल हो ; च॒क्ष काटना, हाथ में कुल्हाड़ी हो; आक्रमण, 
हाथ में रक्तरंजित तलबार या ग़दा ही । किन्तु नारद (४१७६) ने सचेत किया है कि ऐसे विवादों में मिर्णय १२ पहुं- 
चने के लिए बड़ी सावधानी की आवश्यकता होती है, क्योंकि कभी-कभी कुछ व्यक्ति अन्य व्यक्ति को विद्वेंष के कारण 
फेस!ने के लिए अपने शरीर पर घाव या चोट के चिह्न उत्पन्न कर लेते हैं। कात्यायन (३३७-३३५) ने व्यवस्था दी है 
कि यदि मुरझूदर् बाज अपने विरोधी के खिलाफ घूस देने की बात सिद्ध कर देता है, हस्ताक्षर मिठा दिया गया है (जिससे 
लेखप्रमाण शुद्ध न सिद्ध हो सके) , विरोधी ने साक्षियों एवं सम्यों को घूस देने का लोभ दिया है, अपने धन को ब्रोधी 
ने छिपा लिया है (जिससे हारने पर उसका घन सुरक्षित रह जाय) आदि-आदि यदि सिद्ध हो जाये तो वादी का 
प्रतिवेदन मान लिया जा सकता है, भले ही प्रतियादी इसके विपक्ष में अपने को निर्दोष सिद्ध करने का यत्न करे। 
न्यायाधीश बहुधा घोषित करते हैं--साक्षी-गण झूठ बोल सकते हैं, किन्तु परिस्थितियाँ नहीं ।” किन्तु यह 
कहावत अधिकतर भयानक सिद्ध होती है। परिस्थितियों से उत्पन्न प्रमाणों से ऐसे निर्णय हो जाते हैं जो अधिकतर भ्रामक 


१६. केशाकेशिक संग्रहणस्‌ । उपलिगनांद! शरीरोपभोगानां तज्जातेम्य: स्त्रीवचनादा ।। कौटिल्य (४४१२ )। 


साक्ष्य, परिस्थिति, अनुमान और दिव्य-प्रमाण ७४५ 


एवं असत्य ठहर जाते हैं | इस प्रकार के निर्णयों को भ्रामकता से ध्राचीन न्‍्यायाधिकारी एवं स्मृतिकार परिचित थे। 
नारद के कथन की ओर अभी ऊपर संकेत किया जा चुका है । कौटिल्य (४) से घोषित किया है; जो चोर नहीं है 
वह भी चोर-मार्ग से अचानक सर जर सकता है, या जाता हुआ दिखायी पड़ सकता है, इसी प्रकार कोई निर्दोष भी चोरों 
को जमात में उनके वस्त्न, हथियारों एवं सामानों के साथ यों ही अचानक देखा जा सकता है अधवा चोरी के सामान के 
पास देखा जा सकता है, यथा--माण्डव्य, जो चोर नहीं थे, किन्तु उन्होंने मार-पीट की बेदता से बचने के लिए अपने 
को भी चोर कहा; अतः राजा को सम्यक परीक्षा के उपरान्त ही दण्ड देना चाहिए। परिस्थिति-जन्य प्रमाण मात्र 
(सरकमस्टेंसिएल एविडेन्स) के आधार पर ही स्थित रहने के दोष को माण्डव्य का उदाहरण (लीडिग केस) स्पष्ट 
करता है। बिना सम्बक्‌ तकं॑-विचार के ऋषि माण्डव्य को चोर सिद्ध किया गया था ।१४ मृच्छकटिक नाटक (अंक दे) 
भी परिस्थिति-जन्य प्रमाणों के आधार पर किये गये निर्णयों की श्रामकता की ओर संकेत करता है। 

नारद (४२८४) ने व्यवस्था दी है कि जब परिस्थिति-जन्य प्रमाण एवं उन पर आधारित जनुमानों से निर्णय 
करने में सफलता न हो तो न्यायाधीश को स्थान,समय एवं विवादों की शक्ति के अनुकूल दिव्य या शपथ दिलानी चाहिए, 
यथा--अग्नि, जल, आध्यात्मिक फल-प्राप्ति आदि । यही बात मनु (5१०४) ने भी कही है। दिव्य प्रमाण को बंदी 
क्रिया या समय-क्रिया दहा जाता है (विष्णुधमंसूत्र ६१)। कुछ स्मृतियों ने शपथों और दिव्यों (आडियल ) में भिन्‍नता 
घोषित की है, किन्तु मन्‌ (5१०६-११४) एवं नारद (४॥२३४ ) ने ऐसा नहीं किया है। मिताक्षरा (याज्ञ० २६६) 
एवं सरस्वती बिलास (१० १०६) ने शपथों एवं दिव्य-प्रमाण को देव प्रमाण माना है। छोटे-छोटे विवादों में सामान्यतः: 
शपथों की एवं गम्भीर अपराधों में दिव्य की आवश्यकता पड़ती थी। मिताक्षरा (य्राज़्० शा६६), ध्यवहारमयुख (पु ० 
४६) एवं व्यवहारप्रकाश (पृ० १७०) का कथन है कि दिव्यों से सामान्यतः तुरत निर्णय होता है, किन्तु शपथों से देर 
लगती है, क्योंकि राजा को देखता पड़ता था कि शपथ लेने वाले पर एक सप्ताह या कुछ दिन के उपरान्त विपत्ति पड़ती 
है कि नहीं । व्यास (स्मृतिचन्द्रिका २, १० 5६) . ने शपथों एवं दिध्यों को तुला (तराजू) माना है। शंघर-लिखित के 
अतुसार दिव्य-प्रमाण हैं तुला, विष-पान, अग्नि-प्रवेश, अग्नि में तपे हुए लोहे को पकड़ना, यज्ञ एवं दान से उत्पन्न फलों 
का त्याय तथा राजा हा रा अन्य शपर्थे दि्लाना ! बृहस्पति का केंथन है कि जब साक्षी, अनुमान एवं परिस्थिति-जन्य प्रमाणों 
में अन्तर पड़ जाय तो मामले का निणय दिव्य-प्रमाण से करना चाहिए । 

शपथका आश्रय केवल व्यवहार अथवा न्याय-विध्षियों में ही नहीं लिया जाता, प्रत्युत सामान्य बातों में, यथा 
अपनी बात सिद्ध करने, अपने चरित्न एवं प्रसिद्धि को भी प्रमाणित करने में इसका आश्रय लिया जाता है। मारद (४। 


१७. वृश्यते हयचोरोए्पि चोरमार्गे यदृच्छया संनिषाते चोरवेशशस्त्रभ्नाण्डसासाम्येत्त मृहयमाणों बृष्ठः, 
घोरमाण्डस्पोपबासेन वा यथा हि माण्डव्यः कम क्लेश मयादचो रश्चोरोपस्मी ति ब्र्‌ वाण। तस्मास्समाप्तक रण नियमयेत्‌। 
कोटिल्य (४।5); केवल शास्त्रमाश्रित्य त कतंच्यो हि तिर्णयः । युक्तषिहीनविचारे हि धर्महानि: प्रजायते ॥॥ 
चोरो$चौरः साध्यसाधुजयिते व्यवहारतः | य॒क्तिं विवा थिचारेण भाण्डव्यश्चौरतां गतः ॥| बृहस्पति (व्यवहार- 
प्रकाश, पृ० १३-१४, पराशरमाधवीय ३, पृ० ३८६) । स्मृतिचन्द्रिका (२, पु० २५) ने नारद (१४२) को 
उद्धुत किया है; यात्यच्रोरोषि चोरत्वं चोरश्चायाव्यच्चोरताम्‌ । अचोरश्चोरतां प्राप्तो भाष्डब्यो व्यवहारत: ॥॥ 
माण्डय्य ने सौनदत धारण किया था, अतः कठिन यातना के भय से उन्होंने मोन रूप से चोरत्व स्वीकार कर लिया, 
बयोंकि वे घोरी को गयी सम्पत्ति के पास पाये गये थे । आगे चलकर उनको स्वीकारोक्ति का मण्डाफोड़ हुआ। भाण्डय्य 
का यह वृत्तान्स एक प्रसिद्ध दृष्टान्त कहा जाता है और परिस्थितिजन्य प्रमाों की ख्ामकता को ओर संकेत करता है। 

श्र 


७४६ धमंशास्त्र का इतिहस 


२४३-२४४) ने वसिष्ठ द्ारा यातुधान (राक्षस या ऐं स्द्रजालिक ) कहे जाने तथा सप्त ऋषियों द्वारा कमल-सूत्र चुराने 
का अपराध लगाये जाने पर शपथ लने की बात कही है।१८४ इस विषय में और देखिए मनु (१११० ) ,जहाँ उन्होंवे 
पिजवन के पुत्र सुदास के समक्ष वसिष्ठ द्वारा शपथ लेने को चर्चा की है। वसिष्ठ पर विश्वा मित्र द्वारा यह आरोप लगाया 
गया कि उन्होंने अपने सौ पुत्रों को खा डाला था। देखिए ना रद (४२४३) और मन्‌ (८११० ), जहाँ ऋग्वेद (७१०४। 
१५-१६) का हवाला दिया गया है। मन्‌ (57११३) एवं तारद (४१६6) ने जातियों के अनुरूप विभिन्‍न शपथों की 
भोर संकेत किया है। अपनी स्त्रियों एवं पुत्रों के सिर पर हाथ रखकर भी शपथ लेने की विधि थी (मनु ८११४) । 
सत्य का सहारा लेकर शपथ लेने की चर्चा पाणिनि (५४६६, सत्याद्‌ अशपथे ) ने भी की है। नारद (४२४६) ने 
गम्भीर अपराधों में दिव्यों का तथा कम महत्त्व वाले बिवादों में शपथों का उत्लेख किया है। नारद (४॥२४८) ने वर्णन 
किया है--जेसा कि मनु ने कहा है, शपथ की घोषणा सत्य, अश्वों, हथियारों, पशुओं, अन्नों, सोना, देव-पादों, पु्॑पुरु्षों, 
दान एवं सद्गुणों के नाम से की जाती है। बृहस्पति ने मत्‌ एवं नारद की बात मान ली है और कहा है कि ये शपथ 
अथंमूल एवं हिसामूल (सिविल एवं क्रिमिनल) छोटे-छोटे विदादों में प्रयुक्त होती हैं! इस विषय में और देखिए विष्णु- 
धर्मसूत्र (६।५-१० एवं 5६११-१२), मनु (८१११) एवं याज्ञ ० (२!२३६) । 

आपस्तम्बंधमंसूत्र (२!१।१११२) ने कहां है कि जब सन्देह उत्पन्त हो जाय तो अपराधी राजा द्वाया दण्डित 
नहीं होना चाहिए । इसी को आजकल 'सस्देह का लाभ' (वेनिफिट आव डाउट) कहते हैं! स्पष्ट है, यह सुन्दर उक्ति 
ईसा के जन्म के शताब्दियों यूर्वें घोषित हुई थी ।१ 5 


१८. अनुशासनपव॑ (4५॥१३-३५) में आया है कि सात ऋषियों ने एक-दूसरे को कमल-सुत्र चुराने का 
अपराध लगाया और सभी ने बारी-बारी से शप्य लो । अहल्या के विषय में अपने को निर्दोष सिद्ध करने के लिए 
इस ते मी शपथ लो थी । 


१६. व च्व सन्देहे दण्ड कुर्यात्‌ । आपस्तम्बंधमंसूत्र (९१।११॥२) । 


अध्याय १४ 
दिव्य 


हाँ पर दिव्यों का बिवरण संक्षिप्त रूप में उपस्थित किया जा रहा है। ऋ/”वेद (१११५८४-५)* में उचच 
के पुत्र दीधतमा ने प्रार्थना की है कि दसगुती लकड़ियों अथवा इंधनों की अग्नि उसे जला न सके, वे नदियाँ, जिनमें वह 
हाथ-पाँव बाँधकर फेक दिया गया है, उसे डुबा न सकें | इस कथन में कुछ लोगीं ने अग्नि एवं जल के दिव्यों का संकेत 
पाया है। किन्तु लगता है, ऐसी बात है नहीं, यहाँ पर त्ैतन के नेतृत्व में दासों द्वारा दीघेतमा को दिये गये कठोर बर्ताव 
की ओर संकेत मात्न है। इसी प्रकार ऋगवेद (३।६३।२२) १ का यह कथन “वह क्ल्हाड़ी गम कर रहा है”, उस दिव्य 
की ओर संकेत नहीं करता जिसमें गर्म कुल्हाड़ी पकड़ी जाती है।* अथर्ववेद (२।१२।८) के कथन में भी पश्चिमी 
विद्वानों को दिव्य की झलक मिली है, हाँ, आठवें मंत्र से कुछ ऐसा प्रकट द्वोता है! पंचविश (या ताण्ड्य ) ब्राह्मण (१४० 
६।६) ने वत्स की कथा कही है; वत्स की विमाता न उसे शूद्रा से उत्पन्न कहा और वस्स ने इसका विरोध कर कहा कि 
बह ब्राह्मण हैं। वह अपने कथव को पुष्टि के लिए अग्नि में कूद पड़ा और बिना जले निकल आाया। मनु (5११६) 
ने भी इस कथा की चर्चा की है। सम्मवतः संस्कृत साहित्य में यह दिव्य का प्राचीनतम उदाहरण है। छान्दोग्योपनिषद्‌ 
(६१६१) में गर्म कुल्दाड़ी पकड़े जाने की चर्चा हुई है, जो दिव्य-सम्बन्धी दूसरा प्राचीन उदाहरण है। आपस्तम्ब- 
धर्मसूत्र (२११॥२६।६) में भी दिव्य की चर्चा है । एक अन्य स्थान (२२!११॥३) पर भी आपस्तम्ब ने ऐसा ही कहा 
है--दिव्य प्रमाण से एवं (साक्षियों से) प्रश्न करके राजा को दण्ड देना चाहिए । शंख-लिखित ने चार प्रकार के दिश्यों 
के नाम लिये हैं, यथा--तुला, विष, जल एवं जलता हुआ लोह । मनु (८११४) ने केवल दो के नाभ लिये हैं, यथा--- 
हाथ से अग्नि उठाना (अर्थात्‌ जलता हुआ लोह पकड़ना) तथा जल में कूदना | किन्तु नारद (४।२५१) के कथ ना- 
नुसार मनु ने दिव्य के पाँच प्रकार दिये हैं। याज़्० (२।६५), विष्णुधमंसूत्र (६-१४) एवं नारद (४२४२ ) ने पाँच 
प्रकार दिये हैं, पधा--तुला, अग्नि, जल, विष एवं कोश (पविन्न किय। हुआ जल ) । किन्तु दो अन्य प्रकार भी ज्ञात थे न्‍ 
तप्त माष (४२४३) एवं तण्डुल(४॥३३७)। बृहस्पति एवं पितामाह ने नौ प्रकार दिये हैं (अपराक, क्रम से पृ० ६२८ 
एवं ६६४) । 
पितामह द्वारा उपस्थापित दिव्य-सूची के विषद विवरण याज्ञ० (२।६५-११३ ), विष्णृश्रमंसूत्र (६-१४), 
तारद (४॥२३६-३४८) , कात्यायन (४११-४६१) एवं शुक्र (४॥५।२३३-२७० ) में प्राप्त होते हैं। ईसा की आरम्भिक 


१. मा मामेधों दशतयश्चितो धाक्‌ प्र यहां बद्धस्त्मनि खादति क्षाम्‌ ॥ न मा गरश्नद्यों मातृतभा दासा यदीं 
धुसप्तब्धमवाधुः ॥॥ ऋग्वेद (१।१५८।४-५) । 

२. परशुं च्रिद्ठि तपति शिम्बलं चिद्चि वुश्वति | उखा चिदिन्द्र येबन्ती प्रयस्ता फेनमस्यति ॥ ऋग्वेद 
(३३५३॥२२) । । 

३. आ दधामि ते पद समिद्धं जातवेदसि। अस्निः शरोरं वेवेष्ट्वसूं वागपि गढछतु ॥ (अथरववेद २।१२।६।) 


उ्डफ धर्मशास्त्र का इतिहास 


शताब्दियों में दिव्यों का प्रचलन या, जैसा कि मृच्छकटिक (६!४३ ) नाटक ( जहाँ विष, जल, तुला एवं अस्नि का उल्लेख 
है) एवं बाण की कावम्बरी (४७) से प्रकठ होता है। निबन्धों एवं टीकाओं में मिताक्ष रा, स्मृतिचन्द्रिका, दिव्यतत्त्व 
(रघुनन्दन लिखित), व्यवहारमयूख एवं व्यवहारप्रकाश दिव्य-विवेचन में प्रमुख स्थान रखते हैं । 
मानुष प्रमाण द्वारा सिद्ध न होने पर विवाद को निर्णय तक पहुँचाने में दिव्य सहायक द्वीते हैं। इसी से दिव्य 
की परिभाषा यों दी गयी है--'मानुष-प्र माण से निश्चित न होने पर जो विवाद को तय करता है, उसे दिव्य कहते हैं, 
(व्यवहा रमयूख ) तथा 'जो मानुष-प्रमाण से न हो सके या ते सिद्ध किया जा सके उसे जो सिद्ध करता है वह दिव्य कहलाता 
है, (दिव्यतत््व, पू० ५७४)।४ मनु (८११६) की व्याख्या में मेघातिथि ने सत्य के उद्घाटन में दिव्य के आश्रय लेने के 
प्रभाग पर विचार किया है! यहाँ विरोध खड़ा होता है कि अग्नि एवं जल प्राकृतिक शक्तियाँ हैं जो समात रूप से कार्य- 
शोल हीती हैं, वे एंसी शक्तियाँ हैं जो जीवों की भाँति एसी बुद्धि नहीं रखती कि मनुष्यों को अपना सन-परिवर्त व करने 
में प्रेरित कर सकें । अतः विरोधी कहता है कि दिव्य एवं शपथ इन्द्रजाल (जादू) के समान हैं जो लोगों को सत्य वोलने 
के लिए भयभीत करते हैं। इसका उत्तर यों है--'असफलताओं के 3दाहरपों से दिव्य की उपयोगिता नहीं घटती ; 
क्योंकि वे अधिकता से प्रयुनत नहीं होते और न वे प्रत्यक्ष हो हैं और उत्तके आधार पर किये गये अनमान के प्रतिफल 
अनिश्चयात्मक होते हैं इसीलिए वे अनुपयोगी हैं,ऐसा नहीं कहा जा सकता।इन दिव्यों पर विश्वास नहीं होनायाहिए ऐसा 
कोई नहीं कह सकता । जिस प्रकार साक्षियों पर विश्वास किया जाता है (यद्यपि वे झूठे भी हो सकते हैं)उसी प्रकार 
दिव्यों पर भी विश्वास किया जा सकता है यदि दिव्यों से असफलता मिले तो यह समझना चाहिए कि दिव्य लेने वाले 
के पूर्वेजन्म का यह प्रतिफल है।” वाज्ञ० (२।२२), नारद (२१२४, ४१२३६), दृहस्पति,* कात्ययन (२१७) एवं पिता- 
मह मे दिश्यों के विषय में यह सामान्य नियम दिया है कि इनका प्रयोग तभी होना चाहिए जब अन्य मनुष्य-प्रमाण 
(यथा--साक्षी-गुण, लेख-प्रमाण, भोग) या परिस्थिति जन्य श्रमाण उपस्थित न हों। कात्यायन (२१८-२१६) का 
कथन है कि यदिएक दल मानुष-प्रमाण में विश्वास करे और दूसरा दिव्य-प्रमाण पर,तो राजा (या न्यायाधीश ) को मानुष 
प्रमाण स्वीकार करना चाहिए; यदि मानृष-प्रमाण साध्य के किसी एक ही अंश को सिद्ध करे तो उसे ही मानना चाहिए 
न कि दिव्य प्रमाण का सहारा लेना चाहिए, भले ही रिव्यप्रमाण सम्पूर्ण साध्य से सम्बन्धित हो ।६ नारद (२॥३० +* ४)» 
२४१) का कथन है कि जब लेत-देन जंगल में, एकान्त में, रात्ति में, गृह के भीतर हो तब दिव्य प्रमाण भ्रहण करना 
चाहिए ; यही नही, प्रत्युत साहुस (हिसा-कमं ) के वादों में, या जब निक्षेप (धरोहर) से इनकार हो तब भी ऐसा हो 
सकता है। कात्यायन (7३०) ने एकान्त में (वेष बदल कर) किये गये साहस के बादों में दिव्य ग्रहण की छूट दी है, 
किन्तु यह भी तभी जब कि मादुष प्रमाण उपस्थित न हो | कात्यायत (२२६)ने अपवाद भी दिये हैं; साहस, आक्रमण, 


४. तत्र सानुषप्रमाणानिर्णेयस्थापि निर्णायक यत्तद्दिव्यसिति लोकप्रतिद्धम्‌ । अपिना मानुषप्रमाणसस्वे४पि 
यंत्र चेच घटाद्यड्भकारस्तत्राप्येतव्‌ भवतीति सूचितम्‌ । दिव्यतत्त्व (पु० ५७४) । 

२. प्रमाणहोने बादे तु निर्दोषा दंविकों क्रिया । बृहस्पति (व्यवहारप्रकाश, पृ० १६६) ; सम्भचे साक्षिणां 
प्राज्षो दंविकी वर्जयेत्‌ क्रियाम ! कात्यायत (स्मृतिचन्द्रिका २, प्‌० ५१ ) ; घस्मित्‌ बस्मिन्‌ विवादे तु साक्षिणां नास्ति 
सम्भवः । साहसेष्‌ विशेषण तत्र दिव्यानि दापयत्‌ ॥ पितामह (स्मृतिचन्द्रिका २ पृ० ६५) । 

६- यदकों भानु्षी बूयादन्यों बयात्तु देविकीम्‌ । मानुषों तत्र गृहणीयात्न तु ईंबों क्रियां नपः ॥। यसोेकदेश- 
व्याप्तापि क्रिया विशद्वंत मानुषों। सा ग्राहया न तु पूर्णावि देविकी बदतां सणास्॒ ७ कात्यायन (मिताक्षरा, याज्ञ० 
२१२२; व्यवहारमात॒का पृ० ३१५) 


भामुष एवं विव्य-प्रमाणों की तुलना ७४ 


मानहानि तथा अन्य शक्तिप्रयोग के वादों में मानुष प्रमाण अथवा दिव्य प्रमाण का आश्रय लिया जा सकता है ।*नारद 
(४२४२) ने स्द्बी की पवित्वता के प्रश्न में, साहस-विवादों, घन या धरोहर से इतकार करने के मामलों में दिव्य की बात 
चलायी है। नारद के इस नियम से सीता का अग्नि-प्रवेश स्मरण हो आता है । बृहस्पति एवं पितामह ने स्थावर सम्पत्ति 
के विवादों में दिव्य प्रमाण-प्रहण सता किया है।£ यह एक सामान्य नियम था कि प्रतिवादी को ही दिव्य ग्रहण करना 
पड़ता था (कात्यायन ४११ - विष्मुधमं सूत्र ६५२१)।र८ किन्तु याज्ञ० (२।६६) ने एक विकल्प दिया हैकि दोनों पक्षों में 
कोई भी पारस्परिक समझौते के फलस्वरूप दिव्य ग्रहण कर सकता है और ऐसा करने पर दूसरे पक्ष को हार जाने पर 
अ्थ॑-दण्ड देवा पड़ता था या शारीरिक दण्ड सहना पड़ता था। इसका तात्पयं यह होता है कि मानुब प्रमाण से साध्य का 
भावात्मक रूप तथा दिव्य प्रमाण से उसका अभावात्मक रूप सिद्ध करना पडता था, यथा प्रतिवादी को ऋण न लेने की 
बात को दिव्य-प्रहण से सिद्ध करना पड़ता था। अर्थ-दण्ड देना या शारीरिक दण्ड सहना, शीर्षकस्थ या शिरस्थ कहलाता 
था(याज्ञ० २६५; विष्णुधर्मसृत्र ६7२० एवं २२; पितामह; नारद ४॥२५७; कात्यायत (४१२-४१३) । याशे० 
(२।६५) ने व्यवस्था दी है कि तुला, अग्नि, विष एवं जल के दिव्य अधिक धन वाले विवादों में ही लागू होने चा हिए। 
उन्होंने १न: कहा है कि १००० पण (ताम्र) को अधिक धन कहा जाता है (२६६) । राजद्रोह एवं पंच महापातकों 
में बिना धन की परवाह किये उपयुक्त दिव्यों में कोई भी ग्रहण किया जा सकता है! जब वादी हार जाने पर दण्ड देने 
को सललद्ध रहे तो प्रतिवादी 8रा कोई भी दिव्य ग्रहण किया जा सकता है। थोड़े या कम सभी प्रकार के घन के विवादों 
में कोश नामक दिव्य का ग्रहण मान्य था, चाहे वादी हार जाने पर दण्ड देने को प्रतिश्रुत रहे या न रहे 

याज्ञ० (२।६८) के मत से तुला नामक दिव्य स्त्रियों, अहपवयस्कों (१६ वर्ष से नीचे), बढ़ों (अस्सी वर्ण के ) . 
अन्धों, लूले-लंगडों, ब्राह्मणों एवं रोगियों के लिए है, अग्नि (जलता हुआ हल का फाल या तप्त भाष) क्षत्रियों के लिए, 
जल वेश्यों के लिए तथा विष्र शूद्रों के लिए है। यही बात नारद (४॥३२५) वे भी कही है।नारद(४२५६) ने कहा है 
कि ब्रतघारियों, विपत्ति-प्रस्त लोगों, तापसों एवं स्तियों को दिव्य ग्रहण नहीं करना चाहिए । इस सूची में पितामह ने 
ताबालिगों एवं बूढ़ों को जोड़ दिया है। किन्तु इस विथय में स्मृतिचन्द्रिका (२, पृ० १०३) ने कहा है कि यह छूट केवल 
अग्नि, विष एवं जल के लिए है। एक स्मृति ( मिताक्ष रा, याज्ञ ० २।६८ ) के मत से तुला एवं कोश नामक दिव्यों का ग्रहण 
स्त्रियों, नावालिगों आदि के लिए भी मान्य है । इन उक्तियों में मानव की दुबंलताओं के प्रति सहिष्णुता, दयालुता एवं 
अनुराग की गंध मिलती है। कात्यायन (४२३) के सत से उच्च जातियों के चरबाहों (गोरक्षकों या गो रखियों ), व्या- 
पारियों, शिल्पकारों, भाटों, नौकरों एवं सुदखोरों को शृद्र वाला दिव्य ग्रहण करना चाहिए। कात्यायन (४२२) ने 
सभी वर्णों या जातियों के लिए सभी प्रकार के दिव्य की व्यवस्था दी है, केवल ब्राह्मण को बिब नामक दिव्य से बरी 
रखा है। कात्यायन (४२४-४२६) के मत से लोहारों या कोढ़ियों के [लिए अग्नि, मल्लाहों या उनके लिए जो श्वास या 


७. गृढसाहसिकानां तु प्राप्त दिव्यें: परीक्षणम । कात्यापन (सिताक्षरा, बाज्ञ" २।२२ एवं स्मृतिचन्द्रिका 
२, पृ० ५१) । प्रकास्ते साहसे वादे पारुष्ये दण्डवाचिके | बलोद्मूतेबु कार्येबु साक्षित्रों दिव्यमेव वा॥ कात्यायन 
(मिताक्षरा, याज्ञ० २१२२, अपरार्क, पृ० ६२४ एवं स्मृतिचन्द्रका २, गृ० ५१) ! 

८. स्थावरेषु विवादेदु दिव्यानि परिवजयेत्‌ । पितासह (भिताक्षरा, याज्ञ ० २२२, स्मृत्तिचर्द्रिकां २, पृ० 
५३); वोक्पारुष्य सहीवादे निद्िद्धा दें विकी किया। बृहस्पति (अपराक्त, १० ६२८ एवं स्मुतिचन्द्रिका २, पृ० ५३)। 

थ- म कश्चिदमियोक्‍कतार धिव्येषु विनियोजयेत्‌ । अभियुक्ताय दाततव्यं दिव्यं दिव्यविशार्द: ॥ कात्यायन 
(अपरा्, पृ० ६६५, पराशरभाध्दीय ३।१५३, व्यबहारप्रकाश, पृ० १७२) ६ 


७५० . धर्मशास्त्र का इतिहास 


खाँसी से ग्रस्त हैं जल, झाड़-फूंक करने बालों, योगियों, पित्त-ग्रस्त लोगों के लिए बिष तथा शरावियों,विषयासकतों, जुआ- 
रियों एवं नास्तिकों के लिए कोश वर्जित माना यया है। यही नियम विष्णृधमंसूत्र (4२५ एवं २६),नारद (४॥२५४५ एवं 
३३२) में भी पाय जाते हैं। कात्यायम (४२७-४३० ) के मत से इन लोगों को स्वयं दिव्य-प्रहण वजित है--पिता, माता, 
ब्राह्मण, गुरु, नाबालिग, स्त्री एवं राजा के हन्ता; पंचमहापातकी; विशेषतः न/स्तिक लोग, जो विशिष्ट सम्प्रदाय- 
चिल्‍ह रखते हों; महादुष्ट लोग; झाड़-फूंक करने वाले तथा यौगिक क्रियाएँ करने वाले; विभिन्‍न वर्णो के संयोग से उत्पन्न 
सन्‍्तान (वर्णसंकर) एवं बार-बार पाप करने वाले । इन लोगों के स्थान पर इनके द्वारा नियुवत्त भले लोग या भले 
लोगों के तैयार न होने पर उनके सम्बन्धी दिव्य ले सकते हैं। शंख-लिखित ने भो मित्रों एवं सम्बनच्धियों को प्रतिनिधि- 
रूप में दिव्य के लिए ग्राह्मय माना है कात्यायन (४३३) का कथन है कि जब अस्प॒श्यहीत जाति के लोग, दास, म्लेच्छ 
एवं प्रतिलोमप्रसुत लोग (अर्थात्‌ ऐसे लोभ जो प्रतिलोम विवाह से उत्पन्त हों, यथा शूद्र पुरुष तथा वैश्य नारी से या वेश्य 
पुरुष तथा क्षक्निय नारी से उत्पन्न व्यक्त) अपराधी हों, उनके अपराधों का निर्णय राज़ा द्वारा नहीं होना चाहिए; 
राजा को चाहिए कि वह प्रचलित दिव्यों की ओर निर्देश कर दे ११० स्मृतिचन्द्रिका एवं पराशरमाधवीय का कथन है कि 
यह उसी मामल में लागू होता है जिसमें कि सम्बन्धी या अन्य व्यक्ति प्रतिनिधि रूप में प्रसिद्ध दिव्यों के लिए उपलब्ध 
नहीं होते । ब्यवहा रतत्त्व (पृ० ५७६) का कहना है किम्लेच्छों एवं अन्य लोगों के लिए घट-सर्प आदि दिव्य लागू होते 
हैं। घट-सर्प दिव्य में उस घड़ में अँगूठी या सिक्का डालना पड़ता था और उसे निकालना पड़ता था जिसमें सर्प रखा 
रहता था। यदि सर्प न काटे अथवा काट लेने पर व्यक्ित न भरे तो उसे निरपराधी घोषित कर दिया जाता था(देखिए 
टिप्पणी सं० १०)॥। याज्ञ ० (२६७) एवं नारद (४४२६८ एवं ३२०) का कथन है कि सभी प्रकार के दिव्य मुख्य न्याया- 
घीश के समक्ष सूर्येदिय के समय या अपराहण में राजा, सभ्यों एवं ब्राह्मणों के समक्ष कार्यान्वित होते थे। मिताक्षरा में 
लिख! गया है कि शिष्ट लोगों की परम्परा से रविवार उचित दिन माना जादा है। पितामह के अनुस)र “जल' दिव्य 
दोपहर के समय तथा 'विष' दिव्य रात्ति के अन्तिम प्रहर में होना चाहिए (मिताक्षरा, याज्ञ० २६७) । इसी प्रकार 
क७ ऋतुएँ एवं मास भी उपयुक्त या अनुपयुक्त समझे जाते थे, यधा--तारद (४॥२५४) के अनुसार अग्नि दिव्य वर्षा 
ऋतु में उपयुक्त है, तुला शिशिर ऋतु में, जल ग्रीष्म ऋतु में तथा विष शीत ऋतु में। वारद (२२५६) ने जल के 


१०. अस्पृध्याधमदासानां स्लेच्छानां पापकारिणाम्‌ | प्रततिलोम्यप्रसुतातां सिश्चयों न तु राजनि।। तत्रपिद्धानि 
दिव्यानि संशये तेषु निर्दिशेत्‌ ॥॥ कात्यायन ( मिताक्षरा, याज्ञ ० २(दवद; स्मृतिचन्द्रिका २, पृ० १०४; पंराशरमाभवोय 
३, पृ० १६१; तत्पप्तिद्धानि सर्प घटादीति' व्यवहारतत््व (प० ५७६); व्यवहारप्रकाश (१५०) तत्यसिद्धानि सर्प- 
घटादीनि इति स्मृतितत्त्वे ।! विक्रमादित्य षष्ठ (१०४८ ई०) के गदग नासक अभिलेख में (एपिग्रेफिया इण्डिका, 
लिलल्‍द १५, पृ० ३४८, पृ० ३६०) ऐसा आया है---“हम खोलता हुआ जल उँते हैं, हम घद में रखे गये बड़े तपं को 
ठोकते हैं या हम तुला पर चढ़ जाते हैं ।” महामण्डलेश्वर कातंबी्य चतुर्ध के अभिलिख (१२०८ ई०) में 
(इण्डियन ऐण्टीक्वेरी, जिल्द १४,पू० २४२, पृ० २४६) आया है कि सुगन्धवर्तो (सोण्डत्तो ) के रददों के राजा लक्ष्मीधर 
की रादी चन्द्रिका (या चन्दलदेवी) पतिद्नता थी और उसे घटसप॑ से सफलता मिलो-भाति श्लाघ्यगुणा प्रतिग्रततया 
देवी चिरं चन्द्रिका संप्राप्तर घटसपंजातविजयं लक्ष्मीधरप्रेयसी ४” बास्बे मजेटियर (धाग १, परिच्छेद २, पृ० ५५६, 
टिप्पणी ५) ने एशियाटिक रिंसचेंज (भाग १) का एक उद्धरण दिया है जिससे घटसपं के दिव्य का परिचय मिलता है; 
घट में सांप रहता है, उसमें अंगूठी या कोई सिक्का डालकर निकाला जाता है। और देखिए १६२४ सन्‌ बाली रिपोर्ट 
आय साउथ इण्डियन एपिग्राफो, जहाँ खौलते हुए घी या देल में अंगुलियाँ डालने के दिव्य का उल्लेख है । 


दिव्य विधियाँ जश१ 


लिए शीत ऋतु, अग्नि के लिए ग्रीष्य, विष के लिए वर्षा एवं तुला के लिए तीक्ष्ण वायु को वजित माना है। मिताक्षरा 
(याज्ञ० २६७) एवं पराशरमाधवीय (३, पृू० १६२) ने पितामह का उद्धरण देते हुए लिखा है कि चैत्र, वैशाख, 
मार्गशीर सभी दिध्यों के लिए उपयुक्त हैं तथा कोष एवं तुला सभी मासों में किये जा सकते हैं। 
स्थान के विषय में पितामह ने व्यपस्था दी है कि दिव्य-ग्रहण राजा या राजा द्वारा नियुक्त न्यायाधीश द्वारा 
विद्वान्‌ ब्राह्मणों एव जनता (या मन्तियों) के समक्ष होमा चाहिए । कात्यायन (४३१४-३५ एवं ४३७) ने लिखा है-- 
गम्भीर पापों के मामलों में प्रसिद्ध मन्दिर में, राजद्वोह में राजद्वार के पास, बर्णसंकरों (प्रतिलोम विवाह से उत्पन्न) 
के लिए चौराहे पर और इनके अतिरिक्त अन्य मामलों में न्‍्यायालयों में दिव्य प्रयोग किया जाना चाहिए ॥ अनुपयुकत 
स्थानों एवं कालों में तथा निजेन में किये गये दिव्योंकों अनुप एक्त समझा जाता है अर्थात्‌ वे मामलों के निर्णयों में कोई 
प्रभाव नहीं रखते । नारद (४२६५) का कथन है कि तुला को न्यायालय में, राजद्वार पर, मन्दिर में या चौराहे पर 
रखना चाहिए। ह 
दिव्य-विधि, जैसा कि मिताक्षरा (याज्षण २।६७ एवं 5); व्यवहारमयूंख (प० ५२-५५) , व्यवहारप्रकाश 
(पृ० १८३-१८५), व्यवहारनिर्णय (पु० १४८-१५३) में उल्लिखित है, इस प्रकार है--जिस प्रकार यज्ञों में 
भ्रध्वर्यू होता है और उसी का निर्देशन सर्वोच्च एवं सर्वमान्य होता है, उसी प्रकार राजा का आदेश मुख्य न्यायाधीश 
फे लिए दिव्य के विषय में होता है । मुण्य न्यायाधीश एवं दिव्य ग्रहण करने वाला अर्थात्‌ शोध्य उपवास करता है। 
दोनों को प्रात:काल स्‍्तान करना होता है। शोध्य भोग कपड़ पहने रहता है । न्यायाश्रीश देवों की अभ्यर्थना करता है 
ओर याजे-बाज के साथ पुष्प, चन्दन एवं धूप आदि देता है। वह हाथ जोड़कर पूर्वाधिमुख होकर दिव्य में उपस्थित होने के 
लिए धर्म की अभ्यर्थना करता है और इन्द्र, थम, वरुण, कबेर को पूर्व से लेकर सभी दिशाओं में स्थापित करता है, अग्नि 
एयं अन्य विक्पालों को मुख्य कोणों के किनारे रखता है। आठों दिशाओं में आठ देवों पर (विभिन्‍न रंगों में; इन्द्र का पीत 
यम का काला...) ध्यान केन्द्रित करता है । वह आठ बसुओं को (उनके नाम लेकर) इन्द्र के दक्षिण, बारह आदित्यों 
को (उनके नाम लेकर ) इन्द्र एवं ईशान के बीच (अर्थात्‌ पूर्व एवं उत्तर-पूर्व के बीच) स्थान देता है, ग्यारह रुद्रों की 
अग्नि के पूव, सात मातुकाओं को यम एवं निऋंति के बीच ( भर्थात्‌ दक्षिण एवं दक्षिण-पश्चिम के बीच ) स्थान देता है, 
गणेश को निऋति के उत्तर सात मरुतों को वरुण के उत्तर स्थान देता है, दिव्यों के उत्तर दुर्गा का आद्वाव करता 
हैं । इव सभी देवों का आह्वान उपयुक्त वैदिक मन्त्रों के साथ होता है (सभी भन्त्र व्यवह्ारमयूख में दिये गये हैं)। 
इसी प्रकार अन्य पूजा-अचेन किये जाते हैं जिनका वर्णन यहाँ आवश्यक नहीं | एक पत्ते पर दिव्य का उद्देश्य लिखकर 
उसे शोध्य के सिर॒पर मन्त्र के साथ रख दिया जाता है जिसका अर्थ यह है-सूयं, चन्द्र, अनिल (वायु), अनल (अग्नि) 
स्व, पृथिवी, जल, हृदय, यम, दिन, रात्रि, दोनों सन्ध्याएँ एवं धर्म मानव के कार्यों से परिचित हैं । इस विषय में देखिए 
आदिपवे (७४।३० ),व्यवहारनिर्णय (पृ० १५३ ),मनु (८।८६)। अब हम नीचे कतिपय दिव्यों का संक्षिप्त वर्णन करेंगे । 


छुला या घट का दिव्य 


बँदिक मन्तों के साथ कोई यज्ञिय वृक्ष, यथा--खदिर या उदुम्बर, काट लिया जाता है। उसी व॒क्ष के दो 
स्तम्भों पर अक्ष (तुलाधार) लटका दिया जाता है। स्तम्भों को दो हाथ पृथिवी में गाड़ दिया जाता है और पुथिवी 
के ऊपर उनकी दूरी चार हाथ रहती है । ये खम्भे उत्तर-दक्षिण रहते हैं। एक हुक लगाकर अक्ष से तुला 
(तराजू) की डांड्ो लटका दी जाती है ॥ दो पलड़े लटका दिंये जाते हैँ । एक में शोध्य को बिठला दिया जाता है 
ओर उसे मिट्टी, ईंटों तथा प्रस्तर-खण्डों से तोला जाता है।यह सब विधिपूर्व क किया जाता है। विधियों का वर्णन यहाँ 
नहीं दिया जा रहा है। एक बार तोलकर शोध्य को उतार दिया जाता है। उसको असत्य-भाषण से उत्पन्न फल सुनाये 


छश२ धमंशास्त्र का इतिहास 


जाते हैं। इसके उपरान्त मन्त्रों के साथ वह पएुन:बेठाया जाता है। एक ज्योतिषी पाँच पल्रों की गणना करता है। उसकी 
दूसरी बार की तोल ले ली जाती है । यदि वह दूसरी बार पहली बार की तुलना में कम 5हरता है तो उसे निरपराधी 
घोषित कर दिया जाता है। किन्तु यदि वह ज्यों का त्यों अथवा कुछ भारी ठहरता है तो अपराधी भाना जाता है। बृह- 
स्पति का कथन है कि बराबर तोल आने पर पुनः तोल की जाती है। 


अग्नि का दिव्य 


अरिति, वरुण, वायु, यम, इन्द्र, कुबर, सोम, सविता एवं विश्वेदेवों के नाम पर गोबर के ६ वृत्त पश्चिस से पूर्व 
बनाये जाते हैं । प्रत्येक वृत्त १६ धंगुल व्यास का हीता है और वे एक-दूसरे से १६ अंगुल दूरी पर रहते हैं । प्रत्येक 
वृत्त में कुश रख दिये जाते हैं और प्र॒त्यंक में शोध्य को अपना पाँव रखना पड़ता है। अग्नि में १०८ बार घत की आहु- 
तियाँ दी जाती हैं ! एक लोहार जाति का व्यक्ति तोल में ५० पल (दुबंल व्यक्ति के लिए केवल १६ पल) तथा लम्बाई 
में आठ अंगुल का लोह-खण्ड अग्नि में तप्त करता है और इतना तप्त करता है कि उससे चित्॒यारियाँ निकलने लगती 
हैं। इसके उपरान्त सभी प्रकार के कृत्य, जिन्हें संक्षेप में तुला के सम्बन्ध में क्ताया यया है, सम्पादित होते हैं और शोध्य 
के सिर पर पत्र लिखकर रख दिया जाता है। मन्तों के साथ भग्नि का आह्वान किया जाता है। शोध्य पूर्वाभिमख 
प्रथम वृत्त में खड़ा होता है ।शोध्य के दोनों हाथों पर लाल चिन्ह बना दिये जाते हैं और उन पर चावल रगड़ दिये जाते 
हैं। न्यायाधीश उसके हाथों पर अश्वत्य (पीफ्ल) की सात पत्तियाँ रख देता है और उनके साथ चावल और दही रखा 
जाता है। सबकी सूत से बाँध दिया जाता हैं। न्यायाधीश चिमट से तप्त लोहे को शोध्य के पत्तियों से #ंधे हाथों पर रख 
देता है। शोध्य घीरे-धीरे आठ बत्तों तक चलता है और नवें वृत्त में दोनों हाथों वाले तप्त लोहे को फेंके देता है। इसके 
उपरान्त न्यायाधीश शोध्य के हाथों को पुनः चावलों से रगड़ता है। यदि शोष्य ऐसा करने देने में कोई ह्विचकिचाहट नहीं 
प्रकट करता और उसके हाथों पर दिन के अन्त तक कोई घाव नहीं दी खता तो बह मिरपराधी घोषित हो जाता है । कात्या- 
यन (४४१) एवं याज्ञ७ (२।१०७) ने व्यवस्था दी है कि यदि लोहखण्ड आठवें वृत्त तक पहुँचने के पूर्व ही गिर जाता 
है या कोई सन्देह उत्पन्त हो जाता है (उसका हाथ जला है कि नहीं ) बह वह लड़खड़ा पड़ता है या हाथ में कहीं और जल 
जाता है तो शोध्य को पुत्ः यह दिव्य करना पड़ता है । 


जल का दिव्य 

जल के दिव्य का वर्णन स्मृतियों एवं विबन्धों में जटिल है। स्मृतिचन्द्रिका ने (२, १५० ११६) जल एवं विष 
के दिव्यों को अपने काल में अप्रचलित कहकर छोड़ दिया है / किसी जलाशय के पास पहुँचकर न्यायाधीश उसके किनारे 
शोध्य के कान तक ऊँचा एक तोरण खड़ा करता है। वह वरुण (जल-देवता), मझोले आकार के धनृष एवं तीन बा्णों 
की (जिनकी नोंके लोहे की नहीं प्रत्युत बाँस की होती हैं) अर्चना चन्दन, घृप, दीप एवं पुष्प से करता है। तोरण से 
१५४० हाथ की दूरी पर एक लक्ष्य निर्धारित कर दिया जाता है। किसो पवित्न वृक्ष का एक स्तम्भ लेकर तीन उच्च वर्णों का 
कोई व्यक्ति, जो शोध्य का देरी नहीं द्वोता, पूर्वाभिमुख होकर नाभि तक जल में खड़ा हो जात है । तब न्यायाधीश 
शोध्य को जल में खड़ा करता है, और घ्॒मं से लेकर दुर्गा तक के देवताओं की अभ्यर्थना करता है एवं अपराध लिखित 
कर शोध्य के सिर पर रखता है। इसके उपरान्त एक क्षत्रियया ब्राह्मण (आयुधजीवी ), जो पब्रित्न हृदय का होता है 
और उपवास किये रहता है, तोरण से लक्ष्य तक तीन बाण फेंकता है। शोध्य वरुण की उपासना करता है और कहता 
है--“हे वरुण, सत्य के द्वारा मेरी रक्षा करो ।” तब तक फुर्तीला युवक भिरे हुए दूसरे बाण के स्थान पर दौड़ जाता है 
और बाण को लेकर खड़ा हो जाता है। तोरण के पास दूसरा फुर्तीला व्यक्ति खड़ा हो जाता है। तब न्यायाधीश तौन 
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बार ताली बजाता है! तीसरी ताली के साथ ही शोध्य जल में खड़े व्यक्ति की जाँध पकड़ कर डूबकी मारता है और 
त्तोरण के पास खड़ा व्यक्षित तेजी से दूसरे बाण वाले व्यक्ति के पास दौड़ जाता है। बाण वाला व्यक्ति तोरण के पास 
दौड़कर आता है और बदि वह शोध्य को नहीं देखता था केवल उसके सिर का ऊपरी भाग मात्र देखता है तो शोध्य 
निर्दोष सिद्ध हो जाता है! यदि वह शोध्य का कान या नाक देख लेता है या उसे अन्यत्ष बहते हुए देखता है तो शोध्य 
अपराधी सिद्ध हो जाता है। 
विव का दिव्य 

धूप, दीप आदि से भहेश्वर की मूर्ति के समक्ष पूजा-अचेना के उपरान्त तथा देवों की मूति एवं ब्राह्मणों के 
समक्ष विष रखकर विष-दिव्य सम्पादित किया जाता है। विष का चुनाव शाज्ज' (#इंग पौधे से निकाले हुए) या वत्सनाभ 
(वत्स नामक पौध से निकाले हुए ) या हैमवत से किया जाता है(विष्णुधर्मसूत्ष १३३, नारद ४॥३२२ आदि )। वर्षा ऋतु 
में ६ यव, ग्रीष्म में ५ यव, हेमत्त (एवं शिशिर) में ७ या ८ यव, शरद में लगभग ६ यव के बसबर विष होना चाहिए ! 
रात्रि के अन्तिम प्रहर में विष देता चाहिए किन्तु दोपहर, अपराहत या सन्ध्याकाल में कभी नहीं। विष में ३० गुना 
घी मिला दिया जाता है। ब्राह्मण को छोड़कर किसी को भी यह दिया जा सकता है। मन्त्र आदि से देवों का आह्वान 
किया जाता है। विष-पान के उपरान्त शोध्य छाया में बिता खाये-पीय सुरक्षा) में रहता है । यदि विष का प्रभाव उस 
पर नहीं होता तो वह निर्दोष सिद्ध हो जाता है। यदि विष अधिक हो और शोघध्य ५०० तालियाँ बजाने तक बिना प्रभाव 
के रह जाता है तो उसे निरपराधी मानकर उसकी दवा की जाती है (मिताक्ष रा, याज्ञ० २१११) । शोध्य को छल से 
बचाने के लिए (सम्भवतः वह पूर्व उपचार-स्वरूप कुछ खा-पी सकठा है) उसे पित्तामह के मत से, तीन या पाँच 
रात्रियों तक राज-पुरुषों की अधीक्षकता में रखना चाहिए और उसकी जाँच कर लेनी चाहिए, क्योंकि विष से बचने के 
लिए ग॒ष्त रूप से बह दवाओं, मन्त्रों अथवा रत्न आदि का उपयोग कर सकता है। 


कोष का दिव्य 


शोध्य को उग्र देवताओं (यथा रुद्र, दुर्गों, आदित्य )की चन्दन, पुष्प आदि से पूजा करनी पड़ती है और उनकी 
मूर्तियों को स्तान कराना होता है। न्यायाधीश शोध्य से 'सत्येन माभिरक्ष' (याज्ञ० २१०५) मन्त्र के साथ पवित्व 
जल का आहवान कराता है और उस जल को तीन बार हाथ से उसे पिलाता है। पितामह ने कुछविशिष्ट नियम दिये 
हैं। वह जल या तो शोध्य के आराध्यदेव की मूति का स्नान-जल हो सकता है, या यदि शोध्य सभी देवों को समान मानता 
है तो सूयं की मूति का स्नान-जल हो सकता है। दुर्गा के शूल को स्नान कराया जाता है, सूय के मण्डल तथा अन्य देवों 
के अस्त्रों को स्तान कराया जाता है। दुर्या का स्तान-जल चोरों को तथा आयुधजीवियों को दिव्य के रूप में दिया 
जाता है। किन्तु सूर्य का स्तान-जल ब्राह्मणों को नहीं दिया जाता । अन्य दिव्यों का फल शी धर ही घोषित होता है किन्तु 
कोष दिव्य के फल के लिए प्रतीक्षा करनी पड़ती है और यह अवधि विवाद की सम्पत्ति तथा अपराध की गृश्ता पर निर्भर 
रहती है। याज्ञ ० (२११३) , विष्णुधमंसूत्र (१४।४-५) एवं सारद (४६३० ) के मत से कोष दिव्य के चौदह दिनों 
के उपरान्त यदि शोध्य पर राजा की व्यवस्था या देवों के क्रोध के कारण कोई विपत्ति नहीं घहराती, या उसका पुत्र 
या स्त्री नहीं मरती, वह गरम्भोर रूप से बीमार नहीं पड़ता, उसका धन नष्ट नहीं होता, तो वह निर्दोष सिद्ध हो जाता 
है | थोड़ी बहुत हानि से कुछ नहीं होता, क्योंकि इस संसार में यह लपरिहाय॑ है! बीमारी का स्वरूप महामारी नहीं हो 
सकती, केवल उस पर ग्रिरी आवकत्ति, रोग आदि पर ही बिचार किया जाता है | पवित्र जल का पाम [कोष-पान ) केवल 
निर्दोषिता सिद्ध करने के लिए ही नहीं किया जाता, यह अन्य लोगों के समक्ष अपनी सचाई एवं सदुविचार प्रकट करने 
के लिए भी किया जाता है (राजतरंगिणी, ब्लोक ३२६) । 

२३ 


ज्घ््ड धमंशास्त्र का इतिहास 
तन्दुल का दिव्य 


यह दिव्य चोरी, ऋण या अन्य धन-सम्बन्धी विवादों में लागू होता है। एक दिन पूर्व धशत से चावल निकाले 
जाते हैं। उसी दिन न्यायाधीश सभी कृत्य सम्पादित कर लेता है । मिट्टी के बरतन में चावल रखकर धप में सुखाये 
जाते हैं। सूर्य के स्वान का जल उन पर छोड़ा जाता है। चावल जल के साथ रात भर रखे रहते हैं। दूसरे दिन प्रातः- 
काल शोध्य चावलों को तीन बार निगलता है। उसे पीपल था भू (भोज वृक्ष) की पत्ती पर थूकना पड़ता है। यदि 
उसके थूक में रक्त पाया जाय तो उसे अपराधी घोषित किया जाता है। 


तप्त भांष का दिव्य 


तप्त म्ाष का अर्थ है ग्॒मे स्वर्ण-खण्ड | सोलह अंगुल व्यास वाले तथा चार अंगूल गहरे ताम्र, लोहे या मिट्टी के 
बरतन में त्यायाधीश बीस पत्न घृत या तेल डलवा कर उसे खौलाता है। इसके उपरान्त उस बरतन में एक मासा तोल 
का स्वर्ण-खण्ड डलवाठा है। जोध्य को अंगूठे एवं पास वाली दो अंगूलियों (तर्जनी एवं मध्यमा) से उसे निकालना होता 
है। यदि उसकी अंगुलियों में कम्पन न हो और वे जलें नही तो शोध्य निर्दोष सिद्ध हो जाता है। एक दूसरी विधि भी 
है। किसी सोने, चाँदी, ताम्र, लोहे या मिट॒टी के बतंन में गाय का घृत इतना खौलाया जाता है कि यदि उसमें कोई 
हरी पत्ती डाली जाव तो वह पकती हुई कड़कड़ाहट का स्व॒र उत्पन्न कर दे । उस घ॒त में सोने, चाँदी, त/म्र या लोहे को 
अंगूठी (मोहर) एक बार धोकर डाल दी जाती है । न्यायाधीश कहता है--"हे घृत, तुम यज्ञों में पविज्ञतम वस्तु हो, 
तुम अमृत हो, बदि शोध्य पापी है तो उसे जला दो, यदि वह निरपराधी है तो हिम के सम्मान शीतल हो जाओ।” तक 
शोध्य खोलते हुए घृत में से अंगूठी निकालता है। यदि त्जनी पर जलने का चिह्न न दिखाई पड़े तो शोध्य निर्दोष सिद्ध 


हो जाता है । 


फाल का दिव्य 


इसका विवरण बृहस्पति, स्मृतिचन्द्रिका (२,१० ११६), व्यवहारप्रकाश (१० २१८) आदि में मिलता है। 
तोल में बारह पलों वाला, झाठ अंगूल लम्बा एवं चार अंगूल चौड़ा लोहे का फाल (हल का फाल) तपाकर लाल किया 
जाता है जिसे शोभ्य को एक बार अपनी जीभ से चाटना पड़ता है। यदि वहु नहीं जलता तो बह निर्दोष सिद्ध हो 
जाता है। व्यवहयास्तत्व (प० ६०८५) ने,लिखा है कि मेंधिल लेखकों के अनुसार यह दिव्य पशु-चोरों के लिए प्रचलित 
था । छलन्दोग्योपनिषद्‌ में इसे फाल-दिव्य कहा गया है। 


धर्म का दिव्य 


इसमें धर्म की मूरतियाँ या चित्र काम में लाये जाते हैं। यह दिव्य उन लोगों के लिए है जो शारीरिक चोट 
उत्पन्न कर देते हैं या जो धन-सम्बन्धी विवादी हैं या जो पापमोचन के लिए प्रायश्चित्त करना चाहते हैं । धर्म की एक 
रजतमूति तथा अधमम की सोसे या लोहे की मूर्ति बनवायी जाती है या न्यायाधीण स्वयं भू्ज (भोज) पत्र वा वस्त्न- 
खण्ड पर धर्म एवं अधरम के चित्न क्रमशः श्वेत एवं कृष्ण वर्ण के बनाता है। बह उन पर पंचगश्य छिड़ककर क्रमशः श्वेत एवं 
कृष्ण पुष्पों से उनकी पूजा करता है। ये म्‌तियाँ या चित्र मिटटी या गोबर के दो पिण्डों पर रखे जाते है। देवों की 
मूर्तियों एवं ब्राह्मणों की उपस्थिति में दोनों पिण्ड गोबर से लिपे-पुते स्थान पर एक नये मिट॒टी के बरतन में रखे जाते हैं। 
इसके उपरान्त व्यायाधीश धर्म के आह्वान से लेकर अपराध लिखकर शोध्य के सिर पर रखे जाने तक के सारे कृत्य 
सम्पादित करता है। शोध्य कहता है--“यदि मैं निरपराधी हूँ तो धर्म की मूति या चित्र मेरे हाथों में आजाय। 


द्विव्यों का प्रचलन ज्शर्‌ 


ऐसा कहकर शोध्य मिट्टी के बरतन से एक पिण्ड निकालता है। यदि धर्म का पिण्ड निकन्न जाता है तो वह निर्दोष सिद्ध 
ही जाता है। यह दिव्य भाग्य-परीक्षा के समान है। 

अधिकतर सभी प्राचीन देझ्ों में दिव्य का कोई-न-कोई रूप प्रचलित था । इंग्लैंड में तप्त लोह-खण्ड को पक- 
इना तथा खबौलते हुए पाती में हाथ डालना प्रचलित था । पानी में डूबे रहना निर्दोषिता का तथा ऊपर तैरते रहता अप- 
राध का चिहत साना जाता था। स्टीफेंस (हिस्ट्री आव क्रिमितल ला आव इंग्लेड, जिल्‍द १, पृ० ७३) ने लिखा है कि 
जल का दिव्य सम्मानपूर्वक आत्महत्या समझा जाता था। नार्थेपटन के असाइज (११७६ ई५) ने जल-दिव्य को हत्या, 
डकती, चोरी, वंचकता एवं आग लगाने के अपराध में लागू करने को कहा है ! किन्तु सन्‌ १२१५ ई० में दिव्य अवेधानिक 
करार दे दिये गये (कही, जिल्द १, पु० ३००) । भारत में दिव्यों की प्रथा अठारहवीं शताब्दी तथा बहुत कम अंशों में 
भागे तक प्रचलित थी, जैसा कि शिलालेखों, अभिलेखों तथा अन्य प्रमाणों से प्रकट होता है।११ देखिए किट्ट्र स्तम्भ 
अभिलेख (जे० बी० बी ० आर० 0० एस०, जिल्द ६, पु० ३०७-३ ०७) , सिलिमपुर प्रस्तर-खण्ड-अभिलेख (एपिग्रैफिया 
इण्डिका, जिल्द १३,प्‌ृ० २८३, पृू० २६१-२६२) आदि। साववीं शताब्दी में विष्णुक्‌ण्डिराज माधवर्मा ने बहुद-से 
दिव्य कराये थे, बथा “अवसित-विविध दिव्य” (जल आव आन्ध्र हिस्टारिकल रिसर्च सोसायटी,जिल्द ६,प० १७, २०, 


११. बील के बुद्धिस्ट रेकइंस्‌ आव दी वेस्टन वल्ड' ( जिल्‍द १, पृ० ८४) एबं वाटर्स के 'युवान्‌ च्वांग की यात्रा 
(जिल्द १, १० १७२) नामक ग्रन्थों में चार प्रकार के दिव्य प्रचलित कहे गये हैं, तथा--जल, अस्नि, तुला एवं घिष। 
जल के दिव्य में अपराधी को पत्थर के बरतन के साथ एक गठरी में रखकर जल में फेंक दिया जाता थ। यवि व्यक्ति 
डूब जाता ओर पत्थर तेरता रहता तो वह अपराधी कहा जाता था, किम्तु यदि व्यक्ति तरता रहता और पत्थर ड्ल 
जाता तो वह निर्देष सिद्ध हो जाता था। अग्नि का दिव्य इस प्रकार का था; लोग लोहे की चद्दर को गर्म करते थे, 
अपियुक्त को उस पर बंठाते थे ओर पुलः उस पर उसका पाँव रखाते थे, फिर उस पर उमप्तकी हयेलियाँ रखाते ये; 
इतनां ही नहीं, अभियुक्त को उस पर अपनी जिद्ला भी रखनो पड़ती थो । यदि वह न जलता था तो बह निर्दोष माना 
जाता था, यदि उसके शरोर पर जलते के द्यग आ जाते थे तो वह अपराधी सिद्ध होता था। तुला के दिव्य में एक व्यक्ति 
और उसी के बराबर पत्थर तराजू में रखे जाते | यदि अभियुक्त तिरपराधी है तो पत्थर उठ जाता था, यदि यह 
अपराधी है तो व्यक्ति उठ जाता था और पत्थर शुक जाता था । रिपव के दिव्य में एक भेड़ की दाहिदी जाँघ में छंद 
कर दिया जाता था जिसमें सभो प्रकार के विषों के साथ अभियुक्त के सोजन का एक अंश भर दिया जाता था । यवि 
अभियुक्त दोषी है तो विष प्रभाव करता था ओर भेड़ मर जाती थी; यदि नहीं तो विष का कोई प्रभाव नहीं होता या 
और पशु जी जाता था । इस विवरण से प्रकट होता है कि इस प्रकार के दिव्यों की बहुत-सी बातें स्मृ तियों एवं निबन्धों 
में लिखित बातों से मेल नहीं खातों । विष विव्य के सम्वस्ध में दी गयो बोल महोदय को बातें स्मृतियों में बिलकुल वहीं पायी 
जातों । अलबेरनों (सचों द्वारा अनुदित, जिल्द २, पृ० १५४६-१६० ) ने सम्भवतः बिष दिव्य को निम्न शब्दों में व्यक्त 
किया है; “अभियुक्त को ब्राह्मण चासक विष पोने को बुलाया जाता है ।/सम्भवत्त: यहां पर अलबेरुनी ने ब्रह्मा की सन्‍्तान 
बिय को ओर संकेत किया है, जसा कि याज्ष० (२।११० ) एवं नारद (४३२५) सें कहा गया है। जल के दिव्य में अभि- 
युक्त को गहरी और तोक्ष्ण धार बाली नदो में या गहरे कुएं में फेक दिया जाता था, यदि वह नहीं डूबता था तो उसे 
निर्दोष समझा जाता था। उसने कोष एवं तुला दिव्यों का वर्णन यथातथ्य किया है । अस्तर केवल इतना ही है कि 
उसके कथन के अनुसार यदि सत्य कहा गया है तो वह (अभियुक्त) पहले को अपेक्षा तुला में अधिक भारी हो जाता 
था। उसने तप्त-माष (खोलते हुए घृत से सोना-खण्ड निकालना) एवं तप्त-लोह का तथातथ्य वर्णन किया है ' 


७५६ धर्मशास्त्र का इतिहास 


२४) । और देखिए एपिग्रेफिया कर्नाटिका (जिल्द ३, माण्डया तालुका अभिलेख सं० ७८, पृ० ४७), वही, जिल्द ४, 
पृ० २७ (गेलण्ड्र जागीर अभिलेख सं० २, पु० २७ सन्‌ १५८० ई० के लगभग), सन्‌ १६३१ की इण्डियन एऐण्टीक्वेरी 
(जिल्द ६०, १० १७६) एवं रिपोर्ट आव साउथ इण्डियन एपिग्रैफी (सन्‌ १६०७, पैरा २७) । 

मराठा राजाओं के समय में दिव्यों की प्रथा थी। उदाहरणाथं देखिए, पेशवा की दिनचर्या (पेशवाज डायरीज, 
जिल्द २,प० १५०, सन्‌ १७६४-६५), श्रो पी० बी० मावजी एवं श्री डी० बी० परसनिस द्वारा सम्पादित 'बतनपते', 
'निवाडपत्े आदि (प० ४६-५६) ! अन्तिम पुस्तक (पृ० ३६-४१) में मुसलमान विवादियों द्वारा किये गये दिव्यों 
का वर्णन है। मुसलमानों ने १५ दिनों तक दोप जलाकर अपनी ससजिद में दिव्य किये थे (सन्‌ १७४२ ई० ) | बहुत-से 
“अन्य वतनपत्नों में भी दिव्यों का वर्णन है। 

डा० दिनेशचन्द्र सरकार के एक लेख'दी सकसेक्षस आव दी शातवाहनस्‌”( अपेडिक्स,पृ० ३२५४-३७६,कलकत्ता 
१४२३६) में दिव्यों का वर्णन है। उन्होंने (एशियाटिक रिसर्थेस, जिल्द १) का उद्धरण देते हुए लिखा है कि अली 
इब्नाहीज खाँ नामक मजिस्ट्रेट न बनारस में किये गये फाल दिव्य (सन्‌ १ृ७घम३ ई०) से छोषित दो विवादों की रिपोर्ट 
गर्वनर जनरल वारेन हेस्टिग्स को भेजी थी।१* श्री भास्कर बामत भट ने 'नृतीय-सम्भेलन-वृत्त' (पु० १८-२६) एवं 
“चतु्थ-सम्मेलन-वृत्त' (प० १००-१५४) में, जो पूना की प्रसिद्ध 'भारत-इतिहास-संशोधक-मण्डल” नामक संस्थ! से 
निकछे हैं, दो विचारोत्तेजक एवं विद्वत्तापूर्ण लेख दिये हैं, जिनमें (मराठी भाषा में) मराठों के समय की व्यवहार- 
शासन-विधि में दिव्यों के स्थान एवं प्रयोग का वर्णन है। 


१२. यह आश्चर्यजनक बात है कि डा० सरकार ने बहस्पति को “दिव्यतत्थ' का लेखक माना है (सकसेस्स 


आब शातवाहनस्‌, अपेडिक्स, पृ० ३६० ) । रधुकदन का दिव्यत्तत्व' अति असिद्ध है: कहीं भी वृहस्पतिलिखित 
दिव्यत्त््य का उल्लेख नहीं मिलता। 


अध्याय १५ 
सिद्धि (निर्णय) 


व्यवहा र-विधि का अन्तिम (चौथा) स्तर सिद्धि (याज्ञ ०२।८) अथवा निर्णय है | यदि प्रत्याकलित को व्यव- 
हार का पाद कहा जाय (सवंसम्मति से चर ही याद होते हैं)तो निर्णय (साध्यसिद्धि) किसी विवाद (ला-सूट, मुकदमे ) 
का पाद नहीं है, प्रत्युत उसका फल है(ब्यवह्वारप्रकाश पृ० ५६)। प्रमाण को उपस्थिति के उपरान्त राजा (या मुख्य 
न्यायाधीश )सम्यों की सहायता से वादी की जय था पराजय का निर्णय करता है । नारद (२४२) का कहना है कि 
सभ्यों को चाहिए कि वे दण्ड-निर्णय करते समय दोनों पक्षों को व्याया लय से बाहर चले जाने को कह दे । व्यास एवं शुक्र 
(४।५/२७१) के मत से निर्णय के आधार के आठ स्रोत हैं (शुक्र के मत से केवल छ: स्रोत हैं)--तील प्रमाण (भोग, 
लेखप्रमाण एवं साक्षी), तकसिद्ध अनुमान (हेतु), देश परम्पराएं (सदाचार), शपथ (शपथ एवं दिव्य), राजा का 
अनुशासन एवं बादियों की स्वीकारोबित (वादि से प्रतिपत्ति ) ।* पितामह का कथन है कि जिस विवाद में साक्षी, भोग, 
लेखअ्रमाण न हों और दिव्य से निर्णय न हो सके, उसमें राजा की आज्ञा ही निर्णय का रूप धारण करतो है, क्योंकि बह 
सबका स्वामी है।* 

नारद ( २४१ एवं ४३) में आया है कि चाहे कोई पक्ष स्वीकारोक्ति के कारण या अपने कर्तव्य या आचार 
(व्यवहार ) के कारण (यथा--झूढी गवाही या कूठ छेख्य प्रमाण के कारण) हार गया हो, या चाहे पूर्ण व्यवहार-विचार 
(जाँच ट्रायल) एवं प्रमाण के उपरान्त हार गया हो; सभ्यों (न्यायाधीशों) के लिए यह उचित है कि वे इसे घोषित कर 
दें और उपयुक्त ढंग से लिखकर सफल पक्ष को जयपत्र दे दें ) नारद के कई पद्मों (अपरार्क पृ० ६५४ ),बृहस्पति, कात्या- 
यन (२५४-२६५), वृद्ध वसिष्ठ (मिताक्षरा, वाज्ञण २।६१, अपराक पृ० ६८४) एवं व्यास (स्मृतिनन्द्रिका २, 
पु० ५७)ने निर्णय के विषयों का विवरण दिया है। उसमें पूर्वोत्तर क्रियापाद, प्रमाण, परीक्षा, साक्षी, साक्षियों पर 
विधा र-विमश्ध, तकं-युक्ति, उपयुक्त स्मृति-वचन,सभ्यों की सम्मति, छूट, न्यायाघी झ का हस्ताक्षर एवं राजमुद्रा का अंकन 


१. उक्तप्रकारहूपेण स्वमृतस्थापिता क्रिया । राजा परीक्ष्य सम्येश्च स्थाप्पो जयपराजयौ ॥ सग्रहकार 
(स्मृतिचन्द्रिका २, पृ० १२०, पराशरमाधबीय ३, १० १६४ )। 

२. प्रमाण॑हँतुचरितंः शपयेन नृपाज्ञया | वादिसंप्रतिपत्त्या वा निर्ण यो४ष्टविधः स्मृतः ॥ व्यास ( व्यवहार- 
निर्णय प,० १३८, व्यवहारप्रकाश १० ८६, झुक्रनीति(४।५१२७१)। शुक्र० में “घड्विधः सम त:” ऐसा आया है,स्पष्ट- 
तथा शुक्र ने प्रभाण को अकेला माना है। 

३. लेख्यं यत्र न विद्येत न भुक्तिर्न च साल्षिण: । न च दिव्यावतारोत्ति प्रमाण तत्र पाथिव: ॥ निड्चेतुं येन 
शक्ष्याः स्पुर्वादा: सन्दिः्धरूषिण:। तेषां नृपः प्रमाणं स्यात्स सर्वस्यश्रभुयंत: | पितासह (स्मृतिचन्द्रिका २, पुृ० २६; 
प्राशरमाधवोय ३, १० #३; व्यवहारसार पु० ४३; मदनरत्ल )॥ 


ज्श्द घमं शास्त्र का इतिहास 


आदि होने चाहिए । वसिष्ठ (१६।१०) ने पूव॑ निर्णयों का हवाला (आग्साद दृष्टाच्च) भी देते को कहा है। भिता- 
क्षरा (याज्ञ० २६१) ने एक स्मृति का हवाला देकर कहा है कि उपस्थित (न्यायाधीश के अतिरिक्त) स्मृतिज्ञ लोगों 
को भी निर्णय पर हस्ताक्षर कर देना चाहिए, जिससे यह सिद्ध हो जाय कि यह निर्णय उन्हें भरी मान्य है। किन्तु ऐसा 
क्रना आवश्यक नहीं है, जैसा कि विवादचर्द्र (प० १४६) ने कहा है । कात्यायत ने (२५६ ) पश्चात्कार शब्द का 
प्रयोग उस निर्णय के लिए किया है जिसमें उपर्युक्त बातें पायी जायें और जो पूर्ण विवाद के उपरान्त दिया गया हो । 
उन्होंने जबपत्र को केवल उसे लेख्य (न्यायापध्रीश हारा दिये गये) के लिए प्रयुकत किया है जो उस वादी को दिया 
जाता है जो हीनवादी (जों अपने विवाद के विचार में परिवतेन कर देता है) कहलाता है अथवा जब विवाद का पूर्ण 
व्यवहार-विचार (जांच) नहीं हुआ हो; ऐसे लेख्य में केवल घटना मात्र का कर्णन रहता है ! कौटिल्य (३। १६ ) ने 
पश्चातकार शब्द का प्रयोग दूसरे अथ में किया है; हत्या के अपराध में व्यक्ति यदि अभियुक्त होने पर उसी दिन उत्तर 
नहीं देता तो वह अपराधी सिद्ध हो जाता है, यही पश्चात्‌कार है। मिताक्षरा(याज्ञ० २६१ ) ने कात्यायन से भिन्‍न 
मत दिया है । उसमें आया है कि जयपन्न में आवेदन, उत्तर, साक्षी एवं निर्णय का निष्कर्ष मात्र होता है और 
जब वादी अपने आवब्रेदन के विचार में कोई परिबर्तंत करता है ओर उसका बचाव उपस्थित करता हैया जो 
कुछ कहना है उसे नहीं कहता था लेख्य-प्रमाण नहीं उपस्थित कर पाता तो इस प्रकार के लेख्य को हीनपत्रक कहा 
जाता है । 
खेद की बात है कि आज तक कोई लिखित (संस्कृत में) प्राचीन जयपत्र नहीं प्राप्त हो सका है । प्राचीन 
जावा को भाषा में लिखित एक अयपत्र का निष्कर्ष डा० जॉली ने प्रकट किया था (कलकत्ता वीकली नोट्स, २५) जो 
जावा द्वीप में ताम्रपत्र पर लिखित प्राप्त हुआ था और जिसे डा ० अंप्डीज ते डच पत्न में प्रकाशित किया था । उस जयपत्न 
(सन्‌ ६२८ ई०) में एक सुवर्ण के विवाद का उल्लेख है और यह लिखा हुआ है कि व्यवहार-बिचार (जांच) में 
अनुपस्थित रहने के कारण वादी हार गयाथा । उस जयपत्न के अन्त में चार साक्षियों के हस्ताक्षर हैं और उसे जयपन्र 
की संज्ञा दी गयी है। इसके विषय में देखिए जे० बी० ओ० आर० एस० [जिल्द ७ पृष्ठ ११७)। डा० काशीप्रसाद 
जायसवाल ने “कलकत्ता वीकली नोद्स' (२४) में अनुवाद एवं अपने निरूपण से मिथिला के हिन्दू न्यायालय द्वारा 
उपस्थापित एक जयपत्र ( सद्‌ १७६४ ई०)का डल्लेख किया है(जे०बी०ओ०अआर०एस०, जिल्द ६, पु० २४६-२५८), 
जो स्मृतियों एवं निबन्धों में उल्लिख़ित विधि का सम्पूर्ण रूप खड़ा करता है और बहुत ही सुसंस्कृत, पारिभाषिक एवं 
नियमनिष्ठ ऋजु भाषा में लिखा हुआ है। यह एक दासी से सम्बन्धित स्वामित्व के विवाद के विषय में है ! बादी ने 
सर्वप्रथम उपस्थिति-सम्बन्धी दोष प्रदर्शित किया (अर्थात्‌ वह समयसे न्यायालय में उपस्थित नहीं हो सका ); जयपक्न में 
इसका उल्लेख हुआ है और उसमें यह भी लिखा है कि अभियोग व्यवहार या विचार पुनः खोला गया (अर्थात्‌ मुकदमा 
पुनः खुला)! प्रतिवादी ने विरोध खड़ा किया कि केवल एक साक्षी से विवाद का निर्णय देना न्यायोचित नहीं है। 
यह विरोध स्वीकृत हो गया। इसके उपरान्त वादी ने दिव्य-ग्रहण की आज्ञा माँगी, किन्तु यह अनसुनी कर दी 
गयी क्योंकि मानुष प्रमाण सम्भव था। अत्त में वादी अपना मुकदमा हार गया | जयपत पर सकल मिश्र नामक 
न्यायाधीश का हस्ताक्षर है, वह अन्य सभ्यों को, जिन्हें धर्माध्यक्ष एवं पण्डित की संज्ञा दी भयी है और जितमें 
सात ने लेड्य के शींष॑भाग में अपदी सम्मति व्यक्त की है, सम्बोधित किया गया है। अठारहवीं एवं उस्नीसवी 
शताब्दी के नो संस्कृत जयपत्नों के लिए देखिए जर्नल आव दी बिहार एण्ड उड़ीसा रिसर्च सोसायटी (जिल्द २८, 
सन्‌ १९४२ )। ह 
मिताक्षरा (याज्ञ ० २६१) एवं व्यवहारमातुका (प० ३०६) के मत से जयपत्र विशेषतः इसलिए दिया 
' जाता हैँ कि वह विवाद पुनःन खड़ा हो सके, हीनपत्रक इसलिए दिया जाता है किउस पक्ष को आगे चलक्र अर्थ-दण्ड 


फैसला; शुल्क; पुनविचार ज्प्है 


देना पड़े । जब विवाद का निर्णय कूल के न्यायाधिकरण (डोमेस्टिक ट्राइबुबल) द्वारा किया जाता है तो जयपत्र नहीं 
दिया जाता, केवल निर्णयपत्र से काम चल जाता है ।४ 

असफल पक्ष को राजा के लिए अथ्थ॑-दण्ड देना पड़ता था और सफल पक्ष राजा तथा न्यायाधीश द्वारा सम्मानित 
होता था तथा उसे विवाद की वस्तु पर अधिकार प्राप्त हो जाता था । सन्‌ (5५१) का कहना है कि घन-सम्बस्धी 
मामलों (अथंमूल विवादों अर्थात्‌ सिबिल झबड़ों) में असफल पक्ष को राजा की बाज्ञा द्वारा सफल पक्ष के लिए निर्णय- 
ऋण (जजमेण्ट डेट) और शब्ति के अनुसार राजा को जुरमाना देना पड़ता था। मन (5१९३६) ने यह भी 
कहा है कि यदि प्रतिवादी न्यायालय में पाँच प्रतिशत दण्ड देने की बात स्वीकार करता है, जिसे उसे राजा को देता है 
(और आगे चलकर) नकार जाता है और फिर यह बात सिद्ध हो जाती है तो उसे दूना (दस प्रतिशत ) दण्ड 
देना पड़ता है। यद्ढी न्‍्यायालय का शुल्क (कोर्ट फी) कहा जाता है। यदि दोनों दलों ने शर्त बदी ही कि यदि 
हार जायेंगे तो इतना (ग्रथा १०० पण) देंगे, तब हारने पर उन्हें उतना घन दण्ड के साथ राजा को देना पड़ता था 
ओर विवाद का धन सफल पक्ष को मिलता था (याज्ञ० रापृ८ एवं नारद २५)। ऐसे ही नियम विष्णुधमंसूत्र 
(५।१५३।१५८) में भी मिलते हैं। हिसामूल (क्रिमिनल) विवादों में जो दण्ड दिये जाते थे उनका वर्णन हम 
आगे करेंग। 

अब हमें यह देखता है कि किन मामलों में निर्णयों का पुनरवल्रोकन किया जाता था। सामान्य नियम मनु 

(5!२३३) द्वारा दिये गये हैं--''जब कोई व्यवहार-सम्बन्धी विधि सम्पन्न ही चुकी हो (तीरित)या बहाँ तक जा चुकी 
हो जब कि असफल पक्ष से दण्ड लिया जा सकता है, तब बुद्धिमान्‌ राजा उसे काट नहीं सकता।” तीरित एवं 
अनुशिष्ट शब्दों की व्याख्या कई प्रकार से की गयी है।* ती रित शब्द बहुत पुराना है और अशोक के दिल्‍ली स्तम्भाभिद्ेख 
(४) में भी आया है (एपिग्रेफिया इण्डिका, जिद २, १० २५३) यथा--'तिलित-दण्डानाम्‌'। इसका अर्थ है ऐसे 
पुरुष जो अस्दीयृह में बन्द है।' मेधातिथि एवं कुल्लूक ने इसका अर्थ क्रम से यों दिया है--'शास्त्रीय नियमों के अनुसार 
निर्णीत' तथा “असफल पक्ष से दण्ड लेने के रूप में । कात्यायन ने कुछ और ही कहा है ( ४६५ )--जब कोई पक्ष सक्यों 
द्वारा बिता साक्षियों पर विचार किये सत्य था असत्य रूप में निर्णीव होता है तो उसे तीरित कह्ा जाता है और जो 
साक्षियों के आधार पर निर्णीत होता है उसे अनुशिष्ठ कहा जाता है।' बेजयन्ती कोश ने कात्यायन का अनुसरण किया 
है-- जब सम्यों द्वारा कोई पक्ष हुरा दिया जाता है तो वह तीरित कहा जाता है, और जब साक्षियों के बल पर 
असत्य एवं सत्य का निर्धारण होता है तो वह अनुशिष्ट कहलाता है।' (भूमिकाण्ड, व॑ श्याध्याय, श्लोक १९-१२)। 
नारद (२!६५) ने इन शब्दों का प्रयोग किया है जिन्हें मिताक्षरा (याज्ष० २।३०६) ने क्रम से थरों समझाया है--'जब 
बिवाद, उपलब्ध प्रमाण एवं साक्षियों से निर्णीत होता है किन्तु दण्ड उमाहने का निर्णय नहीं हुआ रहता तो यह तीरित 
है, और जब असफल पक्ष से दण्ड उग्राह लेने तक का निर्णय होता है तो वह अनुशिष्ट कहलाता है ।' अन्य व्याख्याओं 
के लिए देखिए अपरार्क (पृ० ५६६) एवं व्यवहारप्रकाश (पृ० ६०) । 


४. कुलादिभिनिर्णये जयपत्रामावाप्निर्णयपत्र तत्र कार्य परत्तपत्रमिति यावत्‌ । व्यवहारनिर्णय, पु० ८५ । 

५. तीरितं समापित निर्मयपर्यन्तं प्ररपितसिति यावत्‌ ।...अनुशिष्द अथि-प्रत्यथिनों प्रति कथित जयपत्रे 
चारोपितम्‌ । व्यवहारप्रकाश (१०६०); तीरितं समाप्तस्‌ अनुशिष्ट साक्षिमिस्तम्‌। दीपकलिका (याज्ञ० २१३०६) ; 
तीरितं समापित निर्णांतमति यावत्‌ । अनुशिष्ट साक्षिभिरुकतम्‌ । मदनरत्न; सदेवासत्कृतं सम्धैस्तीरित साक्षिणा 
तु चेत्‌ । अनुशिष्दमणों लेखो लेख्यं दिव्य तु देविकस्‌ ॥३ बेजयस्तोकोश । 


७६० धमंशास्त्र का इतिहास 


कात्यायत (व्यवहारसार पु० १०१)के अनुसार जयपत्न में सफल पक्ष की चल एवं अचल सम्पत्तिका ब्याज 
एवं उत्पन्न फल प्राप्त करने के लिए (जब तक विवाद समाप्त न हो जाय ) किसी मध्यस्थ को रखने की बात लिखी रहनी 
चाहिए ।$ कात्यायन (४७७-४८०) ने जय-सम्बन्धी राजाज्ञा को कई विधियों से कार्यान्वित करने को कहा है। राजा 
को चाहिएकि वह ब्राहमण-ऋणी से अनुराग-भरे शब्दों में जयी ऋणदाता को ऋण लौटाने के लिए कहे, 
अन्य लोगों से देशाचार के अनुसार देने को कहे तथा दुष्ट लोगों को बन्दी बनाकर सफल पक्ष को सस्तुष्ट करे । राजा को 
चाहिए कि वह साझेदार या सित्र ढ्वारा ऋण लोटाने के लिए किसी बहाने का सहारा ले (यंधा--किसी उत्सव के अब- 
सर पर उससे कोई बआाभूषण या कोई अन्य सामान छेकर उसे ऋणदाता को दे दे)। इसी प्रकार के साधनों द्वारा राजा 
को चाहिए कि वह व्यापारियों, कृषकों एवं शिल्पकारों द्वारा भी ऋण लौटाने की व्यवस्था करे। यदि ऐसा व हो सके तो 
ऋणी को बन्दीगृह में भेज देना चाहिए! किन्तु ब्राह्मण ऋणी के ताथ ऐसा ध्यवहार वजित था । मनु (द२२४ ) ने कहा 
है कि ब्राह्मणों के अतिरिक्त अन्य तीनों वर्णों के लोग यदि दण्ड न दे सके तो उन्हें राजा के लिए कोई कार्य करना चाहिए, 
किन्तु ब्राह्मणों को थोड़ा-थोड़ा लौटाने के लिए आज्ञापित करना चाहिए । यद्दि ब्राह्मण ऋणन दे सके तो उसके विरुद्ध 
अन्य कार्य नही किया जा सकता, केवल उसे किसी अन्य को प्रतिभू (जामिन) बनाने को उद्देलित करे । आजकल 
भी हार जाने पर ऋणी को पकड़ लिया जाता है और उसे जैल भेज दिया जाता है(किन्तु धन देने की डिग्री में स्त्रियों 
के साथ ऐसा व्यवहार नही होता) देखिए इण्डियन सिविल प्रोसीजर कोड (नियम ५५-५८)। स्त्रियों के लिए कात्या- 
बन (४८८-४८४ ) ने कुछ विवेकपूर्ण नियमों की व्यवस्था दी है; "जो स्त्रियाँ स्व॒तन्त्र नहीं होती उन्हें व्यभिचार के 
मामलों में बन्दी नही बनाया जाता, केवल पुरुष को ही अपराधी सिद्द किया जाता है; स्त्रियाँ अपने स्वामी द्वारा(जिस 
पर वे आश्वित होती हैं) दण्डित होनी चाहिए, किन्तु राजा द्वारा पुरुष दण्ड-स्वरूप बन्दी बना लिया जाना 
चाहिए । यदि पति विदेश में हो तो स्त्री को बन्दी बना लेना चाहिए। किन्तु पति के लौटने पर उसे मुक्त कर देना 
चाहिए।” स्मृतिचन्द्रिका (२, पु०२३३) ते कात्यायन के प्रथम अंश को इस प्रकार समझाया है कि यदि किसी 
हीन जाति के पुरुष के साथ स्त्री ने व्यभिचार किया है और वह गाश्चित्त है तो उसे व्यभिचार के लिए प्रायश्चित्त 
करना चाहिए। ॥ 
नारद (२५४० ) का कथन है कि यदि कोई पक्ष अपने आचार से (अपने व्यवहार या असत्य साक्षी या कूट लेखव 
प्रमाण देने से ) हर गया है तो विवाद का पुनरवलोकन (रीट्रायल या रेव्यू आब जजमेण्ट) नही होता, किन्तु जब 
साक्षियों अथवा सभ्यों की बेईमानी के कारण वह हार गयाहे तो फिर से मुकदमा चलाया जा सकता है। राजा के त्याया- 
लय के निर्णयीों के चार अपवाद माने य्ये हैं--(१) यदि विवादी मूर्खता या अविनीतता के कारण निर्णय को अनुप- 
युक्‍त समझता है तो उसके मुकदमे का पुनरुद्धार अथवा प्‌ नरवलोकन हो सकता है, किन्तु ऐसी स्थिति में उसे हारने पर 
हासने वाले पक्ष पर लगने वाले दण्ड का दुगुना देना पड़ता है (याज्ञण २३०६; नारद ११६५; कात्यायन ४६६)। 
(२) यदि पूर्व निर्णय कूट विधि या बलवश हुआ है तो वह समाप्त किया जा सकता है(याज्ञ ७ २३१)। (३)यदि 
विवादी अयोग्य हो अर्थात्‌ अल्पवयस्क हो, स्त्री हो या पागल या मद्यपी हो, गम्भी र रूप से बीमार हों, विपत्तिग्रस्व हो; 
और जब बिना नियुक्त किये किसी अत्य द्वारा(जो किसी प्रकार भी सम्बन्धित न हो) या शत्रु द्वारा विवाद लड़ा जाय 
तो निर्णय स्थगित किया जा सकता है और पुनरवलोकन हो सकता है (नारद १४३, याज्ञ० २३१-३२)।(४)राजा 


६. सध्यस्थस्थापित द्रव्यं चल वा यदि वा स्थिरम्‌। पश्चात्तत्सोदयं दाप्यं जयिने पत्नमुत्तरम ॥। कात्यायन 
(व्यबहारसार पृ० १०१) । इस श्लोक को स्मल्िचन्द्रिका (२, पृ० १२०) ने तारद का माना है। 


पुनवचिर या अपील 8 8। 


अपने पूर्ववर्ती के निर्णय को, जब वह न्‍्यायानुकूल न हुआ हो अथवा अबोधता का परिचायक हो, फिर से दुरुस्त कर 
सकता है(याज्ञ ० २३०६) 

याज्ञ ० (२४ एवं ३०४ )ने व्यवस्था दी है कि यदि पक्षपात्त, लोभ या भय से सभ्यों ने निर्णय किया हो तो 
विवाद का राजा द्वारा पुनरवलोकन होना चाहिए और यदि सन्‍्देह की पुष्टि हो जाय तो सम्यों एवं पूर्व-जयी पक्ष पर 
उस दण्ड का दूता दण्ड लगाना चाहिए जो विजित दल पर लगता है। यही बात वारद (१।६६) ने भी कही है । मनु 
($।२३१ -- मत्स्यपुराण २२७।१५८ एवं २३४) ने व्यवस्था दी हे कि न्‍्यायाधिकारीगण घूस लेकर विवादियों को हरा 
दें तो राजा द्वारा उनकी सारी सम्पत्ति छीन ली जानी चाहिए,और यदि अमात्य लोग या मुख्य न्यायाघ्रीश किसी विवाद 
का निर्णय ठीक से न करें( किन्तु घूस न लें )तो राजा को चाहिए कि वह विवाद को फिर से देखे और ठीक निर्णय 
देकर उन अमात्यों या मुख्य न्यायाधीश पर १००० पण का दण्ड लगाये । 

यद्यपि किसी स्मृति में एक न्यायालय या न्यायाधीश से दूसरे न्यायालय या न्यायाधीश के पास विवाद को स्थाना- 
न्तरित करने का स्प५्ट उल्लेख नहीं मिलता, किन्तु व्यवहार में यह पद्धति अवश्य लागू की जाती रही होगी (किन्तु इसका 
व्यवहार बहुत कम होता था ) । 'सेलेक्शन्स फ्राम पेशवाज दफ्तर' (जिल्द ४३, पृष्ठ १०८) नामक ग्रन्थ में एक पत्न 
का हवाला दिया गया है जिसे प्रसिद्ध मन्त्री नाना फड़नवीस ने पेशवा माधवराव को लिखा था नाना फड़नवीस ये 
माधवराव से स्थानान्त रण के लिए दिये गये आदेश को लौटाने के लिए आग्रह किया थः। रामशास्त्री एक अत्यन्त पक्षे- 
पातरहित एबं कठोर जीवन कै व्यक्ति थे। उन्हीं के न्यायालय से विवाद उठाकर किसी अन्य न्यायाधीश के न्यायालय 
में ले जानें का आदेश माधवराव ने दिया था, क्योंकि विवादियों में एक को भय था कि रामशास्त्लरी किसी एक विवादी 
का पक्ष करेंगे । मनु (5१9४-१७५) का कथन है कि जो राजा अपनी प्रजा के विवादों को अन्यायपूवंक तय करता 
है वह णत्रुओं द्वारा शी त्र हो विजित हो जाता है और वहू राजा, जो अपने मचोभाव को रोककर पक्षपात रहित क्षगड़ों 
का निपटारा करता है और शास्त्र विहित नियमों का पालन करता है, वह प्रजा के मन से उसी प्रकार मिल जाता है 
जिस प्रकार नदियाँ समुद्र से मिल जाती हैं। उचित न्याय करने एवं सम दुष्टि रखने से राजा को लोौकिक एवं पार- 
लौकिक लाभ प्राप्त होता है, अर्थात्‌ शास्त्रानुकूल निर्णय देने से उसे इस लोक में यश और परलोक में स्वर्ग प्राप्त होता 
है (बृहस्पति एवं नारद १॥७४)। 

अपराध वह क्रिया या अतिक्रम है जिससे कानून टूटता है और जन-दण्ड प्राप्त होता है। किन्तु सभी प्रकार 
के न्‍्यवहार-भंग्रों से दण्ड नहीं मिलता; केवल थोड़ ही ऐसे होते हैं। जो अतिकम अथवा भंग समाज की प्रचलित दशाओं 
में गड़बड़ी उत्पन्त करते हैं, जिन्हें समाज, राजा या व्यवहा र-विधि रोकना चाहती है, उन्हें ही अपराधों की संज्ञा दी 
नाती है | गड़बड़ी अथवा अपकार किसी विशिष्ट क्रिया में नहीं, प्रत्युत उस क्रिया में निहित परोक्ष अथवा अप्रत्यक्ष 
व्यवहार में पाया जाता है। एक अतिक्षम कभी अपराध घोषित हो सकता है और वही किसी दूसरे समय अथवा किसी 
देश में अपराध नहीं भी कहा जा सकता | यथा भारतीय व्यवह्ा र-विधि (इंडियन पेनल कोड, परिच्छेद ४६७) में व्यभि- 
घार अथवा बलात्कार अपराध माना जाता है, किन्तु वही इंग्लैंड के कानूठ की दृष्टि में अपराध न होकर मात्त गलत 
क्षाचार (सिविल रांग) है। 

बहुत-से अपराध एवं दोष पापों की श्रेणों में आते हैं और उनसे लौकिक दण्ड एवं धामिक अनुशासन (प्राय- 
एिच्त्त) प्राप्त होते हैं ।इस विषय में देखिए मनु (द२३६ एवं २४० ), बृहस्पति एवं पैठीनसि (दण्डविवेक, पु ० ७६)। 
मेत ने अपनी पुस्तक 'ऐंश्येण्ट लॉ (अध्याय १०, सन्‌ १८५६६ का संस्करण) में यूनाव एवं रोस की व्यवह्यार-पद्धतियों 
की जाँच करके एक सामान्य बात कह देती चाही है-प्राचीत जातियों की दण्डविधयक विधि या कानून अप राध-स सम्बन्धी 
कानून नहीं है, प्रत्युत वह अपकारों या दुष्टताओं से सम्बन्धित कानून है जिसे अंग्रेजी में टार्ट स कहा जाता है । जिस 
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व्यक्ति का अपकार हुआ रहता है वह अपकारी के विरुद्ध एक साधारण आचार-सम्बन्धी क्रिया के रूप में विवाद खड़ा 
करता है और जयी होते पर क्षतिपूर्ति के रूप में धन पाता है। डा० प्रियानाथ स्षेन ने 'हिन्दू जूरिस्पूडेंस! पर अपने 'हैगोर 
ला लेक्चर्स! (सन्‌ १६१८५,व्याख्यान १२) में एक तथ्य उपस्थित किया है कि मेंत महोदय का यह सामात्योकरण भ।रत 
के प्राचीन व्यवहार-शास्त्न पर नहीं लागू होता । हमने बहुत पहले ही देख लिया है कि राजा स्वयं अपनी ओर से छलों, 
पदों एवं क्षपराधों की छानबीन करा सकता है और यह स्पष्ट है कि चोरी, आक्रमण, व्यभिचार, बलात्कार, नर-हृत्या 
के अपराधों में केवल घन देकर अन्याय-स्रस्त व्यक्त की क्षतिपूर्ति नहीं की जाती, प्रत्युत उसके साथ शारीरिक दण्ड 
भी दिया जाता है | इस विषय में देखिए मन्‌ (८।२८७), याज्ञ० (२२२२), बृहस्पति, कात्यायन (७८७), जहाँ 
यह व्यवस्था दी हुई है कि शरीर को घायल करने या अंगभंग करने के जुर्म में अपराधी को दण्ड के साथ घाव अच्छा करने 
के लिए व्यय करना पड़ता था और पीड़ित को सन्तोष देना पड़ता था । आपस्तम्बधमंसूत (१।६।२४॥१ एवं ४) का 
कथन है कि क्षेत्रिय के हंता को शत्तुता दूर करने के लिए ( उसके सम्बन्धियों को क्ष तिपूर्ति के रूप में) एक सह गौएँ देती 
पड़ती थीं और प्रायश्चित्त-स्वरूप एक बेल भी देना पड़ता था। छान्दोग्योपनिषद्‌ के अनुसार उन दिनों चोरी के अपराध में 
मृत्यु-दण्ड दिया जाता था । तैत्तिरीय संहिता (२।६॥१०।१) में आया है कि वह जो ब्रान्‍्टमण को धमकी देता है उसे 
एक सो देवा पड़ता है, जो उसे पीट देता है उसे एक सहस्र देना पड़ता है । किन्तु यहाँ यह प्रकट नहीं हो पाता कि ये 
सौ या सहद्न॒ की संख्याएँ दण्ड के रूप में थीं या केवल तुष्टि-अदान के लिए । ऋग्वेद (२३२४, तैत्तिरीय संहिता 
३।३॥।११॥४) में कवि राका (पूर्णमासी के प्रतीक) की अभ्यर्थना करता है कि वह अस्त होकर ऐसा दौर पूत्र दे जो 
शतदाय हो । साथण ने शतदाय को “प्रचुर दाय-युकत या प्रचुर सम्पत्ति-युक्ट” के अर्थ में लिया है, जो उपयुक्त 
जंचता है | तैत्तिरीय सहिता (३३३११॥५) के 'शतदाय॑ बीरम्‌ का अर्थ प्रो० कीय यों लगाते हैं--'बह वीर जो हत्या 
किये जाने पर सौ मुद्राएँ दिला सके ।' किन्तु यह युक्तिसंगत नहों है, क्योंकि यह विचित्र-सा लगता है कि दवी से 
पुत्र के लिए अभ्यर्थना की जाय तो साथ-ही-साथ यह भी अधिलाषा क्रि उसकी हत्या होने पर इतना धन क्ष तिपूति 
में मिझे। 

अपराधों के लिए दण्ड की व्यवस्था के उपधोगों के विषय में स्मतिकार सतर्क थे, कितु उन्होंने किसी दण्ड-शास्त्न 
का निर्माण नही किया। जिसका अपकार होता है वह प्रतिशोध लेने की प्रबल इच्छा रखता है और अस्य लोग भी 
उसके साथ सहानुभूति रखते हैं। सभ्य देशों के लोग कानून को अपने हाथ में नही लेते, अत: राज्य का कर्तव्य होता है 
कि वह यथासम्भव अपराधी को उचित दण्ड देकर उन्हें अपकार के बदले में सन्तोष दे । याज्ञ० (२१६) एवं नारद 
(१।४६) ने लिखा है कि जब कोई व्यक्ति अपनी हानि के विषय में बिना न्‍्यायानुकूल आवेदन किये अपकारी से कछ 
बसूल करना चाहता है या सन्देह कर रहा है तो उसे दण्ड मिल सकता है और वह अपनी चाही हुई वस्तु भी नहीं प्राप्त 
कर सकेता | सभी प्राचीच समाजों में त्रतिशोध की भावना पायी गयी है, और प्रतिशोध (दण्ड-उहेश्य) का कामून भी 
पाया जाता है, यथा आँख के बदले आँख लेना एवं दाँत के बदले दाँत लेना । सतु (८२८० ), सारद (पारुष्य, 
इलोक २५), याज्ष० (२२१५), विष्णृधर्म सूत्र (५१८) एवं शंख-लिखित ने व्यवस्था दी है कि यदि हीन जाति 
का कोई व्यक्ति ब्राह्मण के किसी अंग्र को चोट पहुंचाता है तो उसका चोट पहुँचाने बाला अंग काट लेना 
चाहिए । 

एक अन्य दण्ड-उद्देश्य यह था कि वैसा अपराध पुनःन होने पाये | अपराधी को दण्ड देकर अन्य लोगों के समक्ष 
उदाहरण रखा जाता था कि वे वेसी हिसा अथवा अपराध करने से हिचर्क | राजधर्म वाले अध्याय में हमने इस विषय 
में पढ़ लिया है। समाज-रक्षा तथा समाज-सुख की स्थापता ही दण्ड का उद्देश्य था। शान्तिपव (१५॥५-६) में आया है कि 
राजदण्ड, यम्-यातता एवं जनमत के भय से लोग पाप नही करते। यही बात मंत्त्यपुराण (२७५॥१६-१७) में भी पायी 
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जाती है।” गौतम (६२८) ने 'दण्ड' शब्द को 'दम्‌' धातु से निकाला है, जिसका अर्थ होता है रोकना या निवारण 
करना | मृच्छकटिक (अंक १०) में वसन्तसेना की तथाकथित ह॒त्या के अपराध में चारदत्त को जो दण्ड मिला उसकी 
घोषणा जल्‍लादों ने नागरिकों भें की थी | एक अन्य दण्डोददेश्य था पहले से हो प्रतिकार करना, अर्थात्‌ यदि अपराधी 
को बत्दी बना लिया जाता है तो वह पुनः वही अपराध करने से रोक लिया जाता है या कम-से-कम कुछ दितों तक उसी 
प्रकार के अपराध में बह लिग्त नहीं होता; किन्तु यदि उसे प्राणदण्ड मिलता है तो उसके अपराधों से छुटकारा मिल 
जाता है। एक अन्य उद्देश्य था सुधार या अपराधियों से परित्ञाण पाना । दण्ड एक प्रकार की पाप-निष्कृति भी है जो 
पापकर्ता को पापकर्म न करने की प्रेरणा देती है और उसका चरित्र सुधर जाता है। मनु (5।३१८-- वसिष्ठ १६-४५) 
ने लिखा है कि जो लोग पाष करते के कारण राजा से दण्ड पाते हैं वे अच्छे कम करने वालों के समान पवित्न होकर 
स्वर जाते हैं। मंधातिथि ने इसकी व्याख्या में लिखा है कि यह श्लोक केवल शारीरिक दण्ड के लिए ही प्रयोजित है 
न कि धन-सम्बन्धी दण्ड के लिए । आरम्भिक सूत्रों एवं मनुस्मृति से प्रकट होता है कि प्राचीन हिंसा-सम्बन्धी व्यवहार 
(कानून) अत्यन्त कठोर एवं निमंम था। किन्तु याज्ञवल्कय, नारद एवं बृहस्पति के कालों से वह अपेक्षाकृत कम कठोर 
होता चला आय। और बहुधधा बहुत-से अपराधों में आथिक दण्ड मात्न दिया जाते लगा। फाहियान (३६४-४०० ई० ) 
ने भी मध्य देश में ऐसी स्थिति देखो थी। उसके ७०० व पूर्व प्रचलित कठोर दण्डों का वर्णन सेंगस्थनीज ते किया 
है! इतिहास के विद्यार्थी दोनों कालों के इन विदेशियों के वर्णनों से परिचित होंगे । अशोक ने धौली के प्रस्तर अभिलेख 
में कठोर ३०्ड न देते की ओर संकेत किया है। 

मनु (5२४ ), याज्ञ ० (११३६७) एवं बृहस्पति ने दण्ड की चार विध्िियाँ बतायी हैं, यथा मधुर उपदेश, 
कड़ी झिड़की, शारी रिके दण्ड एवं अर्थ-दण्ड । ये विधियाँ पृथक -पृथक या अपराध की गुरुता के अनुसार साथ ही प्रयुक्त 
हो सकती थीं। प्रथम विधि में इस प्रकार कथन होता है-- तुमने उचित नहीं किया है। दूसरी विधि का रूप यो 
है-- तुम्हें धिक्कार है, क्योंकि तुभ पापी हो और दुष्ट कर्म करने बाले एवं अध्वर्मे के अपराधी हो ।' बहस्पति का कथन 
है कि मृरुजनों, पुरोहितों एवं पुत्नों को शान्दिक झिडको नहीं दी जाती, बल्कि अन्य अभियागियों कटे ऐसा कहा जाता है या 
अथ॑-दण्ड दिया जाता है तथा जो लोग महापातकों के अपराधी होते हैं उन्हें शारीरिक दण्ड दिया जाता है। शाब्दिक 
उपदेश अथवा झिड़को रूप दण्ड की दो विधियाँ यह स्पष्ट करती हैं कि प्रात्ीन छेखक इस बात पर ध्यान देते थे कि अति 
भावुक लोगों के लिए तथा भावुक समाज के बीच में दण्ड के उद्देश्य की सफलता के लिए शाब्दिक धिक्‍्कार पर्याप्त है । 
बुहस्पति का केथन है कि प्रथम दो विधियों का कार्यात्वित करता ब्राह्मण (न्यायाधीश के पद पर नियुक्त ) का विशेषा- 
प्रिकार था, किन्तु अर्थ-दण्ड एवं शारीरिक दण्ड देना राजा का कार्य था (न्यायाधीश के कहने पर, 'प्राइविवाक- 
मते स्थित:')! मुच्छकटिक (६) से यह बात स्पष्ट होती है-'हमें केवल निर्णय की घोषणा करने का अधिकार है, अन्य 
बातों के क्षय में राजा ही अन्तिम अधिकारी है” (निर्णय बय॑ प्रमाण शेष तु राजा) | गौतम (१२५१), बच्चिष्ठ 
(१६।6 ), मनु (७।१६, ८।१२६) , याज्ञ० (१।३६८ > बुद-हारीत ७।१६५-१४६ )» बूहत्पराशर (प०२८४) एवं 
कौटिल्य (४॥१०) ने व्यवस्था दी है कि दण्ड देता अपराधी की मनोवृत्ति, अपराध-स्वरूप, काल एवं स्थान, शक्ष्ति, 
अवस्था, आचार (कर्तव्य), विद्ततता एवं धन-स्थिति पर निभर रहता था (अर्थात्‌ इन बातों पर विचा र करके दण्ड- 
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न कुर्वते ।''*'बण्डस्मेव भयादेते सनुव्या बत्मंनि स्थिताः । शास्तिपर्द (१५५-६) । और देलिए मत्स्यपुराण 
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निर्धारण होता था) और यह भी देखा जाता था कि अपराध की पुनराबृत्ति तो नही हुई है। इसका अर्थ यह है कि 
परम शास्त्र की दृष्टि में एक ही प्रकार का दण्ड एक ही प्रकार के अपराध में सबके लिए समान नहीं था, प्रत्युत यह्‌ देखा 
जाता था कि अपराधी के पिछले कार्य कैसे हैं, उसकी विशेषताएँ क्या हैं, उसकी शारीरिक एवं मानसिक स्थिति क्या 
है। धर्मशास्त्र सर्देव पापमारजत की परिस्थितियों पर ध्यान देता था । किन्तु कौटिल्य (१॥४) का कुछ और ही मत 
है; “बह राज! जिसका नियन्त्रण एवं दण्ड बहुत कठोर है उससे उसकी प्रजा घृणा करती है, जो राजा मृदु दण्ड देदा 
है उसे लोग अवमानना की दृष्टि से देखते हैं, किन्तु जो राजा अपराधियों की पावता के अनुसार दण्ड देता है वह 
आदर का पात्र होता है। कुछ धमंशास्त्रकारों ने, जो मुदु दण्ड के पक्षपाती हैं, कर्मविपाक का सिद्धांत निर्धारित किया है 
(अर्थात्‌ जो व्यक्ति पापी हांते हैं वे दूसरे जन्म में रोगों, शारीरिक अंग-भंग के दोषों, नीच था गनरदे पशु-पक्षियों की 
योनि को प्राप्त होते हैं) देखिए मन (६/४६-४५२), बाजञ० (३१२०७-२१६), विष्णुधमंसूत्र (४४-४५) । 
इस सद्धांत के विषय में हम पातकों एवं प्रायश्चित्तों के प्रकरण में पढ़ेंगें। गौतम (११।४८) ने दण्ड देते समय 
उपयुक्त बातों के अतिरिक्त विद्वान्‌ ब्राह्मणों की सभा से भी पूछ लेने की सम्मति दी है। दण्डविवेक (पृ० ३६) 
ते (एक उद्धरण द्वारा) दण्ड देंगे के समय विचार करने के लिए ये बातें कही हैं-अपराधी को जाति (मनु 
दारे३७-रे३े८, चोरी में), विवाद का मूल्य, सीमा या मात्रा (मनु ८३२०), अपराध के अनुरूप उपयोग 
या उपयोगिता (मन 57२५५), वह व्यक्ति जिसके प्रति अपराध हुआ हो (मूर्ति, मन्दिर, राजा या ब्राह्मण), 
अवस्था, (दण्ड देने की) योग्यता, गृण, काल, स्थान, अपराध-स्वरूप (वहू कितनी बार हुआ है)। और देखिए 
राजतरंगिणी ((८।१५८) | 

आजकल अपराध-शास्त्र संवधी कई विवाद हैं! कुछ लोगों का कथन है कि प्रत्येक व्यनित अपराध करने या 
न करने में स्वतन्त्र है, वह अपने कार्य का स्वयं उत्तरदायी है। किन्तु कुछ लोगों का कथन है (और ये लोग सी मातिरेक- 
बादी हैं) कि अपराध-कार्य के कारण हैं जैव (बॉयोलॉजिकल ) , शारीरिक (फिजियोलॉजिकेल), मानसिक (पैथोलोॉ- 
जिकल) तथा सामाजिक (सोशियोलॉजिकल) दशशाएँ। वे लोग निश्चिततावाद या भाग्यवाद के पोषक हैं। प्राचीन 
भारतीय लेखक इन पचड़ों में तहीं पड़ते । जब वे ऐसा कहते हैं कि काल, स्थान तथा अन्य परिस्थितियों पर ध्यान 
देना चाहिए तो वे उपर्युक्त दूमरे मत की ओर संकेत करते हैं । 

अर्थ -दण्ड मियत या अनियत (परिवर्तेतशील) होता है। वह काकिणी से लेकर सम्पूर्ण धन के जब्त करन 
तक हो सकता है। नियत अर्थ-दण्ड या जुरमाना तीन प्रकार का था--प्रथम्त साहुस, सध्यम साहुस एवं उत्तम साहस 
(सबसे अधिक ) । इनकी व्याख्या कई प्रकार से की गयी है। शंख-लिखित के अनुसार उसकी सीमाएँ ये हैं--(१) २४ 
पणों से &१ पणों तक, (२) २०० से ५०० तक तथा (३) ६०० से १००० तक; विन्‍्तु यह विवाद-धन या क्षति के 
अनुपात में होता है। मनु (८१३२८ +विष्णुधरमंसूत ४॥१०) के मत से वे क्रमश: यें हैँ--२४०,५०० तथा १००० 
पण । याज्ञ ० (११३६६) में उनका क्रम यों टैं---२७०, ५४० एवं १०८० पण। मिताक्षरा का कथन है कि मत की 
कम संख्याएँ बिना किसी निश्चित उद्देश्य के किये गये अपराधों के लिए हैं। नारद (साहुस, ७-८) के अनुसार सबसे 
कम कठोर साहस के लिए १०० पणों, सबसे कम मध्यम साहस के लिए ५०० पणों तथा सबसे कम गम्भीर साहस के 
लिए १००० पणों का दण्ड लगना चाहिए (अन्तिम में मुत्यु-दण्ड, सम्पूर्ण सम्पत्ति की जब्ती, देश-निष्कासन, दाग 
से जलाना अथवा अंयगविच्छेद तक हो सकता है) । कात्यायन (४६०,४६३) का कथन है--स्मृत्िकारों ने जो 
अथंदण्ड लगाया है वह ताम्रपणों में या उनके बराबर अन्य सिक्कों में दिया जा सकता है; जब दण्ड पूडया 
१/२ माष है तो यह सोने का भाष है, जब वह माषों (बहु०) में है तो उसे चाँदी में समझना चाहिए ओर जब वह 
कृष्णलों में घोषित किया जाय तब भी उसे चाँदी में समझता चाहिए । एक माष बराबर होता है १/२० कार्षापण 


इण्ड-निर्धारण को प्रक्रिया दर 


के।7 स्त्रियों पर अपेक्षाकृत कम दण्ड लगता था । कात्यायन (४८७) ने लिखा है--एक ही प्रकार के अपराध में पुरुष 
की अपेक्षा स्त्नी को आधा दण्ड देता पड़ता है। मुत्यु-दण्ड न देकर उसका कोई अंग काट लिया जाता है | कौटिल्य 
(३।२) के मत से स्त्री १२ वर्षों में तथा पुरुष १६ वर्षो में वयस्क हो जाते हैं और लेन-देन कर सकते हैं । यदि वे वयस्क 
होने पर नियम का उल्लंघन करते हैं तो स्त्री को १२ पण तथा पुरुष को उसका दूना दण्ड देना पड़ता है । अंगिरा 
(मिताक्षरा द्वारा वाज्ञ ० ४२४३ में उद्धत)का कहना है कि अस्सी वर्षीय बूढ़े, सोलह वर्ष से नीची अवस्था वाले बच्चे, 
स्त्रियों एवं रोगग्रस्त पुरुषों को आघा प्रायश्चित्त करना पड़ता है। इसी स्थान पर शंख का उद्धरण है कि पाँच वर्ष से 
कम अवस्था! का बच्चा किसी क्रिया द्वारा न तो अपराध करता है और न पाप; उसे न तो दण्ड मिलता है और न॑ 
प्रायश्वित्त करना पड़ता है। आधुनिक भारतीय दण्ड-विधान में सात वर्ष तक के बच्चे द्वारा अपराध नहीं मामा 
जाता । दण्ड की भम्भीरता जाति पर भी निर्भर थी । ह 

चोरी के मामलों में बैश्य, क्षत्तिय एवं ब्राह्मण को शूद्र की अपेक्षा क्रम से दूना, चौगना तथा अठगूना दण्ड देना 
पड़ता या, क्‍योंकि उन्हें अपेक्षाकृत अपराध की गुरुता अधिक ज्ञात रहती है (गौतम १२१५॥१६; मनु ८३३ ८- 
३३६ )। इसे कात्यायन (४८४५) एवं व्यप्स ने सभी अपराधों में सामान्य नियम के रूप में माना है। मानहानि के मामलों में 
देण्ड के लिए उच्चतर जातियों के साथ पक्षपात पाया जाता है। गौतम (१२॥१, ८५-१२), मनू (<।२६७-२६८ +- ना रद, 
पारुष्य १५-१६), पाज्ञ ० (२२०६।२०७) का मत है कि क्षत्रिय, वैश्य या शूद्र जब ब्राह्मण की अवमानना (मानहानि) 
करते हैं तो उन्हें क्रम से १००, १५० पणों का दण्ड तथः शारीरिक दण्ड (जीभ काठ लेना ) मिलता है, जब बाहमण किसी 
क्षत्रिय, वैश्य या शूद्र की मानहानि करता है तो उसे क्रम से ५०, २५ या १२ पण देवे पड़ते हैं (गौतम १२११३ के अनुसार 
अन्तिम के लिए कुछ भी नहीं देना पड़ता) । व्यभिचार एवं बलात्कार के मामले में अपराधो की जाति एवं तत्सम्बन्धी 
नारी पर ध्यान दिया जाता था | अपनी जाति की नारी के साथ व्यभिचार करने पर याज्ञ० (२२८६) ने सबसे अधिक 
दफ्ड-व्यवस्था दी है, यदि अपराधी ऊँची जाति का है तो दण्ड मध्यम होता है, किन्तु यदि पुरुष नीच जाति का है तो मृत्यु- 
दण्ड होता है और रत्नी के कान काट लिय जाते हैं। पीड़ा देने, अंग-भंग करने या मार डालने पर शारीरिक दण्ड झई 
विधियीं से दिये जाते थे । प्रथम प्रकार के अपराध में निम्नांकित दण्डों की व्यवस्था थी; बन्दी बनाना, पीटना, हथ- 


८. दण्ड बाले सिक्‍कों की धातु के विषय में कई मत हैं । विज्ञानेश्वर के सत से सनु (5३७5८) के दण्ड- 
संबंधो पण ताम्न के है । भारुचि (सरस्वतीविलास, ए० १५०) के अनुसार ये सिक्‍के सोने के हैं। सरस्वतोविलास ने 
इस विषय में लोकाचार को श्रेष्ठता दी है | व्यवहारमयूख (५० २५५) का कथन है कि जहाँ सिक्के का नाम नहीं है 
यहाँ उसे पण समझना चाहिए एवं चाँदी का मानना चाहिए और उसे एक कर्ष की तोल समझना चाहिए तथा एक 
फर्ष बराबर होता है १/ड पल के । बृहस्पति (स्मृत्तिचन्द्रिका २, पृ० 5४) केश कथन है कि मनु (5।१३२-१३६) 
की सालिका डॉड़ो में संलग्त धूलि-कण से लेकर कार्बापण तक दिव्यों एवं दश्ड के सम्बन्ध में लागू होती है। अपराधों 
एवं दण्ड़ों के विषय में चालुक्य विक्रमादित्य चतुर्थ (शक सं० ४३४) के गदग अभिलेख ने प्रकाश डाला है, जिसके 
अनुसार मान-हानि, आक्रमण, छरा निकालने, छुरा मोंकने एवं व्यभिचार (कुमार द्वार) के मामले में ऋ से २ 
पण, १२ पण, ३ गद्याण, १२ गद्याण एवं ३ गद्याण दण्ड-रूप में देने पड़ते थे (एपिग्रेफियां इण्डिका, जिल्‍ल्द २०, 
पृ० दंड) । ; 

&- नारद (४८५) के अनुसार बच्चा शिशु कहलाता है और वह आठ बब॑ तक गर्मस्थ-जंसा माना जाता 
है तथा १६ वर्षो तक बाल या पोगण्ड कहलाता है। 


७६६ घमंशास्त्र का इतिहांस 


कड़ी या बेड़ी पहनाना, उपहास कराता [सिर मुडा देना, अपराधी को साथ लेकर डोंडी पिट्दाना, गधे पर चढ़ाकर 
चारों ओर धुमाना, उस पर अपराधों के चिहन गोद देना। मनु (८१२५) ने तीन उच्च जातियों के दस अंगों पर 
दण्ड देते की व्यवस्था दी है, यथा--नुप्तांगों, पेट, जिहवा (पूरी या आधी), हाथ, पाँव, आँखें, नाक, काने, धन एवं 
सस्पूर्ण शरीर पर; किन्तु ब्र।हमण को इस प्रकार के दण्ड न दकर देश से निकाल देते थे ! बृहस्पति ने इस सूची में 
ग़रदव, अँंगूठा एवं तर्जनी, मस्तक, अधर, पिछला भाग, नितम्ब एवं आधा पाँव भी जोड़ दिया है और सम्पत्ति एवं 
सम्पूर्ण शरीर को छोड़ दिया है। गौतम (१२।४३), कौटिल्य (४८), मनु (5१२५, ३८०-३८१), याज्ष० (र। 
२७०), भारद (साहस, 5-१० ), विष्णु (४॥१-८) , वृहस्पत्ति, वृद्ध-हारीत (५॥१६५) ने व्यवस्थ! दी है कि किसी भी 
अपराध में ब्राह्मण को म्त्यु-दण्ड या शारीरिक दण्ड नहीं दिया जाना चाहिए; यदि वह भत्यु-दण्ड वाला अपर।ध करे 
तो उसका सिर मुड़ा देता चाहिए, उसे देश-निकाला (नगर-निष्कासन, नारदके मत से) दंना चाहिए, उसके मस्तक 
पर उसके द्वारा किये गये अपराध-चिहन का दाग लगाकर गधे पर चढ़ाकर उसे घुमाना चाहिए। यम [स्मृतिचन्द्रिका २, 
प्‌० ३१७) एवं व्यवहारप्रकाश (प० ३६३)ने व्यवस्था देते हुए कहा है कि ब्राहमण को शारीरिक दण्ड नही देना चाहिए, 
उस अपराधी को किसी एकान्‍्त स्थान में बन्द रखना चाहिए और उसे केवल साधारण जीविका का साधन प्रदान करता 
चाहिए, या राजा उसे एक मास या एक पक्ष तक चरवाहे का कार्य करने को आज्ञापित करे या उससे एसा कार्य ले जो भद्र 
ब्राह्मण के लिए योग्व न हो । मिताक्षरा (याज्ञ० २।२७०) ने वहा है कि थदि अपराधी (चाहे वह ब्राह्ममण हो या अन्य 
कोई ) ने महान्‌ अपराधों के कारण प्रायश्चित्त न किया हो तो उसके मस्तक पर रक्नी के मुप्तांगों (गुरु की शय्या अप- 
वित्न करने के कारण ) का चिहन, कलवरिया (सुरा पीने के कारण) का चिह॒त, कुत्ते के पर का चिहन (चोरी के अपराध 
में) तथा शिरहीन शव का चिह्न [ब्रह्महत्या के अपराध में) दाग देना चाहिए ।इस विषय में देखिए राजतरंगिणी 
(४5६-१०६) । और भी देखिए यौतम (१२।४४) एवं मन्‌ (६२४१) । आपस्तम्बधमं सूत्र (२/१०।२७/१६-१७ ) 
का कथन है कि यदि ब्राह्मण हत्या, चोरी करता तथा किसी कि सम्पत्ति बलवश छीन छेता था तो जी वन-भर उसे बस्त्न- 
खण्ड से आँखे बन्द रखनी पड़ती थीं (किन्तु इन अपराधों में शूद्र को मृत्यु-दण्ड मिलता था) ]और देखिए वद्ध-हारीत 
(७।२०६-२१० ) । ऐसा नहीं सोचना चाहिए कि ब्राह्मण के सृत्यु-दण्ड के सम्बन्ध में सभी स्पृतिकार समान बातें कहते 
हैं । कात्यायव (८०६) का कहना है कि श्रण-हत्या (गरभपात कराना), सोते की चोरी, ब्राह्मण स्त्री की किसी तीक्षण 
हथियार से हत्या या पतिब्रता स्त्री की ह॒ध्या के अपराधों में ब्राह्मण को भी मृत्यु-दण्ड दिया जा सकता है। कौटिल्य 
(४११) ने कहा है कि राज्ण-कामुक, अन्तःपुरदूषक, राजा के विरोध में जंगली जातियों एवं शत्रुओं को उभाड़ने 
बलि, कांन्ति करने वाले ब्राह्मण को जल में डबा देता चाहिए । मुछ्छकटिक नाटक में ब्राह्मण चारुदत्त को राजा पालक 
ते मृत्यु-दण्ड की आज्ञा दी थी। जातकों में ब्राह्मण के मत्यु-दण्ड का उल्केख मिलता है(फिक, सोशल ऑर्यनाइज़ेशन', 
पु० २१२) । 

शास्तिपर्व (अध्याय २६८) में राजा द्युमत्सेन एवं उनके पुत्न राजकुमार सत्यवान्‌ के बीच मत्यु-दण्ड के विषय 
में हुए मवो रंजक कथनोपकथन की चर्चा पायी जाती है।इस बातचीत में मृत्यु-दण्ड के विरोधियों का मत अंकित है। 
राजकुमार ने मुत्यु-दण्ड का विरोध करते हुए दर्क दिये हैं कि गम्भीर अपराधों में भी दण्ड हुलका होना चाहिए, 
क्योंकि जब डाक॒र्भों को मृत्यु-द्रण्ड दिया जाता है तो बहुत-से निरप्राधियों की हानि होती है, बधा--उनकी 
स्त्री, बच्चे, माँ आदि की; अतः जो अपराधी पुरोहितों के समक्ष पुनः अपराध न करने की सौयन्ध खा लेते हैं तो 
प्रायश्चित्त के उपरान्त उन्हें छोड़ देना चाहिए; यदि बड़े व्यक्ति कुमार्ग में जायें तो उनको दण्ड उनको महत्ता 
के अनुसार ही देता चाहिए । राजा ने प्रत्युत्तर दिया कि प्राचीन काल में जब लोग सत्यवादी एवं मृदु स्वभाव के 
थे तो 'धिकक्‍्कार' शब्द ही दण्ड-रूप में पर्याप्त था और शाब्दिक प्रतिरोध एवं भर्त्सना से काम चल जाता था, किन्तु 
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कलियुय में मृत्यु-दण्ड एवं अन्य शारीरिक दण्ड आवश्यक हो गया है, यहाँ तक कि कुछ लोग मृत्यु-दण्ड से भी भय 
नहीं खाते । 

प्रत्येक द०ड-विधि के विषय में कुछ कहना आवश्यक है। बड़े-बड़े गम्भीर अपराधों में भी मृत्यु-दण्ड का भर- 
सक त्याग किया जाता था (कामन्दकीय तीतिशास्त् (१४१६, शुक्र ४१६३), किन्तु राज्य उलठ देने के मामले में ऐसा 
नही होता था। महापातकों में ब्रहमणों के अतिरिक्त सभी को मृत्यु-दण्ड मिलता था (विष्णु ध्ंसूत्र ५।१) । किन्तु मनु 
(5।२३६) के अनुसार प्रायश्चित्त न करने पर ही ऐसा किय/ जाना चाहिए | तीक्ष्ष हुथियार से मार डालने पर ही 
मृत्यु-दण्ड देना चाहिए, ऐसा कौटिल्य (४११) ने कहा है| वृद्ध-हारीत (७।१६०) ने आग लगाने वाले, विष देने 
वाले, हत्यारे, डकंतों, दुराचारियों, शठ्ठों, महापातकियों के लिए मृत्यु-दण्ड की व्यवस्था दी है) कई प्रकार से मृत्यु-दण्ड 
दिया जाता था: विष देकर, हाथी के पर से कुचलवा कर, तीक्ष्ण हथियार (तलवार) से, जलाकर या ड्बाकर । रात्रि 
में सेघ लगाकर चोरी करने पर पहले चोर के हाथ काठकर शूली पर चढ़ा दिया जाता था (मनु ॥।२७६) । यही 
बात याज्ञ० (२।२७३) ने उनके लिए कही है जो किसी दूसरे को बन्दी बनाते हैं, धोड़ा या हाथी चुराते हैं या बलपूर्बक 
किसी को मार डालते हैं। हारीत(७१२०३)ने बहम-हत्या करने, स्त्री, बच्चों या गाय को मारने पर शूली देने की बात 
कही है। मराठों के काल तक हाथी के पाँवों तछे कुचलकर मार डालने की प्रधा प्रचलित थी। दण्डविवेक (प्‌ू० २०) 
के अनुसार शुद्ध मृत्यू-दण्ड दो प्रकार का था: अविचित्र (जब अपराधी का सिर काट लिया जाता था) तथा चित्र या 
विचित्र (जब अपराधी जल्ना दिया जाता था या उसे शूली पर चढ़ा दिया जाता था); वह मृत्यू-दण्ड, जिसमें हाथ या 
पर या अंग्रभंग करके तब मारा जाता था, मिश्र कहलाता था। मनु ने शुद्ध मृत्यु-दण्ड उन लोगों के लिए प्रयुक्त माना है 
जो चोरों की जी विका चलाकर उनकी सहायता करते थे या उन्हें सेंध लगाने के यन्त्र देते थे या उन्हें छिपाकर रखते 
थे (६7२७१) । यदि हीन जाति का कोई व्यक्ति ऊँची जाति की स्त्री के साथ उसकी सहमति से या असहमति से व्यभि- 
चार करता है या किसी युवती को ले भागता है तो उसे मृत्यु-दण्ड मिलता था (मनु 5३६६, याज्ञ ७ ३४२६८६-२८४- 
२८६४) । वरस्िष्ठ (२१॥१-५) ने उस शूद्र, वेष्य या क्षत्रिय के लिए, जो ब्राह्मण स्वी के साथ व्यभिचार करता है, भया- 
नके मृत्यु-दण्ड की व्यवस्था दी है; उन्हें क्रमश: वीरण घास, लाल दर्भ घास एवं सरकंडे के पन्नों से ढककर जला डालना 
चाहिए। इसी प्रकार उन्होंने शूद्र को क्षत्रिय या वैश्य स्त्री के साथ व्यकिचार करने तथा वैश्य को क्षत्रिय स्त्री के साथ 
व्यभिचार करने पर जलाकर मार डालने की व्यवस्था दी है। सहमति वाली स्त्री को वस्निष्ठ (२१!१९-३) ने माथा 
मुड़वा और सिर में घुत लगवा कर, गधे पर नंगा करके बठाने एवं घुमाकर मृत्यु-यात्रा के लिए भेज देने की व्यवस्था दी 
हैं। गौतम (२३।१४) एवं मनु (5।३७१) ने अपने से छोटो जाति के व्यक्ति से व्यभिचार करने पर उस स्थ्ी को, 
जिसे रूपका गय॑ है यः जो भाता-पिता के धन पर यवे करती है, कुत्तों से कटबा कर मार डालने को कहा है! शंख ने 
हीन जाति के पुरुष को इसी प्रकार मार डालने को कहा है तथा इस प्रकार की स्त्रियों को जलाकर मार डालने की व्यवस्था 
दी है। वृद्ध-हरीत (७7१६२) ने व्यभिचारिणी या गर्भपात-कारिणी सर्त्नी को पति द्वारा नाक-कान या अधर कटवा 
कर निकाल देने को कहा है; श्लोक ३२१५०-२२१ में आया है कि व्यभिद्यारिणी नारी को कटारिन (सरपत की अग्नि) 
में जला डालना चाहिएं। आगे चलकर ये भयानक दण्ड कुछ हलके कर दिये गये | मनु (5२७६) ने जलाशय, 
झील या बाँध तोड़ देने (जिससे कि वे सूख जाये) वाले को डुदाकर मृत्यु-दण्ड देने को कहा है और किसी सही ने अपना 
बच्चा मार डाला हो, या किसी पुरुष को मार डाला हों, या बाँध या जलाशय तोड़ दिया हो, उसे गरदन में पत्थर बाँध 
कर डुबा देने को कहा है (यदि वह गर्भवती नहो तो) । यही बात याज्ञ ० ( २२७८) ने भी कही है। जो स्त्री विष से 
किसी को मार डालने या आग लगाने की अपराधिनी है, या जिसने पति, गृरुजनों एवं अपने बच्चे को मार डाला है, 
(यदि वहु उस सयय गर्भवती नहीं है तो) याज्ञ० (२२७८ 5 मत्स्यपुराण २२७२००) के अनुसार उसे नाक, अधर, 
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कान काटकर बैलों के सौंगों में बाँधक र लहु-लुहान करते हुए मार डालना चाहिए * याज्ञ ० (२२८२) ने खड़ी खेती, 
घरों, जंगलों, गाँव,चरागाहों को जला डालने तथा सम भूमि को तोड़ डालने वालों या राजपत्नी-दूषकों को फूस में रखकर 
जला डालने को कहा है। नारद (पारुष्य,३१) के मत से जो राजा पर, भले ही उसी का दोष हो, हथियार से चोट 
करता है, उसे काटकर आग में भूत डालना चाहिए । मन (८२७२), तारद ([पारुष्य, २४), विष्णुधर्संसूत्र (५२४) 
ने व्यवस्था दी हैकियदिकोई शूद्र ब्राह्मणों को धर्म की शिक्षा देने की अहंमन्यता प्रदर्शित करे तो उसके मुंह एवं 
कानों में खौलता हुआ तेल डाल देना चाहिए। 

चोरों, जेबकतरों एवं गाँठ-कत रो के विषय में हाथों, पाँवों या अगूलियों को काटकर दण्ड देने की व्यवस्था थी 
(मन ह२७६-२७७; नारद-परिशिष्ट ३२; याज्ञ ० २२७४) ॥ जब कोई शूद्र गम्भीर आरोप लगाकर बराहमण या 
क्षत्रिय की अवमानना करता था (आपस्तम्बधमंसूत्त २१०२७।१४; मनु ८२७० एवं वारद-पारुष्य २२) या जब 
वह द्विजों के साथ वेद का उच्चारण कसताथा (गौतम १२।४) या जब वह राजा को गाली देता था (नारद-पारुष्य 
३०) या जब राजा को न पसन्द आते वाली बात बार-बार कहत्ता था या राजा की गृप्त नीति का भेद खोल देता था, तब 
उसकी जीभ काट ली जाती थी (याज्ञ ० २३३०२) । जब कोई शूद्र उच्च जाति की स्त्री के पास मंथन के लिए पहुँचता 
था (गौतम १२५२) या कोई व्यक्ति पर-नारी से बलात्कार करता था (व:-हारीत ७२०१) तो उसकी जननेन्द्रिय 
काट लो जाती थी। इसी प्रकार उसके साथ भी किया जाता था जो माता, मौसी, चाची, बहिन, मित्र या शिष्य 
की स्त्री, बेटी, पतोहू, गुरु-स्ती, शरणार्थी स्त्री, रानी, संन्‍्यासिनी, दाई (शिजुपालिनी) या किसी भी पतिक्रता नारी 
या किसी उच्च वर्ण की नारी के साथ बलात्कार करता था (तारद, स्त्रीपंसपोय ७३-७५) । यदि कोई बनावटी सोना 
या वर्जित मांस (यथा--कत्ते का मांस) बेचता था तो उसके कान, नाक, हाथ काट लिये जाते थे (याज्ञ० २२६७) | 
दागने के बारे में देखिए गौतम (१२:४४), बौधायनधमेसूत्र (३११०-१६), तारद (साहस १०), मनु ([5]२३७ ०० 
मत्स्मपुराण २२७१६), विष्णुध्र्म सूत्र (५।३-७) । दण्डविवेक (१० ६७) के मत से जब प्रायश्चित नहीं किया जाता 
था या जान-बूझकर अपराध किया जाता था तो दाय लगाया जाता था।इस विषय में और देखिए याज० (२२०२; 
२२६४) एवं दक्ष (७३३३), राजतरंग्रिणी (६।१०८-११२) । इण्डनीतिप्रकरण में केशव पंडित ने (प० ६) 
मस्द पण्डित की वंजयन्ती का उद्धरण देते हुए बताया है कि ब्राहममर्णा के लिए भिलावे के रस से तथा अन्य लोगों के 
लिए लोह-शथलाकाः को लाल करके दाग लगाया जाता था। 

मन्‌ (७॥२७०) ने सिर मूडन उस स्त्री के लिए उचित माना है जो किसी कुमारों को अपवित्न कर देती है। 


१०. यह एक सामान्‍य नियम था कि किसी सी प्रकार स्त्रियों की नही भारना चाहिए । हमने इस विधय में 
इस ग्रंथ के द्वितीय भाग में पढ़ लिया है । किन्तु इस विषय में स्त्रियों के कुछ अपराध अपवाद ये और उनके विषय में 
भी वसिष्ठ (२१।१०) एवं याज्ष० (१७२) ने मुदु विकल्प दिया है, यथा--त्याग, जब स्थत्री किसी नोच जाति 
के पुरुष के संसर्ग से गर्भवती हो जाय या पति को मार डाले या गरभंपात करे । मिताक्षरा (याज़्० ३४२६६) के 
मत से स्त्री को मत्यु-दण्ड देने के कारण राजा को प्रायश्चित्त करना पड़ता था। अठारहयों शतास्दो में पेशवा के 
प्रसिद्ध न्यायाधीश रामशास्त्री ने ब्रह्म-हत्या को अपराधिनों एक स्त्री को तौर्य-यात्रा एवं नासिक के पास व्यस्वकेश्वर 
पंवंत की परिक्रमा करने के प्रायश्चित्त को न्‍्यायालय-आज्ञा दी थीं! इण्डियन क्रिमिनल प्रोसोजरकोड (परिष्छेव 
शे८२) में भो आया है--यदि पृत्यु-दण्ड को अपराधिनी गर्भवती है तो हाईकोर्ट समय को स्थाशित कर सकता है 
और यदि वह उचित सके तो, मृत्यु-दण्ड के बजाय आजन्स काराबास दण्ड दे सकता है । 


दण्ड का परिमाण उदद्रै 


नारद( साहस १०) ने ऐसा उस बाह्मण के लिए लिखा है जो जाति के कारण मृत्यु-दण्ड नहीं पाता तथा शंख-लिखित 
ने (अपरार्क पृ० ८०७) उसके लिए, जो राजपुरुषों, ब्राह्मणों एवं यूरुजनों की अवमानना करता है । और देखिये मेग- 
स्थतीज (फ्रैगमेण्ट्स २७, पृ० ७२) । 

आजीवन बन्दीगृह-सेवन का दण्ड किसी की आँखें निकाल लेने (विष्णु० ४७१) या तीन बार से अधिक वही 
अपराध करने (शुक्र ४१८८) पर मिलता था । विष्णुधमंसूत्र (५११०५) ने उस स्त्री को, जो जान-बूझकर 
ऋगतुमती की अवस्था में उच्च वर्णवालों को छती है, कोड़ा लगाने को कहा है। यह दण्ड दासों, आश्रितों, स्त्रियों, 
अल्पवयस्कों, पागलों, बूढ़ों, दरिद्रों तथा रोगियों को भी अपराध करने पर दिया जाता था। 

देश-मिष्कासन का दण्ड मृत्यु-दण्ड पामे वाले ब्राह्मणों को दिया जाता था (गौतम १२।४४; मनु ६।२४ एवं 
८३८०; विष्णुधमंसूत्र ५३ एवं ८; बौघायनधमंसूत्र ११०१४; याज्ष० २।२७०) | देश-निष्कासत के साथ 
कभी-कभी दाग भी लगा दिया जाता था। देश-निष्कासन घूस लेने पर (याज्ञ० २२३६), ब्राह्मणों हारा कूठ साथ्य 
[झूठो गवाही ) देने पर (याज्ञ ० २८१), व्यापारियों के घन का गृवन करने तथा किसी संघ या ग्राम के स्वीकृत नियमों 
का उल्लंघन करने पर (याज्ञ० २।१८७, मनु ८२१४, वि० ध० सू० ५॥१६७-१६८), गलत पासा फेंकने पर (याज्ञ० 
२१२०२, नारद, यूतसमाह्वेय ६), ब्राहमण द्वारा गम्भीर अपराध किये जाने पर (शान्तिपवं १४॥११६) किया जाता 
था । शुक्र (४।१।४८-१०८) में इसकी लम्बी सूची है। 

सम्पूर्ण सम्पत्ति की जब्ती निम्न अपराधों में होती थी; ब्राह्मणों के अतिरिक्त (जब वे अनजाने ऐसा करते 
थे)अन्य लोगों द्वारा महापातक करते पर (मनु 4।२४२), कूट साक्ष्य देने पर एवं सभ्यों द्वारा घुस लेने पर(वि० घ० 
सू० ५।१७६-१८० )। नारद (प्रकी्णंक, १०-११) ने व्यवस्था दी है कि सम्पूर्ण सम्पत्ति की जब्ती पर अपराधियों के 
यन्‍्त्र,यथा सेनिकों के हथियार, शिल्पकारों के औजार, नत॑कियों के आभूषण, संगीतज्ञों के वाद्ययन्त्र आदि नहीं छीमने 
चाहिए । यही बात शंख-लिखित (व्यवहाररत्नाकर पृ० ६५६) में भी दी हुई है | दण्ड को वृद्धि एक से अधिक बार 
अपराध करने पर डोतो थी । वि० ध० सू० (३६३) ने लिखा है कि दूसरी बार अपराधी को नहीं छोड़ना चाहिए 
(पहली बार झिड़की देकर छोड़ा भी जा सकता था) । कौटिल्य (४१०), मनु (६/:७७), याज्ञ० (२२७४), 
वि० ध० सू०( ५१३६) में जो आया है वह एक समान ही है| कौटिल्य का कहना है कि यदि अपराधी ने किसी पवित्र 
स्थान में पहली बार चोरी की है या वह जंबकतरा है या उसने छत तोड़कर चोरी की है ती उसकी तज्जंनो एवं अँंगूठा काट 
लेना चाहिए या उस पर ५४ पण दण्ड लगाना चाहिए; दूसरी बार ऐसा करने प्र सब अंग लियाँ काठ ली जायें या 
१०० पण दण्ड दिया जाय; तीसरी बार का दण्ड है दाहिना हाथ काट लिया जाना या ४०० पण अथ-दण्ड लगाना तथा 
चोथी बार मृत्यु-दण्ड, जिस रूप में राजा उचित समझे | देखिये व्यभिचार के लिए ऐसा ही आपस्तम्बंधर्म सूत्र में | यदि 
कोई व्यक्ति किसी को मारने या घायल करने की दुरपिसंधि करे तो किसी एक व्यवित द्वारा किये जानेवाले अपराध 
का दूना दण्ड लगता है (कौटिल्य ३।डे, याज्ञ० २२२१ एवं वि० ध० सू० ५७३)। 

कौटिल्य (४४) ने जादू-टोने द्वारा धमंविरुद्ध प्रेम-स्थापन के मामले का पता चलाने के लिए गुप्तचरों के 
प्रयोग की ध्यवस्था दी है। उनका कहता है कि ऐसा जादृ-टोना करने वाले को देश-निष्कासन का दण्ड देवा चाहिए और 
यही व्यवहार उनके साथ भी होना चाहिए जो इस क्रिया द्वारा अन्य लोगों को क्लेश या चोट पहुँचाते हैँ । पेशवाओं के 
काल में भी डाइनों, भूत-प्रेत करने वालों को मृत्यु दण्ड, सम्पत्ति की जब्ती, अंगुली काठ छेने के दण्ड दिये जाते थे (सेले- 
क्शंस फ्राम पेशवाज्‌ रेकर्ड स, जिल्द ४३, पृष्ठ २५-२६ एवं पेशवाज डायरी, जिल्द २, पु० ७)। इंग्लैंड में भी १८ वों 
शताब्दी के आरम्भ तक (डाइनों के रूप में) दुष्ट प्रकृति वाली स्त्रियों को मृत्यु-दण्ड दिया जाता रहा है। मनु (७। 
२६० + मत्स्यपु राण २२७।१८३) ने मन्त्र-बल से मारते वालों, जादू एवं भूत-प्रेत करने वालों पर केवल २०० पण 
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का हलका दण्ड लगाया है । मंधातिथि एवं कुल्लूक का कहना है कि यदि जादू सफल हो जाय तो दण्ड भत्य-दण्ड 
तक पहुँच सकता है । बृहस्पति ने जड़ी-बूटियों से मन्द्रयोग सिद्ध करनेवालों के लिए देश-निष्कासन के दण्ड की 
व्यवस्था दी है। 

कौटिल्य (२।५) ने व्यवस्था दी है कि राजधानी में स्त्रियों एवं पुरुषों के लिए अलग-अलग एंवं सुरक्षित 
प्रवेशद्वार वाले बन्दीमृहों की योजना होनी चाहिए । उन्होंने (२!३६) यह भी कहा है कि नागरक राजा के 
जन्म-दिन के उपलक्ष्य में तथा प्रति सास पूर्णिमा को नवयवकों, बढ़ों, रोशियों एवं असहायों को छोड़ दे, या वे लोग 
जो दयालू हैं उनका अर्थ-दण्ड दे दें या अन्य लोग उन बन्दियों को छड़ाने के लिए ज्ञामिन ही जायें। बन्दियों को प्रति 
दित काम करने या पाँच दिनों में एक दिन काम करने था कोड़े आदि शारीरिक दण्ड पा छेने पर छोड़ देना चाहिए । 
वे नया देश जीतने, राजकुमार के जन्म अथवा राज्याभिषेक के दिन छोड़ दिये जा सकते हैं! यें छूटे कौटिल्य द्वारा 
ही दी गयी हैं। कौठिल्य की ये बातें बहुत अंशों में अशोक ने कार्यान्वित की थीं ( दिल्‍ली, टोपरा स्तम्भा भिलेख सं ० ४, 
२, कारपस इंस्क्रिप्संेस इण्डिकेरम, जिल्द १, पृ० १२३, पृू० १२६-१२८ एवं एपिग्रैफिया इण्डिका, जिल्द २, पृ० 
२४२३-५४ एवं पू० २४८-२५६)। 

मतु (द२८८) ने कहा है कि बन्दीगृह राजमार्ग पर बनाना चाहिए, जिससे लोग क्लेश एवं दुदंशा में पड़े 
अपराधियों को देखकर स्वयं अपराध करने से बचे | कालिदास ([मालविकाग्निसित्र, अंक ४७; रघवंश १७१६ ) 
ने बन्दियों के छोड़ने एवं मृत्यु-दण्ड की क्षमा के लिए राज्याभिषेक आदि का दिन शभ माना है। और देखिये ब हत्संहिता 
(४७८१) , मृच्छकटिक (१०), हपेचरित (२), जहाँ बन्पियों की मुक्ति का उल्लेख है। 

सन (६॥२४३) ने लिखा है कि राजा को महापातकी सम्पत्ति नहीं लेनी चाहिए, अन्यथा लोभ के कारण 
ऐस! करने से अपराध का प्रभाव उस पर भी पड़ जायगा। ऐसे दण्ड-धन को वरुण की अम्यर्थना के लिए जल में डाल 
देता चाहिए या गृणी एवं विद्वान बरहाणों को दान देना चाहिए, क्योंकि वरुण राजाओं का राजा है, और ऐसे ब्राह्मण 
अखिल विश्व के स्वामी हैं (मनु ६२४४-२४४) । मन्‌ (६7४६-२४७) ने आगे कहा है कि जिस देश के राजा 
दुष्ट पाषियों की सम्पत्ति लेना नहीं चाहते, उसके निवासी दीघ॑ आयु वाल होते हैं, वहाँ अन्न उपजते हैं, शिश-मत्य नहीं 
हीदी, आदि । 

ऋण के पुनर्लाभ के अतिरिक्त (इसका वर्णन आगे होगा) किसी अन्य विषय में कानून अपने हाथ में न लेना 
एक सामस्थ नियम था। कि्तु नारद (पारुष्य ११-१४) में आया है--'यदि श्वपाक (कुत्ता खाने वाला), मेद 
(एक बंर्णसंकर जाति), चण्डाल, अंग्र-भंगी, वधृत्वृत्ति (पशु मारकर जीविका चलानेवाला), हस्तिप (हाथीवान ), 
ब्रात्य (उपनयन संस्कार न करने पर जातिच्युत), दास, मुरुजनों एवं आध्यात्मिक गुरु की अवशानना करनेवाला 
आदि अपनी सोमा के बाहर जाय॑ तो उन्हें वे लोध (जिनके प्रति ऐसे लोग मर्यादाहीन रहते हैं) उसी समय दण्डित 
कर सकते हैं। एंसे मामलों में राजा कुछ नहीं कहता। ऐसे लोग मानवता के मल हैं और उनकी सम्पत्ति भी अपवित्न 
है। राजा उन्हें शारीरिक दण्ड दे सकता है (कोड़ा मारना आदि), किन्तु उन पर अर्थ-दण्ड नहीं लगा सकता। 
मिताक्षरा (पाज्ञ० २२७०) ने वृद्ध-सनु का इसी अर्थ में उद्धरण देकर कहा है कि गम्भीर अपराधों में राजा को अ्चें- 
दण्ड. लेने से दूर रहता चाहिए | 

लेन-देन आदि के अवधि-सम्बन्धी व्यवहार (कानून ) के विषय में भी कुछ कहना चाहिए। असेक कारणों से 
स्मृतियों एवं निबन्धों में अवधि-सम्बन्धी तियमों को उतनी प्रधयनता नहीं मिली है। ऋणी के अतिरिक्त उसके पुत्रों, 
पौत्नों एवं प्रशौत्ञों को भी ऋण चुकाना पड़ता था। इसका एक धाभिक पहलू भी था, जिसे हम आगे पढ़ेंगे (ऋणादान 
बाले प्रकरण में )। ऋणा[दान के सिलसिल में किसी निश्चित अवधि का निर्धारण नही होता था ! बिना धन दिये क्रय 
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करना ऋण लेने के बराबर था। केवल समय के व्यवघान से ही कोई अपने उत्तरदायित्व से बच जाय, ऐसः नहीं होता 
था; प्रत्युत अधिकांश स्मृतियों एवं धर्मशास्त्रों ने, धामिक एवं अन्य पारलौकिक बातों के कारण, ऋण चुकाने 
अथवा ऋणोद्धार के लिए समय को कोई अवधि नहीं मानी है। किन्तु कुछ लेखकों ने सीमा निर्धारित कर दी है। 
कौण्डिन्य (व्यवहारमातृका, पृ ० २४१) के अनुसार दस वर्षों के उपरान्त ऋणोडार वहीं हो सकता; केवल अल्पवयस्क, 
क्षति बूढ़े, स्त्री, रोगी, शत्रु के आक्रमण (यदि ऋणी कहीं चला गया) के मामछे में ऋणावधि नहीं होती थी। कुछ 
अवधि-सम्बन्धी नियम इस प्रकार हैं-- 

(१) मन्‌ (८१४८), याज्ञ७ (२१२४), गौतम (१२३५), वसिष्ठ (१६१७), तारद (४।७६ ) आदि 
नें कहा है कि वास्तविक स्वामी की दृष्टि में गथवा बिना विरोध के यदि कोई अचल सम्पत्ति का उपभोग करे तो स्वामित्व 
टूट जाता है और यही बात इस स्थिति में चल सम्पत्ति के दस वर्षों के उपभोग से होती है। 

(२) किन्तु अपवाद भी है।पण (करार), सीमाओं, विश्वेपों (धरोहरों), अल्पक्यस्कों, मूख्यों', राज्य, 
ल्व्ियों एवं श्रोतियों (वेदज्ञ ब्राह्मणों) को सम्पत्ति के विषय में उपयु कत तियम नहीं लागू होता । देखिये गौतम (१२।- 
२५-३६), वरिष्ठ (१६१८), मनु (5१४5 ), याज्ष० (२।२५), नारद (४४१), बहस्पति आदि) 

(३) नारद (उपनिध्चि, १४) के भत से शिल्पकारों को दी गयी सामग्रियों (उधार या बनाने के लिए), 
अस्वाहित (स्त्रीघन ), न्‍्यास (ट्रस्ट), प्रतिन्यास के मामलों में भी कोई अवधि नहीं थी। देखिये धनु (८5१४५-१४६), 
याज्ञ० (२५८), वि० ध० सू ० (४॥७-८) । किन्तु यहाँ भी कुछ अपवाद हैं; मरीचि (स्मृतिचन्द्रिका २, १० ६४६) 
के मत से गायों, भारवाही पशुओं, गहनों आदि के मामलों में जब कि वे मित्रता के रूप में दिये गये हों, चार या पाँच 
वर्ष की अवधि पर्याप्त है और इसके उपरान्त उनकी हानि माव ली जानी चाहिए। व्यास (स्मृतिचन्द्रिका २, पू० 
६७) के मत में इस तियम का प्रयोग मित्रों, सम्बन्धियों, ब्राह्मणों तथा प्रार्थना पर राजपुरुषों का दिये गये पदार्थों" 
के लिए नहीं होता । 

(४) कात्यायत (२६८-३००) के मत से २० वर्षों तक किसी अशुद्ध लेख-प्रमाण (जब कि उसे लिखने बाले 
ने देखा हो, जाना हो) की अवधि हो सकती' है । इसी प्रकार २० वर्षो तक भीगी हुई सम्पत्ति का लेख अपरिहाय॑ माना 
जाता है जब कि विरोधी द्वारा जान-वृझ्कर किसी प्रकार का विरोध न खड़ा किया गया हो (भले ही सभी साक्षी 
भर गये हों तथा मिलाने के लिए कोई अन्य लेख आदि न हो) । 

(३) सीमा-निध्धरिण-सम्बन्धी लेख भी २० वर्षों के उपरान्त अमिट हो जाता है (कात्यायन ३०१)। 

(६) भले ही साक्षी-गण जीवित हों, किन्तु ३० वर्षों के ऊपर बाल लेख का विवाद टिक नहीं सकता, जबकि 
वह उतने दिनों तक किसी को दिखाया नहीं यया, और न ऋणदाता ने किसी को पढ़कर सुनाया! देखिये बृहस्पति 
(३०५) । 

ग्रत पृर्ठों में हमने न्‍्याय-विधि, प्रमाण एवं समयावधि के विषय में अवलोकन किया | कोई भी निष्पक्ष पाठक 
कह सकत। है कि भारतीयों ने गत छताजिदयों के भीतर अपनी निजी स्याय-विधि का एक महृत्तर रूप खड़ा किया है। 
भारतीय वस्तु-सम्बन्धी व्यवहार के विषय में नारद, बृहस्पति एवं कात्यायन ने बहुत सम्मानाह कार्य किया। ये लेखक 
६०० ई० के पूर्व हुए थे और प्रथम दो तो इस काल के कई शत्ताब्दियों पूर्व हुए थे। इन्होंने न्‍्यायाधोश की नियुक्ति, उसके 
कर्तेव्यों, उपयुक्त न्‍्याय-विधि-कार्य, प्रमाण एवं कालावधि-सम्बन्धी कानून, जयपत्न और उसका कार्यान्वयन, अपराध 
एवं दण्ड के विषय में बड़ा सुन्दर अनूक्रम उपस्थित किया है। भारतीय व्यवहा र-शास्त्र संसार में १८वीं शताब्दी तक 
प्रचलित सभी व्यवहार-विधियों के समकक्ष आता है। 


अध्याय १६ 


समय (संविदा, करार) 


व्यवहार के तीन मुख्य पद (विषय, शीर्बक या स्थान) हैं--ऋणादान (ऋण की भरपाई), स्त्रीपूसयोग 
(स्त्री एवं पुरुष के सम्बन्ध ) एवं दायभाग (सम्पत्ति का विभाजन), जो आज भी भारत में बहुत सीमा तक टीकाकारों 
के विश्लेषण के अनुसार लागू हैं। हम इन पर विस्तार के साथ लिखेंगे और शीषंकों को संक्षेप में पस्तुत करेंगे। सभी 
स्मृतियों एवं निबन्धों में ऋणादान को सर्वप्रथम स्थान मिला है। पत्नी एवं पति के सम्बन्ध के शीर्षक पर हमने बहुत 
कुछ प्रथम भाग में ही पढ़ लिया है। दायभाग का वर्णन अल्त में किया जायगा और अन्य के जर्णन में हम मन्‌ के अनुक्र म 
का अनुसरण करेंगे । बहु त-से व्यवहार-पद समयों (संविदा, करार, कांट्रैक्ट) के कानून से सम्बन्धित हैं, बथा--ऋण, 
बन्धक, प्रतिभू या लग्नक (जामिन ), क्रय, साझा, नौकरी एवं वेतन-क्षम्बन्धी समय (करार) 

प्राचीन लेखकों ने व्यवहार में संलग्न व्यक्तियों द्वारा एक-दूसरे से सम्बन्ध स्थापित करने के विषय में बहुत कुछ 
कहा है। अर्थशास्त्र (३१) ने इस विषय में विस्तार के साथ लिखा है जो संक्षेप में नीचे दिया जा रहा है। आश्रित, 
अल्पवयस्क, बति बूढ़े, महापातकी, अंग-भंगी, बुरे व्यकत्षन (शराब एवं वेश्या-गमन) में लिप्त लोग अयोग्य हैं और इनके 
साथ किया गया समय (करार) या व्यवहार-सम्बन्धी समझौता अवैधानिक माना जाता है।आश्रित लोगों 
में निम्न की गणना होती है--पिता के रहते पुत्र, पुत्र के व्यवस्थापक (धर के मालिक ) होने पर पिता, घर छोड़ा हुआ 
भाई, छोटा भाई, जिसकी सम्पत्ति का अभी विभाजन न हुआ हो, पति एवं पुत्र के रहते स्त्नी, दास एवं बेतनग्राही व्यक्ति | 
किन्तु ये आश्वित लोग यदि आश्रयदाता चाहे तो, बन्धक समयों (बाइंडिंग एग्रीमेप्ट) में सम्मिलित हो सकते हैं। जो 
लोग समय करते समय क्रोक्ष में हों, उन्मत्त हों, आर (दु:खित) हों या पायल हों, वे अयोग्य कहे जाते हैं, अर्थात्‌ उनका 
प्रतिज्ञा-पत्र (इकरारनामा) या समय अवंधानिक माना जाता है।याज्ञ० (२३९१-३२) ने भी ऐसी ही बातें अपने 
ढंग से कहीं हैं--जो समय बलवश या कूटनीति अथवा प्रवंचना से किये गये हों उन्हें राजा द्वारा अयोग्य अथवा अवेधा- 
निक सिद्ध कर देवा चाहिए ; एंसे समय जो स्थ्रियों द्वारा (या अन्य व्यक्तियों द्वारा, जैसा कि ऊपर कहा गया है), या 
रातति में, घर के भीतर, नगर या ग्राम के बाहर (जंगल आदिं में) किये गये हों, या शत्रु द्वारा किये गये हों या विपक्षियों 
द्वारा, अनधिकृत या ऐसे लोगों द्वारा किये गये हों जो वास्तविक व्यजित से कोई सम्बन्ध नहीं रखते, तो ऐसे समय अबै- 
घानिक कहे जाते हैं। मनु (५१६५ एवं १६८) ने भी कहा है कि क्रय, बस्ध्रक, दान आदि यदि बलवश एवं कूटनोति 
से किये गये हों तो वे अवेधानिक सिद्ध हो जाते हैं। नारद (४२६-४२) ने इस विषय का निरूपण विस्तार से किया 
है। नारद के ये वचन मनोर॑जक हैं; संसार में तीन व्यवित स्वतन्त्ने हैं--“राजा, वैदिक गुरु एवं धर का मालिक (३२) । 
पत्तियाँ, बच्चे एवं दास पराधीन हैं; पैतुक सम्पत्ति के विधय में घर का मालिक स्वतन्त्र है (३४) ।” कात्यायन (४६७) 
ने कहा है कि स्तियों, अल्पवयस्कों एवं दासों को ऋण नहीं देना चाहिए  स्क्वियों से करार करने का तात्पये यह है कि 
उनका यह कार्य उनके पतियों, क॒टुम्ब एवं गृह-सम्पत्ति पर वैधानिक अधिकार नहीं रखता | यों तो रित्र्यां अपनी सम्पत्ति 
पर अधिकार रखती हैं और उसका लेन-देन कर सकती हैं, किन्तु पतियों का कुछ नियंत्रण रहता ही है (इस विषय में 
हम स्त्रीघन वाले प्रकरण में सविस्तर लिखेंगे)। याज्ञ० (२२३), नारद (४६७), कात्यायन (५१७ ) आदि ने 


ऋण चुकाना, कुतदी (ब्याज) की आलोचनां ७७३ 


कहा है कि ऋण-सम्बन्धी अथवा अन्य व्यवहार-विषयों के समयों में अन्तिम क्रिया ही निर्णायक कहाती है, किन्तु दान 
बन्धक या क्रय में प्रथम समय अधिक महत्त्व रखता है ।7 
ऋण चुका देने की भावना का उदय भारत में बहुत प्राचीन काल में ही ही चुका था । ऋण:्ेद (८/४७।१७) 
में ऋषि ने कहा हे--जिस प्रकार हम ऋण चुकाते हैं उसी प्रकार वुरे स्वप्नों के बुरे प्रभावों को हमें दूर भगावा चाहिए । 
ऋत्देद (१०१३४।१०) में आया हे कि जुआरी छिप-छिपकर [क्योंकि उसने बहुतों से ऋण ले रखा है) रात्रि में अन्य 
लोगों के यहाँ ध्न-प्राप्ति के लिए जाता है। ऐतरेय ब्राह्मण (३३।१) ये 'सन्नयति' शब्द का प्रयोग किया है जो ऋग्वेद 
(८४७१७) में आया है, बधा-- ऋं सन्‍्तयामसि ।' अथवंवेद (६१९७३) एवं तैत्तिरीय ब्राह्मण (श७।द।८) 
में इस लोक, परलोक (अर्थात्‌ वितृ-ऋण) एवं देव-लोक (देव-ऋण) के ऋणों से मुक्त होने की चर्चा है।* तैत्तिरोथ 
संहिता ( ३३३।८।१-२) ने 'कुस्ती द' शब्द का प्रयोग किया है जो धर्मशास्त्रों एवं स्मृतियों में “ऋण देने-बाले' या ब्याज 
पर लेन-देन करते वाले के लिए प्रयुक्त हुआ है ! शतपथ ब्राह्मण (१३।४। ३१११) के पारिप्लव प्रकरण में 'कसीदी' 
को अभिचार कम से सम्बन्धित कहा गया है । निर्कत (६।३२) ने ऋःबेद (३।५२।१४) पर टिप्पणी करते हुए वहां 
अयुवत “प्रमगन्‍्द' शब्द का अर्थ यों लगाया है--'वह जो अति सूदखो र कुल में उत्पन्न हो ।?३ पाणिनि ने 'उत्तमर्ण! (ऋण- 
दाता) (१४३५), “आधमण्य (ऋण लेने वाले कौ स्थिति) (२३७० ), प्रतिभू' (जामिन) (२३३६), वृद्धि 
(ब्याज) (५११।४७) का प्रयोग किया है । पाणिनि (६।४३१) ने 'कुमीदिक' एवं 'कुसीदिकी' की व्युत्त्ति बतायी 
है | पाणिनि ने वार्धूषिक शब्द का प्रयोग नहीं किश्रा है, जैसा कि आपस्तम्बधमंयूत्र, बौधायनधमंसूत्र ने किया है तथा 
कात्याथन ने पाणिनिसूत्र (४४३० )के वातिक में किया है । पाणिनि ने हैगुणिक' था “्रेंगुणिक” का, जो दुगुना या 
तिगुना सूद लेने की ओर संकेत करते हैं, प्रयोग किया है। ऋग्वेद (२२४।१३ ) में ब्रह्मणस्पति को ऋणमादधि (ऋण- 
लौटा लेने वाला) कहा गया है और आदित्यों को, जो ऋत (अखिल नियम) के रक्षक हैं, ऋण इकट्ठा करने वाले कहा 
गया है (२।२७॥४ ) । ऋग्वेद (5३२।१६) में आया है कि सोमरस निकालते वाले पुरोहितों को देव-ऋण नहीं देवा 
पड़ता। और भी देखिय ऋग्वेद (६।६१॥१) । 
इन बातों से स्पष्ट है कि ऋग्वेदिक काल में देव-ऋण एव पितृ-ऋण की बृह॒त्‌ कल्पना निर्धारित हो चुकी थी 
और इन ऋणों को क्रम से यज्ञ एवं पुत्रोत्पत्ति रो चुकाया जा सकता है, ऐसा एक सामाभ्य विचार उत्पन्न हो यया था। 
देव-ऋण,ऋषि-ऋण एवं पितृ-ऋण को क्रम से यज्ञा राधना, अध्ययनाध्यापन एवं सन्‍्तानोत्प त्ति से चुकाना चाहिए, इसकी 
परिकल्पनाएं स्पष्ट रूप से ऋग्वेद, तैत्तिरीय संहिता (६३॥१०॥५), शतपथ ब्राह्मण (१।७।२।११ ), ऐत्तरेय ब्राह्मण 


१. उदाहरणार्थ, यदि क यहू सिद्ध करता है कि उसने ख को ऋण दिया, किन्तु यदि ख यह सिद्ध करता 
है कि उसने ऋण लोटा दिया है तो यह पश्चात्कालीन कार्य निर्णयात्मक होगा | यदि क ऋण पर कोई खत ख को 
बन्धक-स्वरूप देता है और पुनः बही खेत थ को बन्धक रूप में देता है, तो ख के साथ किया गया बन्धक-कार्य अपेक्षाकृत 
स्याय-सिद्ध खाना जायगा । यह नियम आज के ट्रांसफर आव प्रापर्टों एक्ट (४, सन्‌ १८८२) के ४८वें परिच्छेद के 
समान ही है! 
२. अनुणा अस्मिश्ननुणाः परस्मिन्‌ तृतीये लोके अनृणाः स्थास। ये देवयाना उत वितृयाणाः सर्वान्पीथो अनुणा 
स्रक्षीयेसम ॥ तें० ब्रा० राऊ।है।८; अधर्ववेद (६११७॥३) में भी यह आया है थोड़े-से अस्तर के ताथ । 
हे. सगन्‍्दः कूसोदी मागनदों मामागमिष्यतोति दंदाति तदपत्यं प्रममन्‍्दः अत्यन्त कुसोदिकुलीन: । निरुकत 
(६॥३२) । 


रा । बर्मशास्त्र का इतिहास 


(३३१) में विद्यमान हैं। इस प्रकार के आध्यात्मिक ऋणों के साथ आगे चलकर अन्य सावंभौमिक ऋषणों की परम्प- 
राएँ बंधती चली गयीं। आदियर्व (१२०।१७।२० ) में चार ऋषणों की चर्चा की गयी है; तीन वेदिक ऋण एवं चौथा 
मनृष्य-ऋण, (जों सबकी भलाई से संबन्धित है) । अनुशासन पर्व में पाँच ऋणों की चर्चा है; देव-ऋण, ऋषि- 
ऋण, पित-ऋण, विप्र-ऋण एवं अतिथि-ऋण ४ 
इन्हीं ऋणों के आधार पर अन्य लौकिक ऋणों के लेन-देन की परम्पराएँ बँधघीं, ऐसा लगता है। ऋण' शब्द 
आध्यात्मिक एवं लौकिक दोनों प्रकार के ऋणों में प्रयुक्त हो गया | इसी से पुत्र अपने पूर्व पुएषों के आध्यात्मिक एवं 
लौकिक ऋषंों को चुकाने का उत्तरदायी माना गया ! देखिये नारद (४५-६ एवं ४॥६ तथ। ६ ।* कात्यायन (५५१- 
५६१) का कहना है कि वबदि कोई ऋणी बिना ऋण चुकाये मर जाता है तो वह ऋणदाता के घर में दास, नौकर, स्त्री 
या पशु रूप में जन्म छेकर रहता है। इसी भावना से आगे चलकर वह सिद्धान्त उत्पन्न हुआ जिसके अनुसार पत्र को अपने 
पिता का ऋण चुकाने का उत्त रदायी ठहराय! गया । भले ही उसे अपने पिता से किसी प्रकार की सम्पत्ति वसीयंत रूप 
में न मिली हो ।६ 
नारद (४६८) ने कुसांद की परिभाषा यह बतलायी है कि मूल धन के फलस्वरूप निश्नित नाभ [जेंसा कि 
पहले तय किया यथा हो) की प्राप्ति करने को कुसीद कहा जाता हैं, और वे लोय, जो इस प्रकार की वृत्ति करते हैं, 
कुसोदी कहे जाते हैं। बृहस्पति का कश्रत कुछ और है; जो चार गुने या अठयुने के रूप में किसो दुखित व्यक्ति 
से, बिना किसी संकोच या अनुताप ( यह सोचकर कि यह दुद्दी है, इससे नहीं प्रहण करना चाहिए) के ग्रहण किया जाय, 
उसे कूसीद कहा जाता है ।” नारद (४॥११०) ने बार्धुष शब्द को अनाज के ब्याज के रूप में ग्रहण किया है। आ५- 
स्तम्बधमंसूत्र (१।६!।१८२२) एवं बौधायनधर्म॑सूत्र ने वाधुषिक शब्द का और पुनः आपस्तम्बधमंसूत्र (१(६२७॥१०) 
ने वृद्धि शब्द का प्रयोग किया है। वसिष्ठ (२/४१-४२--बौधायनधर्म सूत्र ११५।६३-४८४) ने लिखा है कि वाधूंषिक 
(सूदखो र) वह है जो सस्ते भाव में खरीदा हुआ अन्न देकर बदले में अधिक मूल्य वाला अन्न ग्रहण करता है। ब्राह्मण- 
हत्या और सूदखोरी को एक ही तराजू में तोलने पर ब्रह्मम-हत्यारे का पलड़ा ऊपर चला जाता है और सूदखोर का झुकता 


४. ऋणेश्चतुर्मिः संपुक्ता जायस्ते मालवा भुवि | पित॒देवषिमनुजेदेयं तेभ्यडव धर्मतः ।!......यज् स्तु देवान्‌ 
प्रीणाति स्वाध्यायतपसा मुनौन्‌ । पूत्रे: क्रार्ध: पितु इच्ापि आनुशंस्येन सानवात्‌ ॥॥ आदिपर्थ (१२०११७-२० ), ऋण- 
मुन्मुच्य देवानामुष्ीणां च तथंव च। पितृणामथ विप्राणामतिथोनां च पञ्चकम्‌ ॥ अनुशासमपर्व (३७।१७) । 

५. पूजतीपास्त्रयोइ्तीता उपजीच्यास्त्रयो5प्रतः । एतत्पुरुबसम्तानमृणयोः स्थाच्चतुर्षके ।। तपस्‍्वी चास्निहोत्री 
चू ऋणबान्‌ पज्रियते यदि । तपश्चैवास्निहोत्र च स्व॑ तद्धनिनां धनस्‌ ॥ सारद ४।६ एवं है; पित॒गां सुनुभिजतिदर्नि- 
नंवाधमादुणात्‌ । विमोक्षस्तु यतस्तस्मादिच्छन्ति पितरः सुतान्‌ | उद्धारादिकमादाय स्वामिने न ददाति यः।स 
तस्य दासो भृत्यः स्त्री पशुर्वा जायते गृहे ।। कात्यायन ५५१, ४४८१ (स्मृतिचन्द्रिका पृ० १६८; पराशरमाघवोय रे, 
पुृ० २६१ एवं २६३; व्यवहारप्रकाश प्र० २७७) । 

६. स्थानलाभनिसितं हि दानग्रहणमिध्यते ! तत्कुसीदमिति प्रोक्त तेन बृत्तिः कुसी दिनाम्‌ नारद (४६८); 
विवादचिन्तामणि ने व्याज्या की है--स्थानमबस्थातं मुलधनस्य तंस्मिस्सत्येव लामो वृद्धिस्तवर्थ दानग्रहणस्‌ । 
दियद्रव्यं दीयत इति दानमिति व्युत्पत्तेः तस्य ग्रहणमधर्मेण । विवादचन्द्र (पृ० २) । 

७. कुत्सितात्सीदतश्चंब निविशंक: प्रगृहयते | चतुर्ुण चाष्टगुंण' फकुसीदाख्यमत: स्मृतस्‌ ॥! बृहस्पति (व्यव- 
हारमयूख द्वारा उद्धत, यृ० १६७) । 


ऋण और सुद् ७७३ 


है (बसिष्ठ २४४१) । स्पष्ट है, यहाँ इसे एक पातक रूप में माना गया है! किस्तु यदि प्रति मास ब्याज (सूद) मूल का 
१|८० भाग लिया जाय तो वह धम्यं॑ (उचित) ठहराया गया है (गौतम १२२६; वसिष्ठ २५०; कौदिल्य ३॥२ 
एवं मत्‌ ८१४०-१४१) 

मेगस्थनीज़ (फ्रें० २८, पृ० ७२) ने लिखा है-“भारतीय न तो ब्याज लेते हैं और व यही जानते हैं कि ऋण कंसे 
लिया जाता है ।' किन्तु उसे इस तिषय में भ्रम हो गया है, क्योंकि वह पुनः लिखता है (१० ७३) जो अपना ऋण या 
धरोहर नहीं प्राप्त कर पाता उसे न्याय से सह/यता नहीं मिलती । ऋणदाता को किसी दुष्ट पर विश्वास करने पर अपने 
को दोषी ठहराना चाहिए ॥' 

नारद (४१) ने ऋणदान के सात प्रमुख रूप दिये हैं--(१) कौन-सा ऋण दिया जाना चाहिए, (२) 
कौन-सा महीं, (३) किसके द्वारा, (४) कहां, (१५) किस रूप में, (६) ऋण देते समय एवं (७७) लौटते समय 
के नियम । इनमें प्रथम पाँच का सम्बन्ध ऋणदाता से हैओर अन्तिम दो का ऋणी से | ब हस्पति का केहना है कि 
कुछ लोगों ने बुद्धि (ब्याज या सूद) के चार प्रकार, कुछ ने पाँच तथा कुछ ने छ: प्रकार दिये हैं। नारद (४१०२- 
१०४) ने ये चार प्रकार दिये हैं--(१) कारिता (जो ऋणदाता द्वारा निश्चित की जाय); (२) कालिका (प्रति 
मास दी जानेवाली वृद्धि); (३) कायिका (एक पण या चौथाई पण जो प्रति दिन दिया जाय किन्तु मूल ज्यों-का- 
त्यों पड़ा रहे) एवं (४) चक्रवृद्धि (वह वृद्धि जो ब्याज पर भी लगती है)।मन्‌ (४१५२) ने भी इत चारों का 
उल्लेख किया है, किन्तु टीकाकारों वे इक विभिन्‍न रूपों में लिया है। बृहस्पति एवं व्यास (स्मृतिचन्द्रिका २, पृ० 
१५४) ने कायिका को ऐसा ब्याज माना है जो शरीर से ग्रहण किया जाय, यथा--ऋगण में दी हुई गाय का दुध, 
भथवा दास था बेल से काम लेना । बहस्पति ने अन्य प्रकार भी जोड़े हैं, यथा--शिखावद्धि (शिखा की भाँति बढ़ने 
याला सूद, अर्थात्‌ जिस प्रकार सिर की शिखा प्रति दिन बढ़ती जाती है) एवं भोगलाभ (यथा--गृह का उपयोग, 
भूमि का अन्न-ग्रहण, जंसा कि बन्धक में होता है) | गौतम (१२३९१३२) ने &छ: प्रकार दिये हैं, किन्तु भोगलाभ के 
स्थान पर आधिमोग लिखा है, जिसे कात्यायन (५०१) ने बन्धक में दी हुई सम्पत्ति के पूर्ण उपभोग के ऋण के रूप 
में लिया है [7 कात्यायन (४६८-४००) ने कारिता, शिखावृद्धि एवं भोगलाभ की व्याख्या की है। 

बृहस्पति का कहना है कि ऋणदाता को चाहिए कि बह प्रतिज्ञापत्न या बन्धकं (किसी परस्पर-मित्र के पास) 


८. कुसोदवद्धिधंर्स्या विशतिः पञचमाधिकोी मासम्‌ | गौतम (१२।२६) ; सपादपणा धर्म्या मासवद्धिः 
पणशतस्य । कौटिल्य (३॥२) । 

#$. वद्धिश्चतुविधा प्रोक्ता परण्चधान्य: प्रकोतिता। पड़्विधास्मिनू समास्याता तत्त्वतस्तां निबोधत ॥। 
बहस्पति (स्मतिचन्द्रिका २, प० १५४, व्यवहारनिर्णय पु० २२४); काथिका कर्मसंयुकता मासग्राह्मा तु कालिका। 
वृद्धेव द्धिश्चक्रवुद्धि: कारिता ऋणिना कृता । प्रत्यहं गुद्यते या तु शिखावृद्धिस्तु सा स्मृता ॥ गृहात्तोषः (स्तोसः 
५३१) शदः क्षेत्राद्‌ मोगलाभः प्रकोतित: ॥ थ्हस्पति (अपराक प्र० ६४२, स्मृतिचन्द्रिका २, पु० १५४४, पराशर- 
माधवोीय ३, पृू० २२०-२२१ ) । व्यवहारनिर्णय (प० २२५) ने इसे नारद की उक्ति साना है--शिखेव पर्धते नित्य 
शिरएछेवान्नियर्तते । मुले दत तथंदेंषा शिखावुद्धि्ततः स्मृता ॥ हरदत्त (गौतम-१२१३२) एवं सरस्वत्तीविलास 
पुृ० २३३) में कात्यायन को उवित इस प्रकार है--आधिभमोगस्त्वशेषो यो वृद्धिस्तु परिकल्पितः ! प्रयोगो थत्र चेव॑ं 
स्थादाधिमोग: स उच्यते )। कात्यायन (स्मृतिचन्द्रिका २, पृ० १५४, विवादरत्ताकर प्रु० १२, विवादचिन्तामणि 


9० ४) । 


७७६ घमं शास्त्र का इतिहास 


अथवा कोई निक्षेप था प्रतिभूति लेकर ही लेख्यप्रमाण के साथ या साक्षियों की उपस्थिति में ऋणी को ऋण दे [१९ 
ब्याज वा तो ऋण देते समय लिखित होना चाहिए (कृत) या (अक्लत) अलिखित होना चाहिए, जैसा कि विष्णुधमंसूत्र 
(४॥४) में आयः है। याज्वल्क्यस्मृति (२:२८) एवं विष्णु० (६॥३) में एक सामान्य नियम आया है कि सभी 
जातियों के ऋणियों को चाहिए कि वे सभी जातियों के ऋणदाताओं को ब्याज दें जो पारस्परिक समझौते से तय किया 
जाय और जिसमें प्रतिज्ञापत्र एवं ब्याज-दर आदि सम्मिलित हों । यद्यपि यह एक सामाम्य नियम था, किन्तु मनु 
(५८१५२) एवं बृहस्पति ने पूर्वतिश्चित व्याज-दर से अधिक अथवा एक वर्ष से अधिक समय धंक अधिक ब्याज लेंनें, 
चक्रवृद्धि ब्याज लेने था मूल धन के दुगने से अधिक धन लेने आदि की भत्संना को है । 

स्पष्ट है कि स्मृतिकारों ने ब्याज लेते की प्रवृत्ति को भत्संचा की है और उसे डह्म-हत्या से अधिक पापमय कृत्य 
माना है (देखिये बीधायनधमंसूत्र ११५॥६३; वसिष्ठ २7४०-४२; विवादनिन्तामणि प्‌० ६; गृहस्थरत्नाकर पृ० ४४५; 
विवादरत्नाकर १० १४) । कई दृष्टिकोणों के आधार पर ब्याज-दर के विषय में स्मृतियों ने नियम दिये हैं। गौतम 
(१२२६) ,याज्ञ ० (२३७), बौधायन० (१५६०-६१), मन्‌ (८।१४० +- नारद ४]६४ ) , बुहस्पति, वद्ध-हारीत 
(७२३५) आदि ने सर्वप्रथम वसिष्ठ द्वारा उपस्थित किये गये नियम की ओर संकेत किया है और कहा है कि प्रति मास 
मूल धन का १(5८० भाग लेना चाहिए, जिससे छः: वर्ष आठ महीने में मूलधन दूता हो जाय । वृद्ध-हारीत का कथन 
है कि दुता ब्याज तभी लिया जाना चाहिए जब कि ऋण उयाहने के लिए कुछ प्रतिज्ञा न की गयी हो | याज्ञ वल्क्य एवं 
व्यास ने व्यवस्था दी है कि यह नियम तभी उचित है जब कि प्रतिभूति के रूप में कोई वस्तु प्रतिज्ञापित हो चुकी हो । 
याज्ञ० (२।३७ ), मत (८९४२--नारद ४।१०० ), विष्णु० (६।२) ने विकल्प भी दिया है कि वर्णों के अनुसार 
२, ३, ४या ५ प्रतिशत प्रति मास ब्याज के रूप में लिया जाना चाहिए ( अर्थात्‌ ब्राह्मण से २ प्रतिशत, क्षत्रिय से ३ प्रति- 
शत आदि ) ।* याज्ञ ० (२३७) ने लिखा है कि ये ब्याज-दरें तभी मान्य हैं जब कि प्रतिभूति (जमानत ) के रूप में 
कुछ प्रतिज्ञापित न हो। व्यास (पराशरमाधवीय ३, पृ० २२१) ने लिखा है कि मासिक दर मूलधन की १|८० तब होनी 
चाहिए जब कि ऋण के लिए कछ बन्धक रखा गया हो और १ [६० तब होनी चाहिए जबकि प्रतिभूति के रूप में कछ रखा 
गया हो, और दो प्रतिशत प्रति मास तब होनी चाहिए जब कि केवल व्यक्तियत प्रतिभूति हो । अनुशासनपर्व (११७१२० ) 
ने अधिक ब्याज लेनेवाले को नरक का भागी माना है! कौटिल्य (३१२) ने अधिक ब्याज लेनेवाले पर द०ड लगाया है। 


१०. परिपूर्ण यृहोत्वाधि बन्धं वा साधुलग्नकम्‌ । लेख्यारूढ़ं साक्षिमदा ऋण वल्याद्धनी सदा। (स्पृति- 
चन्द्रिका २, पृ० १३५; पराशरमाघवीय हे, पृ० २२०); परिपूर्ण सबृद्धिकमूलब्रव्यपर्याप्तमित्यर्थ: | स्पृतिचन्द्रिका 
२, पृ० १३५ । असरकीश एवं बृहस्पति ने आधि एवं बन्ध को समातार्थक माना है। कुछ लोगों ने दोनों में अन्‍्तर 
बताया है; आधि चलद्बव्य या अचल सम्पत्ति का प्रतिज्ञापन्न या बन्धक (भोग या बिना भोग का) है तथा बन्ध 
बह है जो विश्वास उत्पन्न करने के लिए किसी परस्पर-मित्र के पास ऋणी की कोई वस्तु रख देने से सम्बन्धित है । 
“विवक्षितं बन्धशब्दस्थार्थभाह्‌ नारद: । निक्षेपो मित्रहस्तस्थो बन्धों विश्वासकः स्मृतः॥।' इत्ति | नारद (व्यवहा र- 
प्रकाश पृ० २२४) । व्यवहारसयूख (प० १६६) के अनुसार बन्ध एक प्रकार का वह अंग्रीकार है जो ऋणोी द्वारा 
किया जाता है कि बहु तब तक अपनो भूमि, घर था कोई सम्पत्ति नहीं बेच सकता जब तक यह ऋणदाता को ऋण 
चुका न दे। और देखिये मदनरत्न । 

११. याज्ञवल्क्य (२३४६) की टीका में विश्वरूप ने बृहस्पति को उद्धत करते हुए लिखा है कि वर्णो' के 
अनुसार व्याज-दर बढ़ती चाहिए । यथा-पादोपचयात्क्मेणेतरेघाम्‌ । 
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और देखिए कात्यायन (४६८) ।व्याज-दर देश-काल पर भी निर्भर थी। मनु (८९४१--नोरद ४॥१००) का कहना 
है कि प्रति मास दो प्रतिशत व्याज लेना अनुचित है। भध्यकाल में ब्याज अधिक लिया जाता था। येंवुर अभिलेख 
(एपिग्रैफिया इण्डिका १२,१० २७३) में २५ प्रतिशत ब्याज का उल्लेख है। याज्ञ० (२१३८) ने घने वनों एवं समुद्र 
से होकर जानेवाले ऋषणियों पर क्रमश: १० प्रतिशत एवं २० प्रतिशत ब्याज लगाने की छुठ दी है, क्योंकि ऐसे ऋणी 
जलपोतों को हाति या डाकुओं की लूट से सब कुछ खो सकते हैं और ऋणदाताओं का मूल धन भी समाप्त हो सकता है। 
मनु (५१५७) ने ऐसे विषयों में ब्याज लगाने की बात चतुर ऋणदाताओं पर ही छोड़ दी है।इस विषय में और देखिए 
कौठित्य (३३२) ।* 

स्मृतियों में ऋण-सम्बन्धी अन्य नियमों का भी अतिपादन हुआ है । इस विषय में सभी एकमत हैं कि ऋण- 
दाता ऋणी से ऋण का दुगना (मूल धन और ब्याज दोनों के रूप में) एकबारथी नहीं प्रपप्त कर सकता। देखिए कौटि- 
लय (२।२), मतू (5१५१), गौतम (१२२८), याज्ञ ० (२।३६), विष्णु ० (६॥१९), तारद (४१०७) एवं कात्या- 
यन (२५०६) । इस नियम को दैंगुण्य की संज्ञा दी गयी है । आजकल इसे 'दासदुपढ” कहा जाता है। इसके विषय में 
हम नीचे पढ़ेंगे ! वस्तुओं के ब्याज के रूप में सामग्री आदि के विषय में मतैक्य नहीं है।इस विषय में विस्तार के साथ 
कहने की आवश्यकता नहीं है। मनु (८९५१) का कथन है कि अनाज, फल, ऊन, भारवाही पशुओं तथा घत-दूध 
आदि के ऋणों में पाँच गुने से अधिक नहीं लिया जा सकता । बाज्ञ ० (२३६) के अनुसार पश्चओं एवं दासियों के विषय 
में उनको सन्‍्तानें लाभ रूप में ली जाती हैं; तेल, धृत के ऋण में अधिक-से-अधिक आठ गुना प्राप्त किया जा सकता है; 
किस्तु परिधानों एवं अन्नों के ऋण में ऋमश: चौगृता एवं तिगुना लिया जा सकता है। वसिष्ठ (र।४४-४७) का कहना 
है कि अन्नों, पुष्पों, जड़ों (कन्दों या मूलों), फलों एवं तेलों में तियुन! तथा तोलकर दी जाने बाली वस्तुओं में आठ गुना 
लिया जा सकता हैं । और देखिए विष्ण (६१२-१५) ! विष्णु० (६।१७) का कथन है कि जहू कोई नियम न हो 
वहाँ ऋण का अधिक से अधिक दुगुना लिया जा सकता है (अनुक्तानां द्विगुणा)। कात्यायन (५७०-५७२) के 
अनुसार बहुमूल्य रत्नों, मोतियों, सीपियों, सोचा, चाँदी, फलों, रेशम, ऊन पर ऋण के रूप में दुगुना त्तथा तैलों, पेय 
पदार्थों, घृत, खाँड, नमक तथा भूमि पर आठ गुना तथा साधारण धातुओं पर पाँच गुना लाभ लिया जा सकता है। और 
देखिए बृहस्पति एवं व्यवह्ा रनिर्ण य (पृ० २२६ ) । 

आधुनिक दाम-दुपट” के विषय में मनु (८१५१) एवं गौतम (१२।२८) ने इस प्रकार कहा है--'एक बार 
ही मूल धन एवं व्याज के रूप में जो कुछ लिया जाता है वह्‌ ऋण के दुने से अधिक नहीं हो सकता ।' ऋण केवल ऋणी 
से ही नहीं अल्कि उसकी तीन वीढ़ियों से भी प्राप्त किया जा सकता है, अत: ऋण चकाने की कोई अवधि नहीं थी और 
ऋष्णदाता स्वभावत: चाहता था कि व्याज बढ़ता जाय । इसी से ऋषियों ते यह नियम बना दिया कि ऋण की वसूली 
दूने से अध्रिक नहीं हो सकती । इस नियम से ऋणदाता के अति लोभ पर नियन्त्रण लग गया | इस विषय में छट के 
लिए देखिए मनू (८१४१) की विभिन्न दीकाएँ एवं अन्य निवन्ध, बथा मिताक्षर/ (याज्ञ० २३६ ) व्यवहारमयूख 
तथा मनु (5१५४-१५५) एवं याज्ञ० (२३६) । एक मत यह है कि (१) यदि ब्याज प्रति दिन, प्रति मास या 
प्रति वर्ष लिया जाय और एकबारगी न माँगा जाय तो ब्याज की अधिकता मूल धन से कई गुनी बढ़ जायगी । (२) यदि 
ब्याज कुछ समय तक बढ़ता जाय और एक नया समझौता हो कि अब से मूल धन के साथ ब्याज मिलकर ऋण माना 


१२. सपादपणा धर्म्षा सासवद्धिः पणशतस्थ | पझचयणा व्यावहा रिको । दशपणा कान्तारकाणाम्‌ । विशति- 


पा सामुद्राणाम्‌ । तत्तः पर कतु : कारथितुश्व॒ पुर: साहसदण्डः । श्रोतुणामेकक प्रत्यर्धदण्डः । अर्थशास्त्र (२३) | 
श्द्‌ 
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जायगा, तो आये चलकर ऋण दुगुनें से अधिक मिल सकता है। मनु (5५४-१५५) एवं बृहस्पति ने ऐसा 
समझौता मात लिया है। किन्तु यदि ऋणी ऐसा समझौता नहीं करता तो दामदुपट का नियम लागू होगा (३) यदि 
ऋण दूना हो जाय और ऋणी के स्थान पर कोई दूसरा व्यक्ति ऋण चुकाने का भार ले ले तो ऋणदाता की दूने से अधिक 
प्राप्त हो सकता है। (४) यदि ऋणी ऋण का कुछ भाग दे देता है और ऋणदाता कुछ छूट दे दंता है, जिसे मिताक्ष रा 
(याज्ञ ० २!३६) ने रेक कहा है, और सम्पूर्ण प्राप्ति को कम कर दता है, यों ऋणदाता कछ अतिरिक्त धन पाता है, 
जिसे मिताक्ष रा ने सेक कहा है, और वह मौलिक ऋण में जोड़ दिया जाता है और एक नवीन समझौता हो जाता है, 
तब “दामदुपट' का नियम नहीं लागू होता। 

यदि काल निश्चित न हो, या पहले से निश्चित काल व्यतीत हो यया हो या ब्याज बढ़कर मूल के बराबर हो 
गया हो तो माँगने पर ऋण लौटा देना पड़ता है। यदि लौटाने पर ऋणदाता ऋण न स्वीकार करे तो ब्याज का बढ़ना 
बन्द हो जाता है भौर ऋणी उसे किसी तीसरे व्यक्ति के पास रख देता है (गौतम १२३०, याशे० २४४) | वसिष्ठ 
(२।४६) का भनोरंजक कथन है कि राजा के मरते पर ब्याज शक जाता है किस्तु उत्तराधिकारी के राज्या भिषेक के उप- 
रान्त पुन: बढ़ना आरम्भ कर देता है।* $ नारद (२३६) का कथन है कि विशेष या स्पष्ट समझौता न हुआ हो तो 
सामग्रियों के मूल्यों, प्रिश्रमिकों, प्रतिभूति, अर्थ-दण्ड, भाट-चारणों को दिये जाने वाले धन तथा जुए पर लगी बाजी 
पर ब्याज नही लगता । यही बात कात्याथन (५०८) ते भी कही' है, किन्तु उन्होंने इस सूची में खालों, अन्नों, वेयों, 
वधू-भूल्य एवं प्रतिभूति को जोड़ दिया है । कौटिल्य (३३२) के अनुसार ऋणी दीघंकालीन वैदिक यज्ञ में लगा हो 
या किसी रीग से ग्रस्त हो या अत्पावस्था का (ताबालिग) हो या निर्धन हो (अर्थात्‌ जीविका के साधन से विहीन हो) 
तो उस पर ब्याज नहीं लगता | नारव (४१०८) के मत से मित्नता के बल पर दिये गये ऋण पर ब्याज नहीं लगता, 
जब तक कि कुछ लिखित न हो, किन्तु छः मास बीत जाने पर ब्याज लग जाता है | यही बात कात्यायन ( ५०५ ) में भी 
पायी जाती है । और देखिए नारद (४॥१०६)। ऐसी स्थिति में यदि ऋणी ऋण न लौटाये तो पाँच प्रतिशत व्याज 
लगने लगता है। कात्यायन (५०२-५०४) से याचित॒क (अल्पकाल के लिए लिये गये धन या वस्तु के ऋण!) के विषय 
में तीन व्यवस्थाएँ दी हैं--(१) जब कोई याचितक को बिना चुकाये दूसरे देश चला जाता है तो जिना मांगे ही एक 
वर्ष के उपराच्त ब्याज बढ़ने लगता है; (२) ऐसी स्थिति में माँगने पर भी जब ऋणी दूसरे देश में चला जाता हैतो 
माँधने के तीन मास उपरान्त ब्याज बढ़ने लगता है; (३) यदि माँगने पर ऋणी धन न लौठाये तो राजा को चाहिए 
कि माँगने के दिन से लगाकर व्याज की वसूली कराये, भले ही ऋणी अपने देश में हो और व्याज के विषय में पहले से 
कुछ न लिखित दो | इस विषय में मदनरत्न का कथन है कि व्याज-दर याज्ञ० (२१३७) एवं विष्णु० (६।४) के 
अनुसार होगी अर्थात्‌ प्रति मास १/८० भाग (भरकृतामपि वत्सरातिक्रमेण यथाविहिताम्‌) । 

आधि का तात्पय है चल सम्पत्ति के विषय में न्‍्यास(धरोहर)या अचल सम्पत्ति के विषय में बन्धक। नारद 
(४११७) का कथन है कि ऋण देने में आधि एवं प्रतिभूति दो प्रकार के विश्वसनीय हेतु हैं तथा साक्षी एवं लेख्य दो 
प्रमाण हैं। आधि नाम इसलिए पड़ा है कि ऋणदाता को उस पर अधिकार मिल जाता औ(नारद ४१२४)एवं याशे० 
२५८ पर मिताक्ष रा) । आपस्तम्बधमंसूत्र (१।६।१८।२०), गौतम (१६२४६), कौटिल्य (३१२ ते आधि का 
उल्लेख किया है। मनु (८१६५) ने बन्धक के अर्थ में आधमन का प्रयोग किया है| बृहस्पति के मत से आधि के चार 
प्रकार हैं--जंगस, स्थावर, गोष्य (प्रतिज्ञा कराने वाले के पास रखा जानेवाला ) एवं भोग्य (जिसका भोग क्रिया जाय) । 


१३. राजा तु मृतमावेन द्रव्यवद्धि विनाशयेत । पुन: राजाभिषेकेण द्रव्यमूलं च ब्धत ॥ बसिष्ठ (२४ द)। 


आधि (रहन, बन्धक ) ७७८ 


तारद (४॥१२४) ने प्रथमंत: आधि को दो भागों में बाँटा है :(१) जो कुछ काल तक ही रखा जाय एवं (२) जो 
पूरा ऋण चुकाये जानें तक रहे। नारद ने पुनः: इन दोनों को पृथक्‌-पृथक्‌ ग्रोप्य एवं मोग्य दो भाणों में बाँटा है। इस 
अन्तिम विभाजन को यौतम (१२३२), मनु (5१४३ ), याश० (२।५६) एवं कात्यायन (५७६) भी मानते हैं। 
इस विषय में विस्तार के साथ देखिए मिताक्षरा (याज्ञ ० २५८), मेघातिथि (८१४३), कुल्लूक (मनु 5१४३) 
एवं प्रजापति (पराशरमाध्वीय ३, पु० २४२) । । 

आधि के विषय मे सामान्य नियम यह है कि चाहे वह जंगस हो या स्थावर, यदि वह भोग्य है ती उस पर ब्याज 
नहीं लगता और ऋणी को धन (ऋण) लोटा देने पर अपनी सम्पत्ति पुनः ग्राप्त हो जाती है। व्यास एवं भरद्वाज 
(सरस्वतीविलास, पृ० २३२-२२३४) के अनुसार भोग्य आधि के विषय में सम्पत्ति की भाय पूर्ण ब्याज तथा मूल के 
कुछ भाग के रूप में ग्रहूण कर ली जाती है ।इसी को सम्रत्यय भोग्याधि कहते हैं। जहाँ सम्पत्ति-आय केवल ब्याज के 
रूप में ली जाती है उसे अप्रत्यय भोग्याधि कहा जाता है | मिताक्षरा (याज्ञ ० २६४ ) का कथन है कि अग्रत्यय भोग्याधि 
को क्षयाधि भी कहा जाता है। 

ब॒सिष्ठ (स्मृतिचन्द्रिका २, पु० १४५) के मत से यदि कोई अपनी सम्पत्ति बन्धक रखकर उसे पुनः बेच देता 
है तो क्रथकर्ता को बन्ध्रक का उत्तरदायित्व ग्रहण करना पड़ता है, अर्थात्‌ बह ऋण का देनदार होता है। यदि कोई 
बत्धक रखे और उसी दिन उसे बेच दे या किसी को भट रूप में भी देद तो प्रतिग्रहण करने वाले को एक तिहाई मिलता 
है और बवन्धक रखने वाले तथा क्रयकर्ता को शंष दो-तिहाई में बराबर-बराबर मिलता है। भरद्वाज (व्यवहारनिर्णय 
पुृ० २४५) के मत से यदि किसी को कई ऋण देने हों, यथा--कुछ आधि या बन्धक वाले और कुछ प्रतिभूति या व्यक्ति 
गत स्थास बाले को, तो अन्तिम को सबसे पहल मिलता है और बन्धक वाले को कालान्तर में । 

कात्यायन (५५२) के मत से यदि भूमि या घर या गाँव की सीमा के विषय की (चौहदी आदि) सारी बार्ते 
उल्लिखित हो जायें तो आधि सबल हो उठती है। केवल साक्षी-गण के समक्ष की अपेक्षा लिखित प्रमाण प्रबलतर होता 
है (कात्यायन ५१८) । यदि पृथक रूप से एक ही वस्तु कई जगह बन्धक रखी जाय तो जो पहले अधिकार कर लेता 
है उसको प्रमुखता मिलती है (विष्णु० ५।१८४५ एवं बृहस्पति, पराशरमाधवीय ३, पृ० २३३) । इससे स्पष्ट है कि 
हिन्दू म्याय के अनुसार स्वामित्व या भोग अधिक प्रबल था । इस विषय में देखिए याज्ञ७ (२।६० ), नारद (४१३६) । 
यदि कोई बन्धक किसी एक के पास साक्षी-गण के सामने रखा जाय और दूसरे के पास लिखित रूप में, तो दूसरे को 
पहले की अपेक्षा प्रामाणिकता दी जाती है (कात्यायन ५१८; पराश रमाधवीय २, २३५; स्मृतिचन्द्रिका २, पु० १४४; 
सरस्वती विलास १० २३७) | यदि ऋणो एक ही वस्तु किसी दूसरे को बन्धक रूप में दे और पहले का ऋण न चुकाये तो 
विष्णु ० (५।१८०-१८२) के मतससे उसे श्री र-देण्ड या कद की सजा दी जा सकती है और यदि बन्धक वाली भूमि 
गोचर हो या अति विस्तृत हो तो भी यही दण्ड दिया जाता है, किन्तु भूमि कम हो तो १६ सुवर्ण का द०्ड दिया जाता 
है । इन स्थितियों में कात्यायन (५१७) ने उसे चोर की सजा देने की व्यवस्था दी है। अन्य बातों के लिए देखिए 
कात्यायव (५१६-५२१) । 

यदि आधि का मूल्य कम हो दझाय और बह मूल एवं ब्याज के बराबर हो या नष्ट-भ्रष्ट हो जाय तो ऋणी को 
दूसरी वस्तु बन्धक में रखनी पड़ती है या ऋण लौटा देना पड़ता है (याज्ञ० २:६०, कात्यायन ५२४) | ऋणदाता को 
प्रतिभृति या बन्धक की वस्तु बड़ी सावधानी से रखनी चाहिए (मिताक्षरा, याज्ञ ७ २।६०; बृहस्पति )। यदि रखी 
हुई वस्तु को समझौते के प्रतिकूल उपयोग में लाया जाय तो ब्याज बन्द हो जाता है ओर यदि वह नष्ठ हो जाय तो ऋण- 
दाता को उसे उसी रूप में लौटाना पड़ता है या उसके मूल्य की दूसरी वस्तु देनी पढ़ती है। इसी प्रकार उपयोग में लायी 
जानेयाली बनन्‍्धक-वस्तु नष्ट या खराब हो जाय तो ऋणदाता का ब्याज बन्द हो जाता है और उसे उस वस्तु को लौदाना 


उदे० धर्मशास्त्र का इतिहास 


पड़ता है या ऋण समाप्त है जाता है। इस विषय में देखिए याज्ञ ० (२।५६) एवं उसी पर मिताक्षरा एवं नारद (४१२५- 
१२७) | अन्य बातों के लिए देखिए कात्यायन (५२३); नारद (४१२६, १३०); याज्ष० (३॥५६); विष्णु 
(६६); गौतम (१२।३६) एवं बृहस्पति । निक्षेप को सावधाती से रखने के विषय में देखिए नारद (सनिक्षेप १४); 
याज्ञ० (२६७); मन्‌ (८१॥६) । निशक्षेप का अथ है धरोहर या बन्धक जो ऋण लेने के लिए रखा जाय । 

पारस्परिक समझौता या निर्णय हो जाने के उपरान्त ऋ णी समय से पूर्व आधि या बन्धक माँग नहीं सकता, 
हाँ, पुनः नये समझौते से प्राप्त कर सकता है। किन्तु यदि ऋणदाता समय के उपरान्त उसे नहीं लौटाता है तो उसे चोर 
वाला दण्ड मिल सकता है (याज्ञ़० २६२) | एसी स्थिति में कौटिल्य (३११२) ने १२ पण का अर्थ-दण्ड घोषित 
किया है। जब गोप्य आधि हो या मूल छत एवं व्याज मिलकर दूवा धन हो गया हो और समय की छूट के उपरान्त भी 
किसी प्रकार की देन न हुई हो या निश्चित समय बीत गया हो और ब्याज आदि न दिया गया हो (चाहे धन दूना हुआ हो 
या नहीं) तब बन्धक का स्वामित्व ऋणदाता को प्राप्त हो जाता है (मिताक्षरा, याज्ञ» २।५८) । किन्तु यदि लिखा- 
पढ़ी में स्वामित्व के नष्ट होने की बात न लिखित हो, केवल धन तथा ब्याज के मिलने की बात हो तो स्वामित्व बना 
रहता है। ऐसी स्थिति में ऋणी को बन्धक बेच देने का अधिकार रहता है। यही बात भोग्याधि में भी है, और इस 
स्थिति में ऋणी या उमके उत्तराधिकारी किसी भी समय धन देकर बन्धक की वस्तु प्राप्त कर सकते हैं और वन्धक- 
वस्तु का स्वामित्व समाप्त नहीं हो सकता। थाज्ञ० (२१६३) एवं बृहस्पत्ति के मत से ऋणदाता ऋणी के सम्बन्धियों 
तथा साक्षियों के समक्ष आधि बेच सकता है, जब कि धन दूता हो चुका हो या निश्चित समय बीत चुका हो या ऋणी मर 
गया हो या अनुपस्थित हो या धन लौटा ने सका हो | कात्यायन (५२४) के मत से ऐसी स्थिति में ऋणदाता अपना 
धन लेकर शेष राजा को ( सम्भवतः पास के स्थायालय में ) लौटा देता है। कौटिल्य (३३१२) का कथन हैकि यदि 
ऋणदाता को अपने घन की हानि की सम्भावना हो और आधि के व्यापार-मूल्य से वह अधिक हो तो धर्मस्थों की आज्ञा 
से वह ऋणी की उपस्थिति में उसे बेच सकता है या वह्‌ विश्वास के लिए धरोहरया प्रतिभूति या प्रत्यय की माँग कर 
सकता है। डपयु कत बातों से स्पष्ट है कि प्राचीन भारत में न्यायालय के द्वारा अथवग व्यक्तिगत रूप में बन्धक की बिक्री 
न्यायानुकूल थी । 

याज्ञ० (२।६१) ने आधि के दो अन्य प्रकार भी लिखे हैं; चरित्रबन्धक एवं सत्यंकार।| प्रथम आधि में यदि 
ऋणदाता अच्छे चरित्न (ईमान) का हो तो अधिक मूल्य की आधि भी दी जा सकती है था थ्रद्धि ऋणी अच्छे चरित्र 
का हो तो कम मूल्म वाली आधि भी स्वीकृत हो सकती है। इन स्थितियों में दी हुई सम्पत्ति की हामि नहीं होती 
और राजा या न्यायालय केवल ब्याज का दूना दिला सकता है । दूसरा अर्थ यह है कि इसमें अधुर्व या पुण्य प्रत्थथ होता 
है, अर्थात्‌ गंगा-स्नानयात्ा या अग्निहोत्न यज्ञ करने के फल का ही विश्वास या प्रत्यय पर्याप्त है । ऐसी स्थित्ति में कु णदाता 
को दूवा मिल जाता है और आधि की हानि नहीं होती । दुसरे प्रकार की आधि अर्थात्‌ सत्यंकार में लिखते समय केवल 
यह लिखा जाता है--/में केवल दूना दूगा । आधि की हानि नहीं होगी | इसका दूसरा अर्थ यह है--जब केवल कोई 
चिहन (अँगूठी आदि) दिया जाय और ऋणी अपना प्रतिवचन तन निवाहे तो उसे उस प्र तिभूति का दूना देना पड़ता है। 

यदि ऋणदाता मर जाय या विदेश में हो और ऋणी धन लौटाना चाहता हो तो वह उसके क्टुम्ब को देकर 
आधि प्राप्त कर सकता है। यदि एंसी स्थिति में ऋणदाता का कोई सम्बन्धी न हो तो धन किसी ब्राह्मण (यदि ऋण- 
दाता ब्राह्मण हो) को दिया जा सकता है और यदि कोई ऐसा ब्राह्मण न मिले तो धन जल में फेंका जा सकता है (याज्ञे ० 
२६६२; नारद ४११२-११३ ) । कौशिक-सूत्र (४६३६-४७) में आया हैं कि ऐसी स्थिति में अर्थात्‌ जब ऋणदाता 
सर गया हो! और उसका कोई उत्त राधिकारी न हो तो धन श्मशान सें या चौराहे पर रख दियाजा सकता है संग्रह 
का केंथन है कि ऐसी स्थिति में धन पलाश के पत्ते पर रखकर दैतिरीय संहिता के ३३।४१-२ मन्त्र पाठ के साथ जल 


आपधि के प्रकार; प्रतिभू (जामिन ) ७८१ 


में बहाया जा सकता है। मिताक्षरा (याज्ञ ० २६३) में लिखा है कि जब ऋणदाता अनुपस्थित हो तो ऋणी को चाहिए 
कि बह आधि का मूल्य निर्धारण करके ऋणदाता के यहाँ रहते दे और आगे का ब्याज न दे और ऋणदाता के आने पर 
उसे ले छे तथा उसके नष्ठ हो जाने पर उसका मूल्य ले ले । 

प्रतिभू--अतिभू या लग्तक (बृहस्पति एवं कात्यायन ५३०) का अर्थ है औपनिधिक या जामिन । 
गौतम (१२।३८) में प्रातिभाव्य एवं पाणिनि(२।३।३६) में प्रतिभू आया है। प्रतिभू में तीन व्यक्ति आते हैं; ऋण- 
दाता, ऋणी (मुख्य ऋणी ) तथा वह व्यक्ति जो जामिन होता है, अर्थात्‌ विश्वास दिलाता है कि यदि ऋणी नहीं देगा 
तो वह देगा । मनु (5१६० ) ने प्रतिभू का उल्लेख उपस्थित होने तथा ऋण देने के सिलसिले में क्रिया है! प्रतिभू 
के तीन उद्देश्य हैं: _मय पर उपस्थित होना, धन देवा तथा ईमानदारी का प्रदर्शन, अर्थात्‌ ऋणी को उपस्थित कराते 
के लिए, ऋणी के धन न देने पर स्वयं धन देने के लिए तथा यह विश्वास दिलाने के लिए कि ऋणी पर विश्वास किया 
जा सकता है। इन बातों के अर्थ के लिए देखिए याज्ञ ० (२।५३) पर मिताक्षरा, स्मृतिचन्द्रिका २ (पु० पृ८८) | बह- 
स्पति ने याज्वल्वय द्वारा उपस्थापित उपर्युक्त ती त प्रतिभूओं के अतिरिक्त एक और बतलाया है; वह व्यक्ति जो ऋणी 
का विभव (यथा--आभूषण तथा अन्य सामाव आदि) दिला देने की जिम्मंदारी ले। कात्यायत (५३० )ने लिखा है 
कि लग्नक (प्रतिभू) ऋणी द्वारा ऋण लौटान, उसकी उपस्थिति ( उपस्थान ), उसकी ईमानदारो तथा शपथ (या दिध्य ) 
दिलाने आदि में काम आता है। हारीत के मत से प्रतिभू के पाँच उद्देश्य होते हैं: अभय या शान्ति रखने के लिए, ईमान- 
दारी के लिए, ऋण दिलाने के लिए, ऋण की सम्पत्ति दिला देने के लिए तथा उसकी उपस्थिति के लिए ११४ आजकल 
इन पाँचों प्रकारों को कार्यान्वित किया जाता है | व्यवद्वारप्रकाश (प० २४८) ने व्यास द्वारा कथित सात प्रकारों को 
तीन ही प्रकारों में रख दिया है। किन्तु ईश्वर या राजा द्वारा उपस्थापित बाधाओं में प्रतिभू होनेवाले को छूट भी 
मिली है (मन्‌ 5१५८ एवं कात्यायत ५३२॥५३३) । 

इसमें सन्देह नहीं कि प्रत्िभू बनने वाले को ऋणी का उत्त रदायित्व ग्रहण करना पड़ता था, किन्‍्तू उसकी मृत्यु 
के उपरास्त उसको सन्‍्तातों को ऋणी की उपस्थिति या प्रत्यय (ईमानवारी ) का भार नहीं ढोना पड़ता था । किन्तु 
यदि प्रतिभू होनंवाला व्यक्ति ऐसा करने के लिए ऋणी से कूछ प्रतिभूति स्वयं ग्रहण कर लेता था तो उसकी सनन्‍्तान को 
उसे लौटाना पड़ता था। पुत्रों एवं पौतों द्वारा चुकाय जानेवाले प्रतिभू-उत्त रदायित्वों के विषय में हुम आये लिखेंगे। 
यदि प्रतिभ होने वाले कई व्यक्त हों, तो उन्हें अनुपात के अनुसार ही चुकाना पड़ता था। किन्तु यदि सभी प्रतिभ व्यक्तियों 
ते सम्मिलित रूप से जिम्मंदारी ली हो तो ऋणदाता किसी एक पर भी सम्पूर्ण घन का दावा कर सकता है (याज्ञ० 
२।५५ एवं नारद ४।१२० ) ! अन्य बातों के लिए देखिए कात्यायन (५३८-५३४), याश ० (२।५६), नारद (४१२१) 
एवं विष्णु० (६।४४) 

ऋण चुकाने के कई प्रकार थे। मनु ( ८५४७-४८) के मत से राजा किसी भी प्रकार से ऋणी द्वार! ऋणदाता 
को धन दिलान की व्यवस्था कर सकता है | यदि ऋण लने की बात अस्वीकार हो तो एकमात्र ढंग था न्‍्याथालय में 
मुकदमा चला देना । किन्तु ऋण स्वीकार कर लेने पर मनु (5४4 -- नारद ४॥१२२ ) एवं बृहस्पति ने ऋण उगाहने 
के पाँच प्रकार बताये हैं--(१) धर्म (अनुरोध, अनुनय करवा, समझाना-बुझाना ), (२) व्यवहार (न्यायालय की 
शरण जाना), (३) छल या उपधि (चालाकी), (४) आचरित (धरवा, ऋणी के द्वार पर बैठ जाना) तथा (५) 


१४. अभये प्रत्यये दाने उपस्थाने प्रदर्शने | पज्चस्वेव प्रकारेषु ग्राहयों हि प्रतिभूबूर्ध: ॥ हारीत (स्मृति- 
बर्द्रिका २े, १४८; व्यवहारप्रकाश २४८) । 


फ््फर्‌ धमंशास्त्र का इतिहास 


बल (बलवंश काम कराना या बन्दी बनाना) । द्वार पर बँंठ जानें की बात आपस्तम्बधमंसूत्त (१॥५॥१६।१) 
में भी आयी है और ऐसे ऋणदाता को प्रत्युषविष्ट कहा गया है । मरवड़-शिलालेख (सव्‌ ११४१-४२ ई०) में 
(एपिग्रेकिया इश्डिका ११, पृ० ३७) इस कार्य को काय-ब्त (यदि ब्राह्मण: कायब्रतं कृत्वा ज्रियते) कहा गया 
है। व्यवहार को छोड़कर अन्य प्रकारों का वर्णन बृहस्पति में आया है। धर्म प्रकार में प्रित्नों एवं सम्बन्धियों द्वारा 
संदेश भेजकर बार-बार समझाया-बुझाया जाता था या प्रार्थनाएँ की जाती थीं।छल या उपधि में ऋणदाःता 
द्वारा किसी बहाने किसी वस्तु (आभूषण आदि) को किसी उत्सव या विवाह-आदि में उपभोग के लिए लेकर न 
लौठाना या किसी को देने के लिए कोई वस्तु लेकर उसे न देता होता था। बल में ऋणी को ऋणदाता के यहाँ बुलाकर 
बन्द कराना या मारना-पीटना होता था । आचरित में ऋणदाता ऋणी के द्वारपर अपनी पत्नी या पुद्ध या पशु को बाँध 
देता या वहीं बैं> कर उपवास करना आरम्भ कर देता था| किन्तु ये सभी विधियाँ सभी प्रकार के ऋणियों के साथ 
नहीं प्म्भव थीं । कात्यायन (४७७-४८० ) ने भी कुछ विधियाँ बतायीं हैं। यदि व्यवहार को छोड़कर अन्य विधियाँ 
ऋतणदाता द्वारा अपनायी जाती थी और ऋणी को कष्ट दिया जाता था तो वह ऋणी न्यायालय की शरण ले सकता था 
ओर जब सन्देह उत्पन्द हो जाता या मूल धन, ब्याज,पान्न ता आदि के विश्यय में झगड़ा खड़ा हो जाता था और अन्त में ऋण- 
दाता हार जाता तो उसे दण्डित किया जावा था और उसे निर्धारित घन लेता पड़ताथा ) किन्तु बदि ऋणी अपनी जिम्मे- 
दारी स्वीकार कर लेता और फिर भी ऋण नहीं देता तथा ऋणदाता व्यवहार को छोड़ अन्य विधियाँ अपनाता था जो 
ऋणी की जाति एवं वृत्ति के अनु हप होती थीं और तब भी ऋणी ऋणदाता के विरुद्ध राजा के यहाँ आवेदन करता था 
तो राजा उसे दण्डित करता था और उसे ऋण-धन एवं अनावश्यक आवेदन करने का अर्थ -दण्ड देने के लिए उद्देलित करता 
था (याज्ञ ० २।४०; मनु 5१७६; विष्णु ० ६॥१६) । इस विषय में और देखिए कात्यायन (५८०-५८४]) । मन्‌ 
(5१७७ ),याज्ञ ७० (२४३) एवं वारद (४।१३१) का कथन है कि यदि ऋणी ऋण लौटा में असमर्थ हो तो ऋणदाता 
द्वारा उससे उसकी जाति के अनुरूप तब तक अपने घर में काम कराया जा सकता है जब तक ऋण पूरा न हो जाथ ; किन्तु 
ऐसी स्थिति में ब्राह्मण ऋणी से हल्की किश्त में ऋण उगाहां जा सकता है। कौटिल्य [३॥२) का कथन है कि ऋणी 
कृषकों एवं राजकर्मचारियों को फसल के समय नहीं पकड़ना चाहिए; उन रित्तियों को, जो अपने पतियों का ऋण चुकाने 
के लिए प्रतिश्रुत नहीं हुई हों, बन्द्दी नहीं बनाना चाहिए; किन्तु उन चरवाहों को पत्नियों को, जिन्होंने आधे अनाज 
पर भूमि जोतने-बोने को ली हो, निर्धारित धन या अनाज न देने पर पकड़ा जा सकता है। यदि कई ऋणदाता हों 
तो पहले को पहले देता चाहिए, ब्राह्मण ऋषणदाता को क्षत्रियों की तुलना में ऋण का भुगतान पहले मिलना चाहिए 
(याज्ञें० २४१, कात्या० ५४१) । कौटिल्थ (३।२) के मत से राजा एवं श्रोत्रियों को प्रमुखता मिलनी चाहिए। 
किन्तु कात्यायत (५१३) के मत से यदि एक ही दिन कई प्रकार के समय (करार) किये गये हों तो सबको 
बराबर-बराबर मिलना चाहिए ! और देखिए भरद्वाज़ ५ 
यदि ऋणी पूरा ऋण एक बार चुकाने में असमर्थ हो तो वह जो कुछ समय-समय पर दे सके उसे ऋण के लेख्य 
प्रमाण के पृष्ठभाग पर लिखित कर देता चाहिए । यदि ऋणदाता चाहे तो रसीद (उपगत या भ्रवेशपत्र, मिताक्षरा मी 


१४. ऋणिकसथ धनाभावे देयोन्योर्थस्तु तत्कमात्‌ । धान्य हिरण्यं लोह॑ वा गोमहिष्यादिक तथा ॥ वस्त्र 
भूदसिवर्गश्च बाहुतादि यथाक्रसस्‌ । धनिकस्थ तु विक्रीय प्रदेयसनुपुर्व शः ॥ क्षेत्रामावे तथारामस्तस्याभावे मृहक्रयः | 
द्विजातीनां गृहाभावे कालहारो विधोयते ॥ भरहाज (व्यवहारनिर्णय पृ० २५४; पराशरमाधवीय रे, २५६; व्यव- 
हरसार पृ० ११६) । 


ऋण-शोधन और उत्तके उत्तरदायों छ्प्तरे 


दे सकता है (याज्ञ० २६३; नारद ४११४; विष्णु० ६२६)। यदि ऋणदाता ऋणी की प्रार्थना पर रसीद न दे, तो 
वह अपने शेप ऋण से हाथ धो सकता है। तारद(४११५ बृहस्पति) के मत से यदि ऋणदाता धर्म आदि प्रकारों से 
प्राप्त धन को प्रमाणपत्र पर या पृथक्‌ रूप से नहीं लिछित करता तो स्वयं ऋणी को ब्याज मिलने लगता है।ऋण चुक जाने 
पर प्रमाणपत फाड़ दिया जाता था या एक दूसरा प्रमाणपत्र लिख दिया जाता था कि ऋण समाप्त हो गया। साक्षियों 
के समक्ष दिया गया ऋण उनके ही समक्ष लौदाया जाता था (याज्ञ० २।६४; विष्णु० ६॥२४-२४; वारद ४॥११६) । 

अब यह देखना है कि ऋण चुकाने का उत्तरदायित्व कित लोगों पर पड़ता है। तीन स्थितियों पर ध्यान दिया 
जाता था--(१) धामिक, (२) न्याय्य एवं नैतिक तथा (३) व्यावहारिक (कानूनी) | धामिक खिद्धान्तों के 
अतुसार पुत्रों एवं पौत्ों को पितु-ऋण चुकाना पड़ता है (कौटिल्य ३।२; यज्ञ ०२।१५०; नारद डा; बृहस्पति; कात्या- 
यन ५६० ; बृद्ध-हारीत ७४२५०-५१; विष्णु० ४॥२७)। बया यह उत्त रदायित्व प्रपौत्रों पर भी है ? बुहस्पति ने स्पष्ट 
लिखा है कि प्रपौत्रों को प्रपितामह का ऋण नहीं चुहाना पड़ता | यही बात विष्णु० (६।२८) ने दूसरे ढंग से कही है। 
नारद (४४), कात्यावन आदि के मत से चौथी पीढ़ी के उपरान्त ऋण देने का उत्तरदायित्व समाप्त हो जाता है। 
किन्तु “चौथी पीढ़ी” का तात्पर्ष क्या है? इसमें प्रथम ऋणी (मौलिक ऋणी ) सम्मिलित है अथवा वहीं ? सम्भवत: 
चार पीढ़ियों में मौलिक ऋणी सम्मिलित है,बयोंकि अधिकांश स्मृतियों में 'प्रपौत्र' स्पष्ठ रूप से उल्लिखित नहीं है। 
मनु (६7१३७), बौधायन (२।६।६) एवं वसिष्ठ (१५१६) के मत से युक्त, पौत् एवं प्रपौत्न अपने पूर्वपुरुषों को सर्वोत 
त्तम आध्यात्मिक लाभ देते हैं, मनु (६7९८६) एवं तारद(४॥६)के अनुसार श्राद्ध में तीन पीढ़ियाँं के लोग पिण्डदान 
करते है। गौतम (१२।३७), याज्ञ० (२५१), नारद (४॥२३) एवं विष्णु० (१५४४० एवं ६।२६) के मत से जो 
वसीथत पाता है बह पिण्डदान करता है और पितृ-ऋण चुकाता है। स्पष्ट है, सम्पत्ति-अधिका र के साथ पिण्डदान करना 
एवं ऋण चुकाना एक सामान्य नियम-सा रहा है। जो सब्तान या संतति वसीयत नहीं पाती उसका उत्त रदायित्व क्यों कर 
रहेगा ? इस विषय में देखिए याज्ञ ० ( २४५० ) की टीका मिताक्षरा; स्मृतिचन्द्रिका २, पृ० १७१; वी रमित्नोदय ( व्यवहा र- 
प्रकाश ) आदि । स्मृतियों में निम्तलिखित सिद्धान्त प्रकट होते हैं। (१) वंशान्‌ क्रम से प्राप्त सम्पत्ति वाली तीन पीढ़ियों 
(पुत्र, पोत एवं प्रतौत ) को ऋण चुकाना चाहिए (मिताक्षरत, याज्ष० २५१; स्मृतिचन्द्रिका २, पृ० १७१; व्यवहार- 
प्रकाश पृू० २६४)।(२) यदि आगे की पीढ़ियों को वसीयत न मिली हो तो पुत्र को मूलधन तथा ब्याज चुकाना चाहिए, 
पौत्र को केवल मूलधन तथा प्रपौत्र को, यदि वह न देना घाहे, कुछ नहीं देना पड़ता (विधष्णु० ६२७-२८; बृहस्पति; 
कात्यायन ५५६)। वी रमित्रोदय में ये दोनों सिद्धान्त बड़ी सुक्ष्मता से दिये गये हैं ।! * (३)तीसरा सिद्धान्त उपर्युक्त दोनों 
सिद्धान्तों का अपवाद है; पिता के अनैतिक एवं अवैधानिक ऋषण को पुत्र भो नहीं दे सकता । इस धिद्धान्त के विथय में 
हम आगे कहेंगे । (४) चौथा सिद्धान्त यह है--पिता के रहते कुछ वरिस्थितियों में पुत्त,पौत्न एवं प्रपोत्ष को पिता तथा वंशा- 
नुक्म से आते हुए ऋण को चुकाता चाहिए। याज्ञ० (२।५० ) का कथन है कि पुत्नों एवं पौत्ों को पिल्रा के मरने या विदेश 
चले जाने या न अच्छ होनेवाले रोग से पीड़ित होने पर ऋण चुकाना चाहिए । नारद (४॥१४) , विष्णु ० (६२७ ), कात्या- 
यत ( ५४८-५५० ) १ ५ का कथन है कि यदि पास में रहता एवं जोवित पिता संन्यासी (विष्णु ० के मत से ) हो जाय, रोग- 


१६. परुन्नेण रिक्‍्थग्रहणाग्रहणयों: सवृद्धिकमेव देयम्‌ | पुत्राभावे पौन्रेण रिक्थग्रहणे सोदयं देयम्‌ । अग्रहणे 
मूलमेव । प्रपौश्नेण तु रिक्थाग्रहणे मूलमपि न देयम्‌ । व्यवहारप्रकाश, पु० २६४ | 

१७. घनग्राहिणि प्रेते प्रश्नजिते द्विदश समा: प्रवरसिते वा तत्पुत्रपौत्रेधधंन देयम विष्णु० (६२७); विद्य- 
मानेषि रोगातें स्वदेशात्प्रोषितेषि बा । विशास्संवस्सराद्देयमुणं पितृक्ृत सुतेः ॥ व्याधितोन्मत्तवुद्धानां तथा दीचघंप्रदा- 


जप धमंशास्त्र का इतिहास 


ग्रस्त हो, या आजन्म अन्धा हो, पाप के कारण जातिच्युत हो जाय, पागल हो जाय, क्षय या कोढ़ से ग्रस्त हो जाय, था देश 
छोड़ जाय, लम्बी यात्षा में चला जाय या अति बुद्ध (८० वर्ष ) हो, तो पुत्त को (बाहर जाने के बीस वर्षों के उपराम्त) 
ऋषण चुकाना चाहिए। विवाटरत्नाकर (पृ० ५०) के अनुसार यदि पिता न अच्छे होने वाले रोग से पो डित हो या यदि 
यह निश्चित हो कि बह यात्रा से न लौट मा, तो पुत्र को तत्काल ऋण चुकाना चाहिए; न कि बीस वर्षो तक प्रतीक्षा 
करनी चाहिए | और देखिए कात्यायत (५५२-५५३) ॥१< 

सभी स्मृतियों में ऐसा आया है कि यदि न्यायालय द्वारा यह निर्णय हो जाय कि पिता ने अन॑ तिक कार्यों के लिए 
ऋण लिया है, तो वसीयत मिलने पर भी पुत्र पर ऋण का उत्तरदायित्व नहीं होता । गौतम (१२३८), कौंटिल्य 
(२।१६), सन्‌ (८१५६-१६० ), वह्धिष्ठ (१६३१), याज्ञ० (२।४७ एवं ५४), नारद (४१०), बृहस्पति, कात्या- 
यन (५६४-५६५), उशत्ता एवं व्यास का कथन है कि निम्नलिखित ऋणों के लिए पुत्त उत्तरदायी नहीं है--प्रत्यय 
या उपस्थिति के लिए किया गया प्रतिभत्व (जमानत); आसव पीने या जुआ खेलने के लिए लिया गया ऋण; 
भाट-चारणों, पहुलवानों आदि को दिया गया दाव;क्रोधावेश में या स्त्रियों से अनेतिक सम्बन्ध के कारण वचनबद्ध 
ह्वोकर लिया गया ऋण; अर्थ दण्ड या चुंगी का शेष तथा वे ऋण जो व्यावहारिक (कानूनी) नही हैं। कात्यायन 
(५३४) का कथन है कि यदि पिता प्रत्यय या उपस्थिति के लिए बन्धक (जामिन) हुआ हो, तो उसका पुत्र 
दैनदार होता है" ८ 

याज्ञ ० (२।५२) एवं कौटिल्य (३॥२) के अनुसार पति-पत्नी, पिता-पुत्र तथा भाई जब तक एककत्न रहते हों 
अर्थात्‌ जब तक उनकी सम्पत्ति अविभकत हो, एक-दूसरे के लिए बच्धक नहीं हो सकते, एक-दूसरे के ऋणी या ऋणदाता 
नहीं हो सकते और न एक-दूसरे के लिए साक्षी हो सकते हैं । मिताक्ष रा (याज्ञ ० २।५२) ने एक लम्बी टिप्पणी दी है,** 
इससे स्पष्ट हे कि यदि पत्ति ताहे तो सम्पत्ति के मामले में पत्नी अलग हो सकती है और वेसी स्थिति में बे एक-दूसरे के 
ऋणी या ऋणदाता हो सकते हैं। मिताक्षरा ने आपस्तम्बधमंसूत्र (२६।१४१६-१६) की व्याख्या यों की है--जाया 
एवं पति में विभाग (अलगाब ) नहीं होता । पाणिग्रहण के उपरान्त वे दोनों धार्मिक कर्मों में, पुष्यफल प्राप्ति एवं 
घतोपलब्धि में एक-दूसरे के साथी होते हैं;इसी से पति के विप्रवास ( विदेश जाने) में स्त्री नैभित्तिक दान या अवसर 
पड़ने पर जो कुछ सम्पत्ति व्यय करती है वह चोरी नहींकही जाती | मिताक्षरा का कथन है कि पति-पत्नो की अविभवतता 
केवल घामिक कृत्यों (श्रीत तथा स्मातें कृत्यों) में तथा पुण्यफल प्राप्ति में होती है, न कि अन्य क्ृत्यों या सम्पत्ति के विषय 


सिनाम । ऋणमेवबिधं पुत्राज जीवतासपि दापयेत्‌ ॥| सानिध्येषि पितुः पुत्रऋ"णंदेयं विभाषितम्‌ । जात्यन्धपतित्ो- 
न्मत्तक्षयश्वित्रादिरोगिण: ॥ कात्यायन श्द्ू८-५५०, अपराके पृ० ६५०, विवादरत्नाकर पृ० ५०-५१, पराशरभाध- 
बीय ३, पृ० २६४, स्मृतिचन्द्रिका २, पृ० १६६, व्यवहारनिर्णय पृ० २ ५५-५६ । 

१5८. नाभास्तव्यवहारेण पितर्युपरते क्बंचित्‌ । काले तु विधिना देय॑ बसेयु्नरकेन्यथा।! अप्राप्तव्यवहारब्चेत्‌ 
स्वतस्त्रोषि हि नर्भभाक्‌ । स्वातत्त्य हि स्मृत ज्यष्ठये ज्येष्ठ्यं गुणवयःकृतम्‌ ॥ कात्यायन ५५२-५५३ (स्मृतिचन्द्रिका, 
२, पु० १६४, व्यवहारप्रकाश पृ० २६३ एवं नारद ४।३१) । 

१४. गृहीत्वां बन्धक यत्र दर्शनस्थ स्थितो भवेत्‌ । बिना पित्रा धन तस्माद दाप्य: स्पात्तदृर्ण सुत: ॥। कास्यायन 
२२४ (सिताक्षरा द्वारा याज्ञ० २५२ में उद्धत एवं अपराक पुृ० ६५६) १ 

२०. भातृणासथ दस्प्त्यो: पितुः परत्रस्थ चंव हि। प्रातिभाष्यमणं साक्ष्यमविभक्ते न तु स्मृतम्‌ )॥ याज्ञ० 
२३२; दम्पत्यों: पितापुत्रयो: मात॒णां चाविभकतानां परस्परकृतसृणमसाध्यम्‌ | कौटिल्य (३२) । 


ऋण शोधन का उत्तरदाधित्व उषा 


में। अत: अन्य दान-कर्मों में जहाँ होमारित नहीं जलायी जाती (यथा कृप-दान या बाटिका-दान« आदि में), उनके 
पृथक-पृथक्‌ अध्विकार हैं। और देखिए सरस्वती विलास, (पृ० ३५२) । 
पुत्र के व्यक्तिगत ऋण के लिए पिता देनदार नहीं होतः, और न॒पत्नी के ऋण के लिए पति; उसी तरह पति 
तथा पुत्तों के ऋण के लिए पत्नी दंनदार नहीं होती । किन्तु यदि ऋण कृटुम्बार्थ लिया गया हो तो पुत्त, पति तथा पत्नी 
एक-दूसरे के ऋण के उत्त रदायी होते हैं(याज्ञ ० २१४७, तारद ४॥१०-११ एवं कात्यायत ५४५ तथा ५७६) ॥२* किन्तु 
यदि पिता पुत्र का ऋण चुकाने के लिए प्रतिश्रुत हो या उसकी स्वीकृति दे तो बह देनदार होता है । मन (5१६७ ),याज्ञ ० 
(२।४५), नारद (४१२), बृहस्पति तथा कात्यायन (५४५) का कथन है कि यदि कुटुम्ब के लिए घर के मालिक की 
अनुपस्थिति में पुत्र, भाई, चाचा, पत्नी, माता, शिष्य, नौकर या दास द्वारा ऋण लिया जाय तो धर का मालिक उसका 
देनदार होता है। कौटिल्य (३१२) का कथन है कि यदि पति, पत्नी द्वारा लिये गये ऋण को लौटाने की व्यवस्था किये 
बिता विदेश-यात्षा करता चाहता है तो उसे पकड़ लेना चाहिए (उससे काम लेना चाहिए )। 
याज्ञ ० (२४८) , विष्णु० (६३७) एवं नारद (४१६) के मत से यदि पतियों की आय एवं गृह-व्यय पत्नियों 
पर निभेर रह तोपति ग्वालों, कलालों, अभिनेताओं, धोबियों एवं शिकारियों आदि के निमित्त गृहीत ऋण के देनदार 
हीते हैं। यह एक अपवाद है, क्योंकि सामान्यतः पति पत्नी के ऋण का देनदार नहीं होता | इसी प्रकार इस नियम के 
कि पत्नी पति के ऋण की दंनदार नहीं होती, अपवाद भी हैं; जहाँ वह प्रतिश्रुत हुई हो बथा--पति के मरते समय, 
उसके विदेश जाते समय तथा जहाँ दोनों ने सम्मिलित रूप से ऋण लिया हो ! 
व्यक्ति की मृत्यू के उपरान्त किन व्यक्तियों को किस क्रम से ऋण लौटाना पड़ता है, इसके विषय में याज्ञ० 
(२॥४० ), नारद (४२३ ), ब हस्पति, कात्यायन (५६२ एवं ५७७) एवं विष्णु० (६१२६-३० ) की घोषणाएं हैं।** जी 
भी कोई (पुत्रया सबिण्ड उत्तराधिकारी) मृत व्यक्ति का धन पाता है उसे उसके ऋण चुकाने पड़ते हैं; किन्तु यदि 
बिना सम्पत्ति छोड़े ऋणी भर जाता है तो जो उसकी पत्नी को ग्रहण करे उसे ऋण चुकाने पड़ते हैं; किस्तु यदि सम्पत्ति 
न हो और न उसकी पत्नी को ग्रहण करने वाला कोई हो, तो उक्त ऋण का देनदार पुत्र को होना पडता है। यह सिद्धान्त 
नेतिकता पर आधारित है । यदि कई पुत्र हों और उनमें कोई जन्मान्ध हो तो उसके बिना अम्यों को देनदार होना पढ़ता 
है। “मृत की पत्नी के ग्रहण कत्ता को ऋण चुकाना पड़ता है”, इस कथन से वह अर्थ नहीं निकालना चाहिए कि पुरातन 
अटषि-महथि विधवा-विवाह के पक्षपाती थे । मनु (५११६२) ते विधवा-विवाह की भत्संना की है। किन्तु मिताक्ष रा 
(याज्ञ ० २५१) में उल्लिखित है कि कुछजातियों में विधवाओं का पुनरग्नंहण परम्परा से प्रचलित है और विधवा रखंल्ों 
को रख लने में किसी को मना नहीं क्रिया जा सकता। पत्नी पति की अर्धा गिनी होती है अतः वह पत्ति की सम्पत्ति है 


२१. आ्रोषितस्थामतेतापि कुटुम्बार्थभु्ण कृतम्‌ । दासस्त्रीमातृशिष्यर्वा दद्यात्युज्नेण वा भुगुः । कात्यायन 
५४५ (अपराक पृू० ६४८, पराशरमाधवोय १० २६८, विवादरत्नाकर ५६)। पितृव्यभात्‌ पुतश्रस्त्रीवासशिष्या नु- 
जीविभिः । यद्‌ गृहीत॑ क्टुम्बायें तब्‌ भृहो दातुमहंति (। बृहस्पति (स्मृतिचन्द्रिका २, पु० १७४) । 

२२. धनस्त्रीहारिपुत्राणामृणभाग्यो धर्न हरेत्‌ । पुत्रोझ्मतो: स्त्रीधतिनो: स्त्रोहारों धनिषुत्रयों: ॥| नारद 
४।२३; पूर्व दर्याद्धनग्राहः पुत्रस्तस्मादतल्तरम्‌ | योणिव्‌ प्राह: सुताभावे पुत्रों वात्यन्तनिर्धन: ॥ कात्यायन (५७७, 
स्मृतिचन्द्रिका २, पृ० १७२, व्यवहारप्रकाश १० २७१); रिक्यहर्त्रा ऋण देयं तदभावे च योषिता | पुत्रेश्व तदमावेन्ये 
रिक्थमारिसयथाक्रमम्‌ ! कात्यायन (५६२, विश्वरूप--याज्ञ० २४७); घनस्त्रीहारियुत्रार्णां पूर्वा भावे यथोत्तर- 
माधमष्य तदभावे क्रमशोन्ये्ा रिक्थ माजाम्‌--बुहस्पति (विश्वरूप, याज्ञ० २।४७) । 

२७ 


छ८६ परृशास्त्र का इतिहास 


(नारद ४२२) ओर इसलिए उसको ग्रहण करनेवाले को ऋण का देनदार माना गया है । बेजयन्ती गें विष्णधम्म - 
सूत्र (६२०) की व्याख्या के सिलसिले में याज्ञ० (२।५१) एवं नारद (४२३) का विश्लेषण किया गया है। इनके 
मत से 'पृत्त' शब्द रिक्‍्यग्राह (जिसे वस्तीयत मिली हो), योषिद्ग्राह (विवाहित) एवं अनन्याश्रितद्रव्य (बिना पत्नी 
एवं पुत्न वाला, तथा वह जिसे वसीयत न मिली हो, क्योंकि उसने या तो नहीं चाही था सम्पत्ति थी ही नहीं) नामक तीन 
विशेषणों से युक्त है! अतः पुत्रों में जिसे रिक्‍्थ (वर्सीयत) मिलता है, बह ऋण का देनदार होता है, ऐ से पुत्र के अभाव 
में विवाहित को ऋण देवा पड़ता है तथा विवाहित के अभाव में जो पत्नीहीन या पुब्रहीन होता है था सम्पत्तिही न 
होता है बह कण का देनदार होता है । 

विक्षेप (घरोहर)--निक्षेप', उपनिधि' एवं न्यास” शब्द कभी-कभी पर्यायवाची माने जाते रहे हैं, जैसा कि 
अमरकोश में आया है।** अत्य प्राचीन ग्रन्‍्थों में इनके विभिन्न अर्थ दिये गये हैं। याज्ञ ० (२६५) के मत से किसी मंजूषा 
(बकक्‍्स) में कुछ रखकर तथा उसे बताकर जो किसी के पास रख दिया जाता है उसे उपनिधि कहा जाता है। याज्ञ ० 
(२।६७) में न्यास एवं निक्षेप को उपनिधि से भिन्न माना गया है। नारद को उद्धृत करते हुए मिताक्षरा(याज्ञ ० २६५) 
ने उपनिधि को ऐसी धरोहर माना है जो किसी मुहरबन्द बरतन में बिना गिने किसी व्यक्तित की उपस्थिति में रखी जाती 
हैं और यह नहीं बताया जाता कि क्या रखा गया है; किन्तु उसने निक्षेप को उस रूप में वणित किया है जब कि वस्तु गिन 
कर व्यक्ति की उपस्थिति में रखी जाती है। मनु (८१४६-- वसिष्ठ १६।१८) , कौटिल्य (३।१२) में निक्षेप एवं उप- 
विधि को पृथक्‌-पृथक्‌ घोषित किया है। क्षी रस्वामी ने न्यास को खुली धरोहर तथा निक्षेप को किसी शिल्पकार को बनाने 
के लिए दी गयी सामग्री 5हराया है । नारद (५।१ एवं ५) ने प्रत्यय (विश्वास) के रूप में रखी गयी सामग्रियों को 
निक्षेप कहा है तथा याज़० (२१६५) के समान उपनिधि की व्यास्या की है। विश्वरूप (याज्० २६६) ने सुरक्षा के 
निमित्त दिये गये खुले सामान को स्थास कहा है और एक व्यक्ति द्वारा तीसरे को देने के लिए दूसरे को दिये गये सामान 
को निक्षेप की संज्ञा दी है। कात्यायन ने (१६२) उपनिधि को जमावत देने का एक सामान्य रूप माना है, तथा--क्रय 
को गयी वस्तु को विक्रेता के हाथ में रब छोडना, धरोहर रख ना, प्रतिज्ञा-पत्र देना, एक के लिए दूसरे को जमानत देना 
अल्पकाल के उपयोग के लिए किसी वस्तु को उधार रूप में लेना, किसी प्रतिनिधि को बिक्री के लिए सामान देना । याज्ञ० 
(२६७) में मिताक्ष रा ने न्यास की परिभाषा घर के मालिक (गृहस्वामी ) की अनुपस्थिति में घर के किसी अन्य सदस्य 
को उसे दे देने के लिएदेने के रूप में की है और निश्षेप को निक्षेप करने वाले की उपस्थिति में रखी जानेवाली धरोहर के 
रूप में स्वीकार किया है। व्यवहारप्रकाश (पृ० २८०) ने निश्षेप, उपनिधि एवं न्यास का अन्तविभेद बताया है।१* 

निक्षेप या उपनिधि प्रत्यय ( विश्वास) के लिए जमानत मात्र है और आधि ऋण के लिए धरोहर या व्याज एकत्र 
करने के लिए प्रतिभूति है । प्रथम दोनों केवल सुरक्षा से रखे जाने का प्रत्यय माव हैं ।२४ बृहस्पति का कथन है कि इस 


२३. पुमानुपनिधिन्यातः प्रत्ियान तदर्षणम्‌ । असरकोश; स्मातें त्वेषां भोदोस्ति। वासनस्थ,.....न्यस्थ 
घदर्पितस्‌ । द्रव्यमुपनिधिन्यासः प्रकाश्य स्थापित तु यत्‌ । निश्षेपः शिल्पिहस्ते तु भाण्ड संस्कर्त्‌मपितम्‌ ॥ क्षीरस्थासी । 

२४. ग्राहकस्य समक्ष गणयित्वा स्थावितं॑ निश्षेप- । गृहस्वामिनोइसमक्ष गणितमगणितं वा तल्मिन्नागते 
एतव्दातव्यमित्युक्त्वान्यस्य तत्पुत्रावेहस्‍ते दत्त न्यासः । मुद्रांकित_समक्षम्रणितं स्थापितमुपत्रिभिरिति । व्यवहार» 
प्रकाश (प्‌० २८०) ! 


२५. यूर्वमुपचयापेक्षया परहस्ते वत्तमुणं तदनपेक्षया रक्षणायुमेवान्यहस्ते द्वव्यमुपनिधिरिति ऋणादाना- 
नत्तरमुपतिधेरवसर: । सरस्वत्तीबिलास (पृ० २६५) । 


निक्षेप (धरोहर) के नियम ३८७ 


प्रकार की धरोहर किसी दूसरे को तब दी जाती है जब कि कोई अपना घर छोड़कर कहीं जाता है या राजा से डरता है 
या अपने सम्बन्धियों को वंचित करना चाहता है।** मनु (८१७६, नारद ५१२) का कहना है कि धरोहर कुलीन, 
चरित्रवान्‌ू, धामिक सत्यवादी, दोधंक्टुम्बी, धनी एवं ऋजू व्यक्ति के पास रखदी चाहिए; जो धरोहर को अपने यहाँ 
रखता है वह सामान्यतः कुछ पाता नहीं, अतः स्मृतियों में उसे पुण्यभागी माना! गया है और उसे सोने आदि धातुओं के 
दान का फल मिलता है। किल्तु जो व्यक्ति धरोहर का दुरुपयोग करता है या प्रमाद या अनवधानता के कारण उसे 
खो बंठता है वह पापी कहा गया है । धरोहर रखने वाले को अपनी सम्पत्ति के समान ही उसकी रक्षा करनी होती है। 
यदि वह देवसयोंग से, राजा के कारण या चोरी के कारण नष्ट हो जाय तो उसे रखने वाला देनदार नहीं होता (मनु ८) 
१८६; याज्ञ ० २६६; नारद ५६ एवं १२; बृहस्पति एवं कात्यायन ५६ ३--स्मृतिचन्द्रिका २, प्‌ृ० १७४ एवं व्यवहार- 
प्रकाश १० २८३ ) । नारद (५६६) एवं बृहस्पति के मत से घरोहर (निश्चेष, उपनिधि या न्यास) साक्षियों के समक्ष 
भी रखी जा सकती है, यद्यपि यह कोई नियम नहीं है, और उसे उसी दशा में लौटा दिया जाता है। किन्तु यदि कोई विवाद 
उत्पस्त हो जाय तो साक्षियों के अभाव में दिव्य ग्रहण किया जा सकता है।*० धरोहर सील (मुहर) या मुद्रांक के साथ 
ही लौदानी चाहिए (याज्ञ० २६५) / औरदेखिए मनु , 5१८५), बुहस्पति (स्मृतिचन्द्रिका २, पु० १८५१, पराशर- 
माधवीय ३, पृ० २०१) ।यदि धरोहर देनेवाला मर जाय ठो धरोहर रखनेबाले (महाजन) को उसे उसके अस्य सम्ब- 
न्ध्रिमों को बिना माँगे दे देता चाहिए ( मत्‌ 5१५८६ +-तारद ५११०) । कभो-कृभी धरोहर रखनेवाला उसका दुरुप- 
योग या स्वयं उपयोग कर सकता है या प्रमाद या असावधानता के कारण उसे खो सकता है। ऐसी स्थिति में उसे पूरा- 
पूरा लौटाना पड़ता है। किन्तु कात्यायन (५६० ) ने कुछ अन्तर बताया है; यदि उसका उपभोग हो जाय तो मूल तथा 
ब्याज के साथ लोटाना चहिए, यदि असावधानी के कारण नष्ट हो जाय तो उसका मूल्य देना आहिए ब्याज नहीं, किन्तु 
यदि अज्ञान के कारण नष्ट हो जाय तो मूल्य से कुछ कम (एक चौथाई कम) देना चाहिए । देखिए वारद (४८), 
बृहस्पति (पराशरमाधवीय ३, पृ० २५३) । यदि धरोहर देनेवाला जान-बुझकर किसी असावधान व्यक्तित को भहा- 
जत चुनता है, दो धरोहर रखने वाला (महाजन) देनदार नहीं है (कात्यथन ५६६) | यदि धरोहर को तुरत माँगा 
जाय और महाजन उसे लौदा न सके, वा बह किसी कारण नष्ट हो जाय तो उसे उसका मूल्य देना पड़ता है और ऐसा 
ने करने पर उसे अ्थ॑-दण्ड भी दंना पड़ सकता है (याज्ञ ० २।६६, नारद ५७) | और देखिए याज्ञ० (२१६७) एवं 
नारद (५८) । 

कात्यायन (५०६) का कथन है कि यदि कोई धरोहर, व्याजावशेष, क्रय-धन (क्रय कर लेने पर सामग्री का 
मूल्य), विक्रय-धन (बेच देते पर भी सामान न देता) मॉयने पर न दे तो उस पर पाँच प्रतिशत ब्याज लगना आरम्भ 
हो जाता है , और देखिए इस विषय में मनू (५१६१), नारद (५१३) एवं कात्यायन (७०१) । 

याज्ञवल्क्य (२।६७), चारद (५१४), बृहस्पति आदि ने निश्नेप-सम्बन्धी इन दियमों को अन्य प्रकार की 
अमानतों के लिए भो लागू किया है बथा--याक्तिक (किसी उत्सव के अवसर पर मांगी गयी वस्तु, बधा--आभूष ण 


२६. स्थानत्यागाद्राजमयाद्‌ दायादानां च बज्चनात्‌ । स्वद्नव्यमप्यंतेन्यस्थ हस्ते नि्षपमाह्‌ तम्र्‌ ॥ बृहस्पति 
(स्मृतिचम्त्रिका २, भृ० १७५); राजचौरारातिभयाद्‌ वायादानां च वड्चतात्‌ । स्थाप्यतेःन्यगहे दब्यं न्‍्थासः स परि- 
कीतित: | बृहस्पति (व्यवहारप्रकाश प्र० २७६) । 

२७, रहो दतत निधों यत्र विसंबाद: प्रजायते । विभावक तेत्र बिव्यमुभयोरपि ऊ् स्पृतभ ।। ब॒हस्पति (अपराक्ष 
पु० ६६४ एवं स्पशहारप्रकाश पृ० रे८ं४) 


'धद धमंशास्त्र का इतिहास 


आदि), अन्वाहित (जों तीसरे को दी जाय, जब कि वह दूसरे की हो और प्रतिश्रुत हो चुकी हो), न्यास,उपनिधि,शिल्पि- 
न्यास (बनाने के लिए दिया गया सामान, तथा आभूषण बनाने के लिए सुनार को दिया गया सोना आदि), प्रतिन्यास 
' (एक-दूसरे को दिया गया सामान) । इस विषय में देखिए कौटित्य (३१२) । यदि देवसंयोग से राजा या चोरी के 
कारण याचितक या अवकृत (उधार दिया यया सामान) नष्ट हो जाय ठो लनेवाना उच्त रदायी नहीं होता । कात्यायन 
(६१०) के मत से यदि उधार ली हुई वस्तु माँगने पर न लौटायी जाय तो वह जोर-जबरदस्ती से ली जा सकती है, 
अपराधी को अर्थ-दण्ड देना पडता है याब्याज के साथ वस्तु का मूल्य देना पड़ता है। समय के भीतर माँगते पर मूल्य 
नही दिया जा सकता किन्तु समय के उपरान्त ने देने पर मूल्य तथा नष्ट हो जाने पर ब्याज सहित मूल्य देना पड़ता है। 
और देखिए कात्यायन (६०६) । 
शिल्पिन्यास के विषय में भी विशिष्ट नियम है | कात्यायन (६०३-६०४) का कथन है कि यदि शिल्पकार 
समय के उपरान्त सामग्री रख लेता है और दंवसंयोग से वह तष्ट हो जाती है तो बह मूल्य का देनदार होता है; यदि 
सामग्री दोषपूर्ण हीने के कारण वष्ठ हो जाय तो वह देनदार नही होता; किन्तु थदि सामग्री दोष रहित हो और शिल्प- 
कार द्वारा नष्ट हो जाय, उसकी चमक आदि भ्रष्ट हो जाय, तो वह मूल्य देने का उत्तरदायी होता है। 
अल्पवयस्क के धन के संरक्षक को भी सावधारी रखनी पड़ती है। ऐसा न करने पर बह धन का देनदार होता 
है। देखिए नारद (५५१५) । १5 


२८. प्रतिगह्लात्ति पोयण्ड यश्च सप्रधन तरः । तस्याप्येष जवेद्धमं: बडेते बिथयः समा: ॥| नारद (५३+१५)। 
नारद (४३५) ने पोयण्ड को सोलह वर्ष के भीतर का बालक माना है--बाल आ षोडशाद्विर्धात्पोगण्ड इति शस्यते ! 
गौतम (१२३४) एवं मनु (८१४८) ने भी इस शब्द का प्रयोग किया है। 


अध्याय १७ 
अस्वामिविक्रय 


स्वामित्व की विविध विधियों के विषय में हमने इस ग्रन्थ के द्वितीय भाग, अ० में पढ़ लिया है ओर इस विषय 
में दायमाग के अन्तर्गत पुनः पढ़ें गे । यहाँ हम संक्षेप में अस्व्गसिविक्रय का विवेचन उपस्थित करेंगे। चारद (७/१) 
एवं बृहस्पति के मतान्‌ ध्षार गुप्त रूप से निम्नलिखित की बिक्री अस्वामिविक्रय के अन्तगंत आती है, यथा--खुला निशक्षेप, 
मुद्रांकित निक्षप (मुहरबन्द धरोहर), दूसरे को दी जानेवाली सामग्री, चोरी की वस्तु, किसी उत्सव के लिए ली गयी 
वस्तु, प्रतिभूृति, कित्ती की छटी हुईं वस्तु आदि।” इस प्रकार की बिक्री करनेवाला व्यक्ति अधिकारी विक्रता नहीं कहा 
जाता । यही बात व्यास ने भी लिखी है । इस प्रकार के विक्रय में दूसरे के धत को गुप्त रूप से दान रूप में देना या उस 
पर प्रतिश्रुत होना या उत्त रदायी (देवदार) होना भी सम्मिलित है । ऐसी बिक्री यदि खुले आम भी को जाय तब भी 
उसे अस्वामिविक्रय की ही संज्ञा मिलती है । कात्यायत (६१२) के मत से यदि अस्वामी विक्रय, दान आदि करता है 
तो उस्ते राजा अथवा न्यायाधीश द्वारा विनिवर्तत कराना (लौटवा देना ) चाहिए। यही बात मनु (६८१६४ ), ने रद ( स्मृ० 
च० २, पृ० २१३, व्य० प्र० १० २४१) में भी पायी जाती है।याज्ञण (२१६८) एवं नारद (७३२) का कथत है 
कि अस्वामी द्वारा विक्रय की हुई वस्तु पर स्वामी का अधिकार हो सकता है। यदि खरीद करनेवाला व्यक्ति अस्वामी 
का माल चोरी से (गृप्त रूप से )ख री दता है तो वह दण्ड का भागी होतः है, यदि वह ऐसे लोगों से खरीद करता है जिनके 
पास सामान बंचने के साधन न हों (यथा-नौकर से, जो बिना स्वामी की आज्ञा के बेचता है) या बहुत कम दाम में 
खरीदता है या अध॑ रात्रि में या ऐसे समय खरीद करता है जब कि लोग ऐसा नहीं करते, या दुश्चरित्न लोगों से खरीद 
करता है, तो उसे चोरी के दण्ड का भागी होना पड़ता है(याज्ष० २१६८; विष्णु० ५१६६; नारद ७३३; मनु पा२०२ 
आदि) । इस प्रकार की बिक्की छद्-व्यवहार या बेईमानती की संज्ञा! पाती है। यदि कोई व्यक्ति अज्ञानवश प्रकाश में 
एसी खरीद करता है तो वह क्षम्य हो जाता है, किन्तु उसे सामान लौटाना पड़ता है(विष्णु० ५।१६४-१६६ )। यदि खरीद 
करनेवाला पूरा भेद खोल देता है तो वह बच जाता है। किन्तु ऐसा न करने पर उसे चोर का दण्ड भुगतना पड़ता है। 
(मनू 5२०२, नारद ७।४) । बृहस्पति, मनु (८5३०१) एवं याज़्ञ० (२१७०) का कथन है कि यदि क्रता द्वारा 
विक्रेता उपस्थित कर दिया जाय तो वह कानून के पंजे से छुट जाता है और विक्रेता पर कार्रवाई हो ने लगती है और जब 
उसके विपक्ष में फैसला होता है तो उसे क्र ता को वस्तु का मूल्य, राजा को अथं-दण्ड तथा वस्तु के स्वामी को उसकी दस्तु 


१. निक्षिप्तं वा परद्रग्य नष्ट लब्ध्बापहुत्य वा। विक्रीयतेडस मर्ज यद विज्ञेघोउत्वासिविक्रयः ॥ नारद (७।१) ; 
निक्षेपान्धाहितन्यासहुतयाचित॒वन्धकम्‌ । उपांशु येव विक्रोतमल्वासी सोमिधौयते ॥ बृहस्पति (स्मृतिचस्द्रिका 
२, पृ० २१३, व्यवहारप्रकाश पृ० २६०); याधितास्वाहितन्थासं ह॒त्वा चान्यत्थ य्रद्धनम्‌ । विकयते स्वास्यमाजें 
स ज्ञेयोसस्वामिविक्रयः ॥ व्यास (व्यवहारमघुख पृ० १६५, व्यवहारप्रकाश पु० २६०) । 


छट्ढै० धर्मशास्त्र का इतिहास 


लौदानी पड़ती है।* वदि विक्रेता विदेश चला गया हो तो उसे उपस्थित करने के लिए क्रेता को पर्याप्त समय दे ना चाहिए 
(कात्यायन ६१५) । अपने अपराध से बरी होने के लिए करता को चाहिए कि वह विक्रेता को उपस्थित करे, ऐसा न 
करने पर उसे यह सिंद्ध करता चाहिए कि उसने खुले बाजार में खरीद की थी (यनु ८२० २, बृहस्पति, कात्यायन ६१४, 
६१८-६१४८ ) । यदि वह ऐसा नही कर पाता तो उसे बस्तु के स्वामी को मूल्य तथा राजा को अधथ॑-दण्ड देना पड़ता है। 
मन्‌ (5(९८८) ने लिखा है कि विक्रेता स्वामी के कूटुम्ब का हो किल्तु वस्तु का स्वामी ने हो तो उस पर ६०० पणों का 
दण्ड लगता है, किन्तु यदि विक्रेता वस्तु के स्वामी से सम्बन्धित न हो तो उसे चोर समझा जाता है। यही बात उस 
विक्रेता के साथ भी लागू होती है जो अज्ञेनवश या गलती से किसी की वस्तु बेचता है और जो पूरी जानकारी के साथ 
ऐसा करता है। जो व्यक्ति अपनी अस्थावर सम्पत्ति खो देता है और पानेबाले से माँगता है, तो उसे माध्टिक कहा 
जाता है | नाष्टिक शब्द नृष्द (जो वो गया हो) से बना है (कौटिल्य ३॥१६ मनु 5२०२; कात्यायत ६१४) । 
बात यहु है कि जब कोई बहुत से व्यक्तियों के समक्ष चोरी का सामान खरीदता है और पता चलने पर लौटा देता है तो 
उस पर अपराध नहीं लगता। जिसकी वस्तु इस प्रकार नष्ठ हो जाती है उसे प्रमाण के साथ सिद्ध करना पड़ता है कि 
उतने उसे कभी बचा नहीं; इसी प्रकार क्रेता को भी सिद्ध करना पड़ता है कि उसने अमुक व्यक्ति से उचित मुल्य देकर 
वह वस्तु खरीदी थी (कात्यायन ६१३ एवं याज्ञ ० २।१७० ) | ऐसा करने पर क्रेता अपराध से बरी हो जाता है 
और उसे क्रीत वस्तु वास्तविक स्वामी को लौदानी पड़ती है। | 
कात्यायन (६१६) का कथन है कि अस्थाभिविक्रय में सा क्षियों एवं सम्बन्धियों के प्रमाणों के अतिरिक्त किसी 
अन्य मानुष या देविक प्रमाण की आवश्यकता नही है।* व्यवहा रप्रकाश (१० २०३) के मत से अस्थासिविक्रय में अन्य 
प्रमाण, यहाँ तक कि दिव्य (आडियल) भी उपयुक्त हो सकता है। किन्तु स्मृतिचान्द्रिका (२, पृ० २१६) एवं मदनरत्व 
ने कात्यायन को बात को ही मान्यता दी है। यदि स्वामी अपने नष्ट सामान के अधिकार को सिद्ध नहीं कर पाता तो 
उस पर अर्थ-दष्ड लग्मता है, जो वस्तु के मूल्य के याँचवें भाग तक जा सकता है। कात्यायन (६२०) एवं कौटिल्य 
(३।१६) ने ऐसे व्यक्तियों को चोर कहा है, जिससे अन्य लोग इस प्रकार के अत्तत्य व्यवहार से दूर रहें। कौटिल्य 
(३॥१६) एवं याज़्० (२१६४) के मत से यदि स्वामी अपनी वस्तु किसी अन्य के पास देखें तो उसे राजकर्मचारियों 
(मिताक्ष रा के अनुसार चोरोद्धरणिक) के पांत ले जाय, किन्तु यदि वह समझता है कि ऐसा करने में अधिक समय 
लगेगा या उसे बहुत दूर जाना पड़ेगा तो वह उसे न्यायालय में स्वयं पकड़कर ला सकता है। ऐसी स्थिति में क्रेता को 
चाहिए कि वह विक्रता को उपस्थित करे, किन्तु बदि विक्रेता मर गया हो या विदेश चला गया हो तो वास्तविक स्वामी 
को बह वस्तु लौटा दे । यदि क्रय व्यापारियों, राजकर्मचारियों के समक्ष किया गया हो, किन्तु विक्रेता अजनवी व्यक्ति 
हो, या मर गया हो, तो वास्तविक स्वामी अपनी वस्तु आधा मूल्य देकर प्राप्त कर सकता है, क्योंकि अजनबी व्यक्ति 
से सामान ख रीदनानतथा अपनी सम्पत्ति की रक्षा न करना दोनों दोषपूर्ण आचरण हैं ।४ यही बात मरीचि (अपराके 


२. मूले समाहुले करता नामियोज्य: कथंचन । मूलिन सह वादस्तु नाव्टिकस्य विधीयते। बुहस्पति ( सिताक्षरा- 
याजश्० २१७०, पराशरसाधवीय हे, पृ० २६५, स्मृतिचन्द्रिका रे, पू०. २९५) । विक्रता दर्शितो यत्र होयते 
व्यवहारतः । ऋत्रे राज्ञ मुल्यदण्डो प्रदद्मात्त्वामिने धदम्‌ ॥ बृहस्पति (वही) 

३. प्रकाश च क्रय कर्यात्साधुमिर्ज्नातितिः स्वफे:। न तत्रान्या क्रिया प्रोकता देविकी त च सानुषी ।। छात्यायन 
(६१६) । इसके लिए देखिए अपराकक (पु० ७५१७), पराशरमाधबीय (९० १०४) एवं विवादरत्ताकर (१० १०६)। 

४. वणिस्वीयीपरिगतं बिज्ञातं राजपुरुषें:। अविज्ञाताश्रयात्‌ क्रोंत विक्र ता वत्र वा मृत्त: ॥ स्वासी दत्त्याध- 


चोरी की खरीद-बिक्री ७४१ 


पू० ७७५ एवं स्मृतिचन्द्रिका २, १० २१७) में भी लिखित है। वहस्पति का कथन है कि यदि मुकदमे में प्रमाण न हों 
तो राजा वादियों एवं प्रतिवादियों के कथनों के अधिक, सम या न्यून रूपों पर विक्तर करके निर्णय देता है।* राजकर्म- 


चारियों द्वारा नष्ट एवं प्राप्त वस्तुओं के विषय में पहले लिखा जा उका है (देखिए इस भाग के अध्याय ५ के अन्तिम 
पृष्ठ) । 


मूल्यं तु प्रगुह्लीत स्वक्ष धनम्‌ । अर्ध हयोरपह्ृ्त तत्न स्थाद्‌ व्यवहारतः ॥। अविज्ञातक्रयो दोषस्तथा चापरिषालनम्‌ | 

एत्तद्‌ हय॑ समाल्यात॑ द्रव्यहानिकर बुधे: (। बृहस्पति (अपरा्क १० ७७५; कुल्लूक, भनु ८१२०२; कात्यायन, स्मृति- 

चन्द्रिका २, पृू० २१६-२१७; पराशरमाशवीय रे, पु० २४७ एवं ३००; व्यवहारप्रकाश १० २६२-१६६) 
“कानून जागरूक को सहायता करता हैँ।” 


४. प्रमाणहीनवादे तु पुरुषापेक्षया नुप:। समन्यूनाधिकत्वेव स्वयं कुर्यादिनिर्णयस्‌ ॥ बृहस्पति (स्घृति- 
चन्द्रिका २, पृ० २१६ एवं विवादरत्नाकर पृ० १०५) । 


अध्याय १८ 


सम्भूय-समुत्थानं (साझेदारी, सहकारिता ) 


जब अनेक व्यापारी अथवा अन्य लोग (यथ, अभिनेता, संगीतज्ञ था शिल्पकार आदि) परस्पर मिलकर कोई 
ब्यापार करते हैंतो वह कार्य या व्यवसाय सहकारिता, सम्भूयकारिता या सम्भूयसमुत्यान की संज्ञा पाता है (नारद 
६१ एवं कात्यायन ६२४) ।* बहस्पति का कथन है कि कुलीन, दक्ष, अनलस, प्राज्ष, नाणकवेदी (सिक्कों की जानकारी 
रखने वाले ),आय-व्ययज्गष, शुव्ि (ईमानदार), शूर (साहसी होकर व्यापपर करनेवाले) व्यक्तियों के साथ साझा करना 
चाहिए, नकि इनके बिपरीत लोगों के साथ ।* भछे ही ये समस्त गुण सब में विद्यमान न हों किम्तु कुछ गुणों का होना 
सम्भूय-समुत्थान के लिए आवश्यक है। आय, व्यय, हानि, लाभ, परिश्रम के आधार पर ही जिसने सोना, अन्न 
या पेय पदार्थ दिया हो उसके आधार पर बेँंटवारा होना चाहिए (बृहस्पति--स्मृतिचच्धिका २, पु० १२५; व्यवहार- 
प्रकाश १० २०८; अपराक पु० ८३२) । प्रत्येक साझेदार का यह कर्तव्य है कि वह अन्य साझेदारों के साथ चाहे वे 
उपस्थित हों या अनुपस्थित, खरीद-फरोज्त (क्रय-विक्रय ) में ईमानदारी बरते ।४ बहस्पति का कथन है कि अन्य लोगों 
द्वारा अधिकृत होने पर एक साझेदार जो कुछ सम्पत्ति बेचता है या परिवर्तित करता है था जो कुछ प्रमाण या लेख -पत्र 
लेन-देन के रूप मे कार्यान्वित करता है वह सभी साझदारों द्वारा किया हुआ माना जाता है; किसी संदिग्ध परिस्थिति 
में स्वयं साझेदार ही आपस में निर्णय करते हैं और धोखाधड़ी या कपटाचरण में निपटारा करते हैँ ।* जब यह सन्देह 


8 4. 


१. 'सस्भूय' शब्द 'सम्‌' के साथ 'भ्‌' से बना है, जिसका ताल्पयं है एक साथ होना ॥ समुत्थान' का तात्पयें 
है “व्यवसाय या व्यापार या कर्म ” । अत: दोनों का सम्मिलित अर्थ हुआ वह कार्य या व्यापार था व्यवसाय जिसमें 
साझा (परिश्रम, धन या दोनों) हो । 

१. समवेतास्तु ये केचिच्छिल्पिनों वणिजो5पि वा। अविभज्य पृथरनते: ब्राप्तं तत्र फलं समम्‌ ।! कात्यायन 
(६२४, अपराक पु० ८३२ एवं पराशरमाधवीय ३, पु० ३०४) । 

३. कुलोनदक्षाललसे: प्राज्नर्नाणकवेदिभिः । आयव्ययज्ञ: शुचित्रि: श्रंः कुर्यात्सहक्रियाम्‌ ॥ अशक्तालस- 
रोगातंमन्दभाग्यनिराश्रयें: । वाणिज्याद्या सहैतेस्तु न कंतंज्या बुध: क्रिया ॥ बृहस्पति (स्मृतिचन्द्रिका २, पृ० १८४, 
अपराक पु० ८३१-८३२) । 

४. समक्षमसमक्षं वाप्वठ्चयम्तः परस्परम्‌ । नानापण्यानुसारात्ते श्रकुर्य: क्ेयविक्रयोँ ॥॥ व्यास (स्मृति- 
चन्द्रिका २, पृ० १८५, अपराक पृ० ८5३२) । 

५. बहूनां संमतों यस्तु दद्यादेको धर्म नर: । करण कारयेहापि सर्देरपि छृतं भवेत्‌ ॥। परीक्षकाः साक्षिणस्तु 
त्‌ एवोक्ता: परस्परम्‌। सन्दिः्धेथें वठ्चनायां न चेद्विद्देषसंयुता: ।। यः कश्चिद्ठ>चकस्ते्ां विज्ञातः क्रमविकरये । शपर्थ: 
सोषि शोष्यः स्थात्‌ सर्ववादेष्बयं विधि: ॥| बृहस्पति (व्यवहारमयुख पृ० २००, विवादरत्तनाकर पृ० ११३, व्यवहार- 
प्रकाश पृ० रद्धेह) । इसका तात्पयं यह है कि जब कोई साझंदार कोई बिरोघ उपस्थित करता है तब वहु बहुमत से 
निर्णीत होता है, मानो अपने व्यापार में सभी साझेदार न्याय्शधौश हैं । 


सहकररिता या साझेदारों के नियम ७३ 


उत्पन्न होता है कि किसी ने वज्चना था कपटा चरण किया है तो उसे क्रिसी विशिष्ट शपथ या दिव्य की शरण लेनी 
पड़ती है। याज्ष ० (२२६०), नारद (६।५) एवं बहस्वति का कथत है कि जब कोई अनधिकृत रूप से या बिना क्रिसी 
सलाह-मशविरे के अज्ञानवश कोई ऐसा कार्य कर बैठता है जिससे हानि होती है, तो उस्ते हरजाना देना पड़ता है। यदि 
कोई साझेदार दुर्देव, राजा या चोरों आदि से साझे के सामात की रक्षा करता है, तो उसे विशेष पुरस्कार उसके विशिष्ट 
अंश के रूप में दिया जाता है, जो बचायी गयी सम्पत्ति के दसवें भाग के रूप में होता है (याज्ञ ७ २२६०; कात्यायन 
६२१; वारद ६।६)।९ यदि कोई साझेदार दुष्टता करे या छल-प्रपंच करे तो बिना लाभांश दिये उसे साम्े से पृथक किया 
जा सकता है । यदि कोई साझेदार स्वयं कार्य न कर सके तो बह तीसरे द्वारा साझे में कार्य करा सकता है. (याज्ञ० 
२।२६५)। याज्ञ ० (२२६४) एवं नारद (६॥७ एवं १७-१८) के मत से यदि छोई साझेदार विदेश चला जाता है 
ओर मर जाता हैं तो उसका भाग उसके उत्तराधिकारियों (पुत्र आदि) या सम्बन्धियों या सजातियों को दिया जा 
सकता है। यदि कोई उत्तराधिकारी अधिकार न जताये तो दम वर्षो तक प्रतीक्षा करने के उपरान्त उसका भाग स्वय 
ताझदार हे सकते हैं और उनके ऐसा न करने पर स्वयं शाजा उसे प्राप्त कर सकता है। 

कीत्यायन (६३२) का कथन है कि शिल्पयों के साझे में जो नयी विधियों के नियामक होते हैं उन्हें चार 
भाग, जो दक्ष या कुशल होते हैं उन्हें तीन भाग, जो आचाय॑ होते हैं उन्हें दो भाग तथा जो शिष्य होते हैं उन्हें एक भाग 
मिलता है।* बृहस्पति के मत से नतेकों, संगी तज्ञों, ग/यकों में संगीतज्ञों को बराबर भाग मिलता है, केवल लय मिलाकर 
बाजा बजाने वालों को आधा भाग मिलता है। इसी प्रकार किसी भवत या मन्दिर के निर्माण में राजा को दो भाग 
मिलते हैं! शिल्पी उनको कहते हैं जो सोना, चाँदी, सृत, लकड़ी, पत्थर, खाल आदि से सामान बनाते हैं या ६४ 
शिल्प-कलाओं में किसी एक के आचार्य हैं !ः यदि राजा ने अपने प्रजाजतों में कुछ लोगों के दल को शत्रु-देश में 
जाकर लूटपाट करने की आज्ञा दी हो तो राजा को लूट के धन का छठा भाग (बृहस्पति), शेष के चार भाग 
नेताओं को, वीरों को तीन भाग, अधिक योग्य लोगों को दो भाग तथ। अन्यों को एक भाग मिलता है । यदि कोई 
पकड़ा जाब तो उछ्े छुड़ाने में जो व्यय होता है उसे सबको वहन करना पड़ता है (दिवादरत्नाकर पु० १२५, 
कात्यायन ६३३-६३५) । यदि व्यापारियों, कृषकों, चोरों एवं जशिल्पियों में पहले से कोई समझौता न हुआ हो तो 
वे परस्पर निर्णय कर सकते हैं। 

यह एक मनोरंजक बात है कि गौतम, आपस्तम्ब एवं बौधायन आदि प्राचीन सूत्रकारों ने सम्भूय समृत्यान 
के विषय में कुछ नहीं लिखा है। मन्‌ (८।२०६-२११) ने पुरोहितों की दक्षिणा के विभाजन के विषय में नियम 
बनाये हैं और लिखा है कि अन्य साझ के कार्यों में भी ये ही नियस लागू होते हैं, यथा--प्रत्येक को उसकी महत्ता एवं 
कार्य-परिमाण के अनुसार मिलना चाहिए । पुरोहितों की दक्षिणा के विषय में भनु ने विस्तार के साथ नियम दिये हैँ 
जिन्हें हम यहाँ नहीं लिख रहे हैं। नारद (६।१०) एवं बहस्पति (विवादरत्नाकर पृ० १२०) ने पुरोहितों के तीन 


६. चोरत: सलिलादमेद्रव्यं यस्तु समाहरेत्‌ । तस्थांशों दशमों देय: सर्वद्रव्येध्वं विधि: ॥। कात्यायन ६३१ 
(पराशरमाधवीय ३, ३०५ एवं वियादरत्नाकर पृ० ११४) । 

७. शिष्यकामिज्ञकुशला अचार्याश्वेति शिल्पिन:। एकद्वित्रिचतुर्भागान्‌ हरेयुस्ते यथोत्तरम )॥| कात्यायद ६३२ 
व्यवहारमगूल पृ० २०१, अपराक प० ८३८, विधादरत्नाकर पृ० १२४) । 

८. हिरण्यरूप्यसूत्राणां काष्ठपाधाणचर्भ णाम्‌। संस्कर्ता च कलाभिज्ञ: शिल्पो चोक्तो मनीषिभिः ॥ बहस्पति 
(विधादरत्नाकर पृ० १२३, व्यवहारप्रकाश पृ० ३०४) । 

र्‌८ 


छ्द्ेड धर्म शास्त्र का इतिहास 


प्रकार किये हैं--(१) वह जो पुश्तेनी हो और यज्ञ करनेवाले के पूर्वजों द्वारा पूजित हो, (२) वह जो यज्ञ करनेवाले 
द्वारा नियुक्त हो तथा (३) वह जो मित्नतावश अपने से ही धामिक क॒त्य कर दे । यदि पुरोहित दोष रहित यजमान 
को छोड़ देता है या यजमान दीषरहित पुरोहित का परित्याग करता है तो दोनों को दण्ड मिलता है, किन्तु तीसरे 
प्रकार के पुरोहितों के साथ बह नियम नहीं लागू होता | इस विषय में और देखिए शंख-लिखित (विवादरत्नाकर 
१० ११७ एवं १२०-१२१), स्मृतिचन्द्रिका (२, पृ० १८८) एवं व्यवहारनिर्णय (प० २८४-२८५) । कौटिल्य 
(३।९४) ने भी विबम दिये हैं। 

उपर्यूवत विवेचन से स्पष्ट होता है कि प्राद्चीन कल्पसृत्नों के काल में लौकिक कार्यों के साक्षियों की महत्ता कम 
थी । यही बात मनुस्मृति के काल तक भी पायी जाती है, जहाँ मनु ने यज्ञों की दक्षिणा के विभाजन को लौकिक समवेत 
कार्यों तक विस्तारित किया है। याशवल्क्य (२।२६५) ने व्यापारियों के सामान्‍य नियमों को पुरोहितों, कृषकों, शिल्प- 
कारों (बढ़इयों, ततंकों आदि) तक बढ़ाया है। स्पष्ट है कि याज्ववल्वय के समय में जटिल यज्ञ बहुत कम होते थे और 
तब व्यापारियों एवं शिल्पियों के सम्भूयसमुत्यान बहुत महत्त्व रखने लग गये थे।र्ये 


दै- ज्योतिष्टोम जंसे पुत यज्ञों में चार प्रमुख पुरोहित होते थे (होता, अध्वर्यु, उद्गाता एवं बहा ) 
और उनमें प्रत्येक के त्तोन सहायक पुरोहित होते ये! यदि १०० गौएं दक्षिणा में मिलो हों तो प्रत्येक चार प्रमुख 
पुरोहितों को १२-१२ गौएँ मिलती थीं । प्रथम चार सहायकों को, जिन्हें 'अधिन: कहा जाता है (यथा--मेत्रावरुण, 
प्रतिप्रस्थाता, ब्राह्मणाच्छसी एवं प्रस्तोता) , ४८ की आंधी अर्थात्‌ २४ [प्रत्येक को ६) गौएँ मिलती थों। भाव के चार 
पुरोहितों को, जिन्हें 'तृतोदिनः' कहा जाता है, १६ अर्थात्‌ प्रत्येक को चार गौएं सिलती थीं और ये चार पुरोहित ये, 
अच्छावाक्‌, नेष्टा, आग्नीध्र एवं प्रतिहर्ता । अन्तिम चार पुरोहितों को जिन्हें 'पादितः' कहा जाता है (प्रावस्तुत, 
उन्‍्नेता, पोता, सुबह्मण्य), १२ गोएं (अत्येक को तीन) मिलती थीं। और देखिए मिताक्षरा (याज्ञ" २।२६५, 
कुल्लूक (सतु० ८२१०), विवादरत्नाकर (१० ११४) एवं व्यवहारप्रकाश (पृ० ३०१) 


अध्याय १४ 
दत्तानपाकर्म 


इस अध्याय के शीर्षक को दत्ताग्रदानिक भी कहा जाता है । नारद (७४३) ने इसकी यह परिभाषा दी है कि 
जब कोई व्यक्ति कुछ देने के उपरान्त उसे पुनः लौटा लेना घाहता है, क्योंकि उसने एसा करके नियम का अतिक्रमण 
किया था (अर्थात्‌ वह काय॑ न्‍्यायानुकूल न होने के कारण अनुचित था ) तो इसे दत्तानपाकर्म कहा जाता है ।१ नारद 
(७२) ने इसे चार भागों में बाँटा है--(१) जा! न दियः जा सके, (२) जो दिया जा सके, (३) जो देना न्यायानु- 
कूल हो तथा (४) जो देना न्‍्यायानुकूल न हो । नारद (७३-५४) एवं बृहस्पति के भत से निम्न आठ वस्तुएँ नहीं दी 
जा सकतीं (अदेय )--अन्वाहित, धरोहर, याचितक, निक्षेप, साझे की सम्पत्ति, पुत्र एवं सती, सन्‍्तान वालों की सम्पूर्ण 
धम्पत्ति तथा प्रतिश्रुत वस्तु | अधिक विस्तार के लिए देखिए कोटिल्थ (३१६ ), याज्ञ० (२!१७५४) एवं कात्यायन 
(६३८) । थे वस्तुएँ नहीं दी जा सकतीं, क्योंकि इन पर सम्पूर्ण अधिकार नहीं रहता और इनका दान ऋषियों द्वारा 
वर्जित है ।* पुत्र एवं पत्नी नहीं दी जा सकती, क्योंकि स्मृतियों ने यह वजित किया है। जो देय है उसके विदय में सामान्य 
नियम याज० (२१७५४) , नारद (७६), बहस्पति एवं कात्यायन (६४२ ) नें दिये हैं--जो सम्पत्ति अपनी है, कुट॒म्ब 
के भरण-पोष ण का अंश छोड़कर, उसको दिया जा सकता है ।३ मतू (६745-१० ), वारद (७६), बृहस्पति ते उन 
लोगों की भत्संना को है जो अन्य लोगों के श्रति दयाशो ल होने के लिए अपने कुंटुम्ब या नौकरों को निधन बना देते हैं। 


१. मेधातिथि (सनु ५२१४) ने लिखा है--'अपक्िया क्रियापाय: तस्य तताप्रतिषधः। दानसेवं न चलित 
प्रदति । एवंव दाने स्थितिरिति यावत्‌ । कर्थ प्रतिश्रुत्यादीयमाने धर्मो न त्यतीति नैधा शंका कर्तंब्या । एथ एयात्र 
धर्मो यश्न दीयते दतं च॒ प्रत्यादीयते ।' अतः इसके अनुसार दत्तस्यानपाकर्म का त्तात्पय॑ है--जों कुछ दिया गया है या 
दिये जाने के लिए प्रतिश्रुत-सा है उसका उचित आदान या अपहरण ' मिताक्षरा (याज्ष० २१७५) ने दत्ताप्रदानिक 
तथा दत्तातपाकर्म को भी व्यारुया को है--'दत्तस्थ अप्रदान पुनहुरण यस्मिन्दानारुये तद्‌ दत्ताप्रदानिक नाम व्यवहार- 
पदम्‌ ......दत्तस्य अनपाकर्म अपुनरादान यत्र दातारुये विवादवदे तदृदत्तानपाकर्म ।” इसके अनुसार दत्तानपाकर्म का 
तात्पय यह है--बह जिसमें जो दिया गया है पुनः नहीं लौटाया जा सकता, क्योंकि दान न्यायानुझूल है (इसका विपरीत 
श्र भी स्पष्ठ है) । 

२. सर्ब॑स्वं पुत्रदारमात्मान प्रदायानुशयिनः प्रयच्छेत । अथ्ंशास्त्र (३३१६) । सामान्यपुत्रदा राधिसदेस्व- 
न्यासयाचितम्‌ । प्रतिश्रुतं तथान्यस्येत्यदेयं त्वष्टधा स्मृतम्‌ ।। बृहस्पति (स्मृतिचन्द्रिका २, पु० १८६, 
प्रकाश पृू० २०६), नारद (७।४-५) एवं दक्ष (३१७६-२०) । 

३. सर्वस्व गृह॒वर्ज तु कुटुस्बभरणाधिकम्‌ । यद्‌ द्रव्यं तत्स्वकं देयमदेयं स्पादतोम्पथा ।। कात्यायन ६४० 
(पराशरमाधवीय २१४, पु० ३, विवादरत्माकर पृ० १२६, सरस्वतीविल्ास पू० २८३) । कात्यायन ने उस मनुष्य 
को, जिसके पास एक ही घर हो, घर बेचने से मना किया है । 


व्यवहार- 


ही 


७६६ धर्मशास्त्र का इतिहास 


जो ऐसा करते हैं वे पापी होते हैं। और देखिए मतु (६७--नारद ७७), वसिष्ठ (८१०), याज्ञ ० (१+१२९४), 
विष्णु० (५६।८) । 

नारद (७।८) के म्रत से दत्त दान सात प्रकार के हैं। दत्त वे हैं जिन्हें लौटाया नहीं जा सकता तथा जिन पर 
देवेवाले का पूर्ण अधिकार है और जो देय माने गये हैं! ये हैं क्रीत वस्तुओं का मूल्य, पारिश्रमिक, आननन्‍्दोत्सब (नृत्य, 
संगीत, मल्‍लयुद्ध) के लिए जो दिया जाय, स्नेह-दान, श्रद्धा-दान, वधू के सम्बन्धियों को दिय। यया धन, आध्यात्मिकता 
या दानशीलता के उपयोग का धन । बृहस्पति के अनुसार दस धन आठ प्रकार के हैं ।४ 

नारद (७१६-११) ने अदत्त (जो न्‍्यायानुकल न हो) दान के १६ प्रकार किये हैं, जिनके विषय में हमने इस 
ग्रन्थ के दूसरे भाग में पठ लिया है। और देखिए कात्यायल (६४७ ) । अदेय एवं अदत्त में अन्तर यह है कि प्रथम प्रकार 
में वजित होने के कारणवे दान हैं जो पूर्ण रूपेण अवैध हैं, दूसरे प्रकार ( अदत्त ) में वे दान हैं जो परित्यक्तव्य हैं और दाता 
के आवेदन पर न्यायालय द्वारा निषिद्ध ठहराय जा सकते हैं, क्योंकि वे दाता की अयोग्यता के परिणाभ मात्र हैं; 
बधा--उन्मत्तता, पायलपन, वृद्धवा, अल्पवयस्कता, त्रुटि आदि के कारण । कात्यायन (६४६) एवं कौटिल्य (३१३) 
का कथन है कि यदि प्रण-संशय में कोई व्यक्ति अपने रक्षक को सम्पूर्ण सम्पत्ति दाव कर देता है तो वहु आगे चलकर 
दक्ष लोगों की सम्मति से केबल पुरस्कार मांत्र देकर अपने पूर्व प्रण को तोड़ सकता है। 

कात्यायन (६५०-६५१) ने उत्कोच (घस) को निम्न रूप से व्यक्त किया है; किसी व्यक्ति कोचोर या 
आततायी कहकर प्रत्युत्तर देने के द्वारा, या किसी की व्यभिचारी कहकर, या बदमाशों की ओर संकेत कर या किसी के 
विषय में ख्रामक अफवाह उड़ाकर जो धत लिया जाय वहू उत्कोच है। कात्यायन ने आगे कहा है कि घूस लेने वाले को 
दण्डित नहीं करता चाहिए, बल्कि मध्यस्थ को दण्डित करना चाहिए। यदि घूस लेनेवाला राजा का कर्मचारी हो तो 
उसे घूस लौटानी पड़ती है और उस्तका ग्यारह गुना अर्थ-दण्ड देना पड़ता है। यदि कोई राजकरमंचारों न होते हुए घूस 
(उत्कोच) लेता है तो उग्े दण्डित नहीं किया जाता, क्योंकि उसे जो कुछ मिलता है वह पुरस्कार या कृतज्ञता-प्र काशन' 
के रूप में मिलता है। 

हारोत का कथन है कि प्रतिश्रुत होने पर यदि दान नहीं दिया जाता तो नरक में गिरना होता है और इस लोक 
एवं परलोक में ऋणी बनकर रहना पड़ता है । अतः राजा को चाहिए कि वह प्रण-कर्ता को प्रतिश्रुत दान देने को उद्दें लित 
करे और ऐसा न करने पर उसे दण्डित करे ।* कात्यायन (६४२) का कथन है कि थदि कोई ब्राह्मण को दान देने का वचन 
देकर उसे पूरा न करे तो वह दान ऋण रूप में देता पड़ता है, और यदि कोई किसी धामिक कार्य के लिए नि रोग या रूग्ण 
अवस्था में दान करने का बचन देता है, किन्तु उसे पूरा करने के पहले ही मर जाता है तो उसके पुत्र या उत्तराधिकारी 
को वह देना पड़ना है (५६६) ।+* स्पष्ट है, प्राचीन न्यायालयों द्वारा ब्राह्मणों एवं धाभिक कृत्यों के लिए किये गये दान 


४. भुत्या तुष्दया पण्यमूल्य स्त्रीशुल्कमुपकारिणे। श्रद्धानुप्रहणं प्रीत्या दत्तमष्टविधं बिंदु: । बृहस्पति (स्मृति- 
चन्द्रिका २, पु० १८३) । 

५. प्रतिश्न॒तार्थादानेन दत्तस्पाच्छेदनेन च । विविधान्नरकान्‌ याति तिर्यग्योनी च जायते ॥ बाचेव यत्थति- 
ज्ञातं कमंणा तोपपादितम्‌ । ऋण तद्धमंसंयुक्तमिहलोके परत्र च ॥ हारीत (व्यवहारप्रकाश पु० ३१०, विवादचन्द्र 
पृ० ३६, स्मतिचन्द्रिका २, पृु० ९४२) । 

६, स्वेच्छया यः अतिश्रुत्य ब्राह्मणाय प्रतिग्रहम्‌ू । न दह्यादुणवद्दाप्यः प्राप्तुयात्युवंसाहसम्‌ १! कात्यायन 
(स्पृत्तिचन्द्िका २, पृ० १६२, सरस्वतीविलास पृ० २८५, व्यवहारप्रकाश पृ० ३१०) ; स्वस्थेनातन वा देय श्राक्ति 


देने और न देने योग्य का विचार छ्द्दै3 


दिलाये जाते थे । गौतम (५२१) का कथन है कि याद दानपात्न अधामिक हो तो दाता के द्वास प्रतिश्रुत दान नहीं 
भी दिया जा संकता, अर्थात्‌ उसके उत्तराधिकारी उसे नहीं भी दे सकते । ना रद (७११२) एवं बुहस्पति का कथन है कि 
जो अदत्त दान ग्रहण करते हैं अथवा जो वर्जित दान करते हैं, दोनों को राजा द्वारा दण्डित होना पड़ता है ॥५ 

दात का तात्पयं है दाता का उसके प्रति अस्वामित्व तथा लेनेवाले का उस द्वान के प्रति स्वामित्व हो जाना 
(जब वह दात को स्वीकार कर ले) । स्वीकार मातसिक, शाब्दिक एवं शारीरिक रूप से होता हूँ । इस विषय में 
जीमूतवाहन जैसे लेखकों के विचार अवलोकनीय हैं (दायभाग १॥२१-२४, प्‌ृ० १३-१५) । 


धर्मकारणात्‌ । अदत्त्वा तु मृतते दाष्यस्तत्सुतो नात्र संशग्रः ॥ कात्यायन (विवादचिन्तामणि पृ० १६, ब्यवहारप्रकाश 
पृ० ३१३, सरस्वत्तीविलास १० २८७, विवादचन्द्र पु० ३७); प्रतिश्रुत्याभ्र्धतारं सुवर्ण दण्डयेन्नुपः । मत्स्यपुराण 
(२२७६८, व्यवहारप्रकाश पु० ३१०) 

७. प्रतिश्॒त्याप्पधर्मंसयुक्ताय न दद्यात्‌4 गौतम (५२१) । अदत्तभोक्ता वण्ड्य: स्थात्तथादेयप्रदायकः । 
बहस्पति (सरस्वतीविलास पृ० २१२८) । 


अध्याय २० 
वेतनस्थानपाकर्म, अभ्युपेत्याशुश्रूषा एवं स्वामिपालविवाद 


इस अध्याय में वेतन पर रखे गये भत्यों (नौकरों) का पारिश्रमिक देने या न देने के विषय में चर्चा होगी | 
बहस्पति ने इस विषय में अभ्युपेत्याशुभ्रषा, बेतनस्या नपाकर्म एवं स्वामिपालविवाद के प्रश्तों को उठाया है।' मनु 
एवं कौटिल्य ने इनमें प्रथम की चर्चा तहीं की है। यहाँ बेतनस्पस्‍नपाकर्म की चर्चा सबसे पहले की जायगी और बाद 
को अन्य दो की पुथ कू-पुथक्‌ चर्चा होगी । ये तीनों स्वामियों एवं नौकरों या नियोजकों एवं नियुकतों से सम्बन्ध रखते 
हैं। नौकरी की अवधियों एवं पारिश्रमिकों तथा उनसे सम्बन्धित कार्यों के विषय में विभिन्‍न नियम बने हुए हैं। ये 
नियम ईसापूर्व छठी शताब्दी से लेकर ईसा के उपरान्त पाँचवीं शताब्दी तक की कालावधि में बिखरे पड़े हैं (अर्थात्‌ 
गौतम एवं आपस्तम्ब से लेकर बृहस्पति एवं कात्यायन तक) । इन नियमों में स्व!म्रियों एवं नौकरों के उत्तरदापित्वों 
का वर्णन है। 

नारद (६२) के मत से पहले से निश्चित पारिश्रमिक कार्य करने के आरम्भ में, मध्य में या अन्त में दिया जा 
सकता है। किन्तु बदि पहले से कुछ तय न पाया हो तो नारद (द॥३), याश०(२।१६४)एवं कौटिल्य (२।१३) के 
अनुसार व्यापारी के प्रतिनिधि, ग्वाला एवं कर्षक को क्रम से लाभ, दूध एवं अन्न का दरशांश मिलना चाहिए। स्मृत्ति- 
चन्द्रिका (२,२०१) के मत से यह नियम तभी लागू होता है जब कि अन्न सरलता से उत्पन्न हो जाता है । किन्तु बृह- 
स्पति का कथन है कि यदि नियोजक नौकर को भोजन-वस्त्र देता है तो पारिश्रमिक निश्चित न रहने पर कर्ष क नौकर को 
अन्न का पाँचवाँ भाग तथा जिसे भोजन-वस्त्र नहीं मिलता उसे तिहाई भाग मिलता है।* यदि वेतन था पारिश्रमिक 
पूर्व से निश्चित न हो तो वृद्ध-मवु के मत से कुशल व्यापारियों (यदि विद्ाद व्यापार से सम्बन्धित है) की सम्मति से 
काल, स्थान एवं उद्द श्य के अनुसार उसे तय करना चाहिए। यदि पारिश्रमिक या बेतन पूर्व से निश्चित भी हो तो कुछ 
बातों में कुछ कम या अधिक दिया जा सकता है, यथा--यदि भृत्य काल एवं स्थान से सम्बन्धित नियमों का उल्लंघन 
करे जिससे धाटा हो जाय तो कम तथा यदि अधिक लाभ हो जाय तो अधिक दिया जा सकता हे(याज्० रापे८५) । 

यदि दो या इससे अधिक भृत्य रोग या किसी अन्य कारण से काम करें तो मध्यस्थ द्वारा तथ करके कार्य 
के अनुरूप वेतन दिया जाना चाहिए, और यदि सम्पूर्ण कार्य समाप्त हो जाय तो सम्मिलित रूप से दिया जाना चाहिए 
(याज्ञ ७ २१६६) । काम करने के बरतन, औजार आदि की रक्षा अपने बरतनों के समात ही करनी चाहिए, ऐसा न 


१. अदेघादिकमाण्यात भृतानामसुच्यते विधिः । अशुश्नषाभ्युपेत्येतत्पदसादों निगद्यते ॥॥ बेतनस्थानपाक्स 
तदनु स्वामिपालयों: | क्रमशः कश्यते वादों भृतभेदत्रयं त्विदस्‌ | बृहस्पति (बिवादरत्नाकर प० १३६, विवाद- 
विन्‍्तामणि पृ० ४१) | 

२- भक्‍ताचछादभृतः सोराब्‌ भाग गृहणीत पञचमस्‌ । जातसस्यात्‌ त्रिमागं तु प्रगहणीयावथाभुतत/। बृहस्पति 
(स्मृतिचन्द्रिका २, पृ० २०२, व्यवहारप्रकाश पृ० २३४ एवं सरस्वततीबिलांस पृ० २४८) । 


चेतन, मजदूरी, भाड़ का निर्णय; संराधन जद 


करने पर पारिश्रमिक में कटौती हों सकती है (नारद६।४)॥ यदि नौकर पारिश्रमिक ले लेने के उपरान्त कार्य करने के 
योग्य होने पर भी कार्य न करे तो उसे वह लौटाना पड़ता है और उसका दूना दण्ड देना पड़ता है। इसी प्रकार यदि प[रि- 
श्रमिक न भी मिला हो किन्तु भुत्य बिना किसी कारण के कार्य न करेतो उसे पारिश्रमिक के अनुरूप दण्ड देना पड़ता 
है (याजञ० २१६३, नारद ६४ एवं बुहुस्पति ) । कौटिल्य (३१४) के मत से काम्र करने का प्रण करके तथा वेतन 
पाकर यदि भृतक उसे सम्पादित न करे तो उसे १२ पण का दण्ड देना पड़ता है और कार्य करना पड़ता है ।* और देखिए 
नारद (६५), कात्याथन (६५७), वृद्ध-हारीत, मनु (८८२१५, २१७), बृहस्पति, मत्स्यपुराण (२२७६) आदि, 
जहाँ अर्थ-दण्ड के विभिन्‍न नियम दिये गये हैं। यदिभृतक बीमार हो या संकट-प्रस्त हो तो उसको छूट दी जा सकती 
है अथवा वह अपना प्रतिनिधि दे सकता है(कौटिल्य ३११४) । आपस्तस्वधर्मसृत्र (२११।२५। २-४) के मत से यदि 
नौकर, कक या ग्वाला काम न करे तो उसे शरीर-दण्ड देना चाहिए और पशु आदि छीन लेता चाहिए । किन्तु 
इतध नियम का आगे चलकर बहिष्कार हुआ। कौटिल्य (३।१३) का कथन है कि यदि स्वामी या निथोजक बेतन न दे 
तो उसपर छः पण का, या उचित पारिश्रमिक के दसवें भाग का या पूव॑ निश्चित वेतन का अर्थ -दण्ड लगता है। यदि भूतक 
बेतन ले लेने पर न पाने का अभियोग लगाये तो उस पर १२ पण का या वेतन के पाँचवें भाग का अर्थ-दण्ड लगता 
है ।४ कौटिल्य (३३१४) का कथन है कि समझौता ही जाने पर अवधि के भीतर स्वामी को न तो दूसरा तौकर रखना 
चाहिए और न नौकर को दूसरा स्वामी । 

याज्ञ० (२१६७), नारद (६5 ), कात्यायन (६५६), विष्णु ० (५!१५५-१५६) के मत से यदि ढोनेवाके 
की असावधानी दे (देवसंयोग या राजा के कारण नहीं ) सामान नष्ट हो जाय था खराब हो जाय तो उसे हरजाना देना 
पड़ता है ।* बु6-मन्‌ का कथन है कि यदि असावधनी के कारण नौकर से सामान नष्ट हो जाय तो सामान का मूल्य देना 
पढ़ता है,किन्तु यदि द्रोहु से नष्ठ हो जाय तो दूना मूल्य देना पड़ता है। अन्य समझोतों के लिए देखिए याज्ञ० (२/१६७), 
नारद (६।८), कात्यायन (६५८), बृद्ध-मन (विवादरत्नाकर पृ० १६३) | 

यदि किसी अक्धि के भीतर कार्य समाप्त करने के समझौते के आधार पर एक बार ही वेतन लेना निश्चित 
करके भूतक पहले ही काम छोड़ देता है तो वह वेतन से हाथ धो बैठता है, किन्तु यदि स्वामी की झिड़कियों के फलस्वरूप 
(अपना दोष न रहने पर ) वहु कार्य करना छोड़ देता है तो उसे जितना काये हो बया है उसके अनुरूप वेत्तन मिल जाता 


३. गृहीतवेतनः कर्म न करोति यदा भृतः। समभंदचेद्‌ दम दाप्यो द्विगुर्ण तच्च वेततम्‌ )। बृहस्पति (स्मृति- 
चन्द्रिका २, पृ० २०२, विवादरत्नाकर पृ० ९४६) ; कर्मारम्भ तु यः हत्या सिद्ध नेब तु कारयेत्‌ । बलात्कारयितव्यो- 
उसावकुवेन्‌ दण्डडमहंति ॥ कात्यायत ६५७ (स्मृतिचन्त्रका २, १० २०३, विवादरत्नाकर ए० ११०) ; गृहीत्वा वेतन 
कर्मकुबंतो भृत्तकस्य द्वावशपणो दण्ड: । संरोधश्चाकारणात्‌ । अथंशास्त्र (३।१९४) | 

४. वेतनादामे दशबन्धो दण्ड: घटपणों वा। अपव्ययमाने द्ादशपणों दण्डः पञ्चबन्धों वा । अर्थंशास्त 
(३॥१३) । 

४. भाण्ड व्यसनमागच्छ्यदि वाहुकदोषतः । स दाप्यो यत्प्रणष्ठं स्थादर्दंबराजकृतादते !। नारद (#!5) ; न तु 
वाप्यो हत॑ चोरेदंग्धमुढ जलेन वा। कात्यायन (६५७, स्मुतिचन्द्रिका २, १० २०३, अपराक १० ७हैदे, सरस्वती विलास 
पु० ३००)। प्रमादाश्नाशित दाप्यः सम विव्रोहनाशितम्‌ ! वद्ध-सनु (स्मृतिचन्द्रिका ९, पु० २०३, विवावरत्नाकर पु० 
१६२) ; तद्‌दोबेण यद्वितश्पेत्‌ तत्स्वामिने । अन्यत्र दैवोषधातात्‌ । विष्णुधमंसूत्र (५!१५५-१५६) ; विध्वयत्‌ वाहको 
दाष्यः प्रस्थाने द्वियुर्ण दसंम। कात्यायन (६५८, स्मृतिचन्द्रिका २, १० २०३, पराशरमाधवोय हे, पृु० ३२७) 


छू० धर्मंशास्त्र का इतिहास 


है (नारद, विवादरत्नाकर पु० १६१, कात्यायन ६६०, अपराकं पृ० ६८०० एवं विवादरत्नाकर पृ० ६६५ )। विष्णु० 
(४१५३-१५४ एवं १५७-१५४८) के मत से उपयुवत परिस्थितियों में भुतक को १०० पण तथा स्वामी को वेतन तथा 
१०० पण दण्ड रूप में देने पड़ते हैं। कात्यायन (६६०) के मत से यदि स्वामी नौकर को यात्रा में बीमार पड़ जाने या 
थक जाने के कारण छोड़कर आगे बढ़ जाता है तो उसे ग्राम में तीन॒दिन तक प्रतीक्षान करने के कारण अर्थ-दण्ड देना पड़ता 
है। नारद (ढ७) के मत से यदि व्यापारी किसी गाड़ी या भारवाही पशु को लेने के लिए समझौता करके उन्हें नियुक्त 
नहों करता तो उसे निश्चित किराये का चोथाई देना पड़ता है और यदि वह उन्हें नियुक्त कर यात्रा के कुछ भाग में ही 
छोड़ देता है, तो उसे पूरा किराया देना पड़ता है । यदि व्यापार का सामान राजकर्मचारी द्वारा पकड़ लिया जाय या 
चोरी चला जाय तो उसे ढोनेवाले नौकर को पूर्वतिश्चित पारिश्रमिक का (यावा के अनुपात से) कुछ भाग मिल जाता 
है (कात्यायन ६६१) । बृहस्पति के अनुसार यदि स्वामी काम लेकर भूतक को वेतन न दे तो उसे राजा द्वारा दण्डित 
होना पड़ना है और निश्चित वेतन देवा पड़ता है | यदि कोई व्यक्ति हाथी, घोड़ा, बैल, गदहा एवं ऊँट किराये पर लेकर 
और काम कराकर उन्हें नहीं लोटता है तो उसे किराये के साथ लौटाना पड़ता है।* ये नियम किराये के घर तथा 
जलाशय या हाट के विषय में भी लागू हैं (कात्यायन ६६२) | नारद (६।२०-२१) का कथन है कि थदि कोई स्तोभ 
(किराया)वय कर किसी की भूमि पर गृह-निर्माण करता है तो वह रुपये देकर तथा ईंट, लकड़ियाँ आदि लेकर उसे छोड़ 
राकता है, किन्तु यदि बिता किराया दिये और स्वामी की इच्छा के प्रतिकूल कोई इस प्रकार गृह-निर्माण करता है तो 
उसे उस गृह को छोड़ते समय सारा सामान भी छोड़ना पड़ता है। बहस्पति का कथत है कि यदि किसी का नौकर किसी 
दूसरे के साथ अनुचित व्यवहार (चोरी) करता है तो स्वामी को हरजाना देना पड़ता है। मत्स्यथुराण (२२७।६) 
का कथन है कि यदि गृरु किसी को कोई शिल्प आदि सिखाने के लिए धन लेता है किन्तु सिखाता नहीं तो उसे पूरा धन 
दण्ड रूप में देता पड़ता है ॥९ 

उपयुक्त बातों से स्पष्ट होता है कि स्मृतियों में नौकरी से सम्बन्धित करार तथा किराये पर वस्तुओं के 
लेन-देन आदि के नियम एक-साथ ही दिये हुए हैं । 

कौटिल्य (३।१४) के मत से भतकों के संघों के सदस्यों को वेतन संघ ही देते थे। जैसा पूर्व निश्चित रहता 
था उसी के अनुसार सारी कमाई बराबर-बराबर बाँट दी जाती थी । याज्ञ० (२३२६५) का भी कथन है कि साझेदारी 
के नियम कर्षकों एवं शिल्पिकों के लिए भी यथावत्‌ प्रयक्‍त होते हैं। 

नारद (8१८ ), वाज्ञ० (२२६१) एवं मत्तस्यपुराण (२२७।१४४-१४६) में वेश्याओं एवं वेश्यागामियों 
के धन-सम्बन्धी उत्त रदायित्वों का वर्णन है। मत्स्थपुराण (२२७।१४४-१९४६) में आया है कि ब्राह्ममण वेश्यागामियों 


६. ह॒स्त्यश्वगाखरोष्ट्रादीन्‌ गृहोत्वा भाठकेन यः । नापंयेत्कृतकृत्यार्थ: स तु दाष्प: समाटकस्‌ ॥ गरहवार्या- 
पणादीनि गृहीत्वा भाटकेन यः 8 स्वासिने नापंयेद्यावत्तावद्दाप्यः समाठकम्‌ !। कात्यायन (६६२-६६३, स्मृतिचन्द्रिका 
२३, १० २०५; विवादरत्नाफर १० १६४--१६४; पराशरमाधदोय ३, पु० ३३०-२+११) । 'माटक' शब्द 'भुति 
का ही प्रांत रूपान्तर है जो स्वयं संस्कृत हो गया है ! संस्कृत में वेतत और व॒त्ति शब्द पारिश्रमिक के लिए प्रयुक्त 
होते हैं तथा भादक या स्तोम गृह या भूमि आदि के किराये के रूप में । 

७- प्रभुणा विनियुक्तः सन्‌ भुतकों विदधाति बत्‌ । तदर्थ भशुर्भ कर्म स्वासी तत्रापराध्तुयात्‌ ॥ बृहस्पति 
(स्मृतिचन्द्रिका २, १० २०४, विवादरत्नाकर पृ० १६२) । मूल्यमादाय यो विद्यां शिल्पं वा न प्रयच्छति । दण्ड्य: 
स मल सकल धर्मश्ेन महोभूता ॥ मत्स्यपुराण (२२७।६, विवादरत्नाकर प१ू० १६३) । 
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पर.वेश्याओं को दिये धून के बराबर अर्थ-दण्ड लगता है और यदि कोई वेश्या शुल्क लेने के उपराध्त किसी अन्य 
आगन्तुक से सम्बन्ध रखती है या कहीं और चली जाती है तो उसे अपने शुह्कर का दूना पहुले से तिश्चित व्यक्ति 
को और उतना ही राजा को देना पड़ता है! इसी प्रकार यदि कोई व्यवित किसी वेश्या को किसी व्यक्ति के यहाँ 
ले जाने का निश्चय करके किसी अन्य व्यक्ति के यहाँ ले जाता है तो उस पर एक स्वर्ण-माषक का अर्थ-दण्ड 
लगता है । 
मत्त्यपुराण (२२७।१४७ ) के मत से यदि वेश्यायासी किसी वेश्या के साथ रमण क रने के उपरान्त उसे निश्चित 
शुल्क नहीं देता है तो उसे उसका दूना वेश्या को तथा 'राजा को देना पड़ता है। नारद का कथन है कि मुख्य वेश्याओं 
एवं उनकी अन्य भोग-निरत सहयोगिनियों को वेश्या-सम्बन्धी लेन-देन के विवाद सुलझाने चाहिए (स्मृतिचन्द्रिका २, 
पृ० २०६; विवादरत्ताकर पु० १६७ एवं व्यवहारप्रकाश पु० ३३०) । और देखिये नारद (२२७४१४७ ) । 
अभ्युपेत्या शुश्रूषा 
सेवा करने का करार कर लेने के उपरान्त बसा न करने को अम्युपेत्याश श्रूषा कहते हैं।ः प्राचीन घर्मयूत्नों में 
सेवकों के दो प्रकार बताये गये हैं; खती के नौकर तथा पशुपालक (आपस्तम्ब० २३२२८।२-३ एवं गौतम १२॥१६- 
१७) । नारद (5।२ एवं ३) के मत से सेवा करने वालों के पाँच प्रकार है---चार कर्मकर, यथा शिष्य, अन्तेवासी, 
भूतक एवं अधिकमंक्ृत्‌ (भृतकों के अधीक्षक या मेट) तथा १५ प्रकार के दास। इन पाँच प्रकार के सेवकों को अपनी 
इच्छा से कुछ करने का अधिकार नहीं है, किन्तु उतकी जाति, विशेषताओं एवं उनके रहन-सहन के अनुसार उसमें 
अन्तर फाया जाता है (नारद ८४) । शिष्य वह है जो अपने युरु से वेदिक शिक्षा की आकांक्षा करता है; अन्तेवासी 
वह है जो सुनारी या किसी अन्य शिल्प में, यथा नृत्य आदि में शिक्षा ग्रहण करता है; भूतक वह है जो पारिश्नभिक 
पर रखा गया नोकर है तथा अधिकम कृत्‌ भूतकों का अधीक्षक है । कार्य (कर्म) के दो प्रकार हैं; शुभ (स्वच्छ 
कर्म जो चार प्रकार के करमंकर करते हैं) एवं अशुभ (गंदे), जिन्हें दास करते हैं। 
अशुभ कर्म ये हैं--गृह-द्वार बुहारना, सड़क, गन्दे स्थल आदि स्वच्छ करना, स्वामी के अंगों को रगडना या 
मलना-दबाना, उच्छिष्ट भोजन, जुठन कणों को एकद्व कर फेकना, मल-मूत्र फंकना, हाथ आदि से स्वामी के गृप्तांग 
स्वच्छ करना । इसके अतिरिक्त अन्य कार्य शुभ हैं। 
शुभ कमंकेर बेदिक विद्या या विज्ञन (कला या शिल्प) के लिए कार्य करते हैं। वैदिक शिष्यों के कतंव्य ये 
हैं--गुरु, गुरु-पत्नी, गुरु-पुत्ते की सेवा करना, भिक्षाटन करना, भूमि पर सोना,गुरुकी आज्ञा पालना, वेदाध्ययन, विद्या- 
ध्ययनोप रास्त गुरु-दक्षिणा देना (नारद ८5-१४) । शिष्यों के कतेव्यों से अन्तेवासियों के कर्तव्य एवं उनकी जी विका- 
विधियां भिन्न हैं। याज्ञ ० (२१८४), नारद (५८१६-२१), बृहस्पत्ति एवं कात्यायत (७१३) के अनुसार अन्तेवासी 
सुनारी, गाना, नृत्य, गृह-निर्माण आदि सीखने की इच्छा से अपने शिल्पी गुरु के साथ रहता है और कुछ अवधि के लिए 
उसके साथ कार्य करता है। शिल्पी उसे अपने पास रखकर सिखाता है, भोजन देता है और कोई अन्य कार्य नहीं कराता । 
यदि शिल्पी उसे सिखाना चाहता है किन्तु वह उसे छोड़कर चला जाना चाहता है तो शिल्पी उसे कोड़े मार सकता है 
ओर बन्द्दी करके रख सकता है। भले ही शिष्य दक्ष हो गया हो किन्तु उसे अवधि तक रहना पड़ता है और शिल्पी उसके 


८. आज्ञाकरण शुभ्रूषा तामड्रीकृत्य पश्चाद्ो न सम्पादयति तद्विबादपदमब्युपेत्याशुश्रधारूयम । मिताक्षरा 
(माज्ञ० २५१८२) 
रद 
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किये हुए कार्य का ग्रतिफल भोगता है ! यदि अन्तेवासी को सिखाने वाला उसे सिखाता नहीं तथा अन्य कार्य कराता 
है तो उसे दण्डित होना पड़ता है और अन्तेवासी उसे छोड़ सकता है [ 

कम, वेतन एवं अवधि के अनुरूप भूतकों की कई श्रेणियाँ होती हैं। वे इन्हीं के अनुसार अन्तेबासियों से 
भिन्न होते हैं, अन्यथा जाति एवं जीविका के रूप में उनमें कोई विशिष्ट अन्तर नहीं होता है। मारद (८२२-२३) एवं 
बृहस्पति के अनुसार भृतक के तीन प्रकार हैं और उनके बेतन उनके कार्यों एवं योग्यताओं के अनुसार विभिन्न होते हैं। 
वे प्रकार हैं--उत्तम (सैनिक आदि), मध्यम (खेती करने वाले) एवं हौन (द्वारपाल आदि) ।१९ एक भृतक एक 
दिन, एक पक्ष, एक मास था अधिक समय तक के लिए रखा जा सकता है ओर उसे तय किया हुआ कार्य करके 
पृरव॑निश्चित वेतन ग्रहण करना होता है। उसे सिक्कों के रूप में या अन्न के रूप में या दुःध्ष के रूप में (यदि पशु पालन 
करता हो) वेतन मिलता है। 

नारद ( ८२४ ) के मत से वह व्यक्ति जो अन्य नौकरों की अध्वी क्षकता के लिए रखा जाता है या जो घर के भाय- 
व्यय-निरीक्षण के लिए नियुक्त किया जाता है, अधिक कृत्‌ कहलाता है! ये चार प्रकार के कर्मकर (शिष्य, अन्ते बासी; 
भूतक एवं अधिकमं कृत ) शुस् (पविल ) कार्य करते हैं, किन्तु पन्द्रह प्रकार के दास हीव एवं यन्दे-से-गन्दा कार्य करते हैं 
(नारद ८२५) । कर्मकरों एवं दासों में अन्तर यह है कि प्रथम प्रकार के सेवक कुछ स्वतन्त्रता रखते हैं किन्तु दास पूर्णहूपेण 
अपनी स्वतन्त्रता खो बैठते हैं। ब्राह्मण को दास नहीं बनाया जा सकता था । अति प्राचीन काल में सेवकों के कार्यों 
का उत्त रदायित्व स्वामी पर नहीं होता था। गौतम (१२१७) ने लिखा है कि यदि पशुपालक द्वारा किसी के खेत की 
हानि हो जाय तो उसका उत्त रदायित्व स्वामी पर नहीं होता । किन्तु मनु (८।२४३ ), याज्ञ ० (२११६१ ), नारद (१४।- 
२६) एवं बृहस्पति का कथन है कि ऐसी स्थिति में स्वामी का उत्त रदायित्व होता है और उसे हरजाना देना पड़ता है । 

हमने दासों एवं दास-अथा के विषय में बहुत पहलें, द्वि० भाग अ० ५ में लिख दिया है। कुछ बातें यहाँ भी दी जा 
रही हैं। राइस डेविड्स ने अपनी पुस्तक “बुद्धिस्ट इण्डिया (पूृ० ५६) में लिखा है कि यूनान के समान भारत में दासों 
की अवस्था अत्यन्त शोचनीय नहीं थी। राजतरंगिणी (४३६) में आया है कि राजा वज्रादित्य ने (८वीं शताब्दी) 
बहुत-से व्यक्तियों को दास रूप में म्लेच्छों को बेंच दिया। आधुनिक काल में अंग्रेज सरकार ने भारत के आसाम, बंगाल 
तथा अन्य प्रान्तों के चाय-कर्मकरों के लिए बड़े कठिन कानून बनाये थे, जितके फलस्वरूप उन्हें बहुत कम वेतन पर 
अस्वास्थ्यकर स्थानों एवं परिस्थितियों में काम करना पड़ता था। यहुएंक काला दाम है जिसे उक्त शासकों ने अपने 
माथे पर लगाया था (आसाम लेवर एण्ड एमिग्रेशन एक्ट ६, सन्‌ १६०१, सेक्शन १६८-१६६ )। 


४ क्षनेकधा तेडमिहिता जातिकर्मातुरूपतः । विद्याविज्ञानकामार्थेनिभितेत चतुरविधा: । एकफ: पुनरेतेषां 
क्ियाभेदात््रपद्मयते ।! विद्या त्रयी समास्याता ऋग्यजुःसामलक्षणा । तदर्थ गुरुशुभ्रषां प्रकुर्याच्छास्त्रदेशिताम्‌ ।। विशान- 
मुच्यते शिल्प हेसक्ृप्यादिसंस्कृति:ः | नत्यादिकं च त्त्छिक्षन कर्यात कर्म गुरोग हे !! बहस्पति (बिवादरत्नाकर १० 
१४०-१४१) ; स्म्रृतिचन्द्रिका २, पृ० १६५; व्यवहारप्रकाश १० ३१४; व्यवहारसार प० १५४) यस्तु न ग्राहये- 
चिछत्पं कर्माष्यल्यानि कारयेत्‌ । प्राप्लुयात्साहस पूर्व तस्माच्छिष्यो निवर्तते ॥॥ कात्यायन (अपराकक पृ० ७६०; परा- 
शरसाधवीय ३, २२८; विधादरत्नाकर पृ० १४१) 

१०. बहुधाथंभतः प्रोक्तस्तथामागभुतो5पर: । हौममध्योक्तसत्ब॑ च सर्वेधामेव क्षोदितम्‌ ॥ दिनमासाधे 
पण्सासत्रिमासाब्दमृतस्तथा । कर्म कर्यात्यतिज्ञातं लसते पारिमाषितम्‌ ॥ बृहस्पति (स्पृतिचन्द्रिका २, १० १६६, 
प्राशरसापवोय ३, पू० ३३४६-४० । 


सेवा और दासप्रथा ०३ 


कांत्यायन (७२५) का कथन है कि यदि कोई स्त्री किसी दास से चिवाहु करती है तो वह अपने पति के स्वामी 
की दासी हो जाती है ।११ यदि कोई व्यकित किसी ब्राह्मण नारी को बेचता है या खरीदता है तो उस लेन-देन में सभी 
लोगों को राजा द्वारा दण्ड मिलता है और वह व्यापार या कार्य कानून द्वारा तोड़ दिया जाता है। यही नियम उस 
कूलीन कुटुम्ब की नारी के विषय में भी है जो किसी के यहाँ आश्रय ग्रहण करती हैं और आश्रयदाता उसे दासी बना 
लेता है या किसी दूसरे को उसे दासी रूप में दे देता है (कात्यायन ७२६-७२७ ) । उस व्यक्ति पर दण्ड लगता है जो 
अपने बच्चे की दाईं के साथ सम्भ्भेग करता है या किसी अन्य नारी से जो दासी नहीं है, या अपने नौकर की पत्नी से 
(मानो वह उसकी दासी है) ऐसा करता है। जो व्यक्ति कष्ट में न रहने पर और प्रचूर सम्पत्ति के रहते हुए अपनी 
विश्वासपात्ष रोती हुई दासो (क्योंकि वह उसे छोड़ना नहीं चाहती )को बेच देना चाहता है, उस वर २०० पण कः दण्ड 
जगता है (कात्यायव, अपरा्क प० ७५७; विवादरत्नतकर पूृ० १५४-१५४; व्यवहारप्रकाश पु० ३२३) ।+ नारद 
(८४०) के मत से कोई दास अपने स्वामी को छोड़कर किसी अन्य का दास नहीं बन सकता । उशना का कथन है 
कि कोई गृरुजन (व्‌ द्ध व्यक्ति), सपिण्ड, ब्राह्मण, चाण्डल या किसी ही न जाति का व्यक्ति दास नहीं बनाया जा सकता 
और त किसी उच्च जाति के विद्वान व्यक्ति को उससे हीन जाति का व्यक्ति अपना दास बना सकता है।* ३ 


११. वासेनोढात्ववासी या सापि दासीत्वम्ाप्तुपातू । यस्माद्‌ भर्ता प्रभुस्तत्था: स्वाम्यधीन: प्रभर्यत: (॥ 
कात्यायन (स्मृतिचन्त्रिका २, पृ० २०१, व्यवहारप्रकाश १० ३२२, सरस्वतीविलास पृ० रदै४) | 

१३. आइश्यात्‌ ब्राह्मणों यस्तु विक्रोणीत तथेव च, राज्ञा तदकृतं कार्य दष्ड्या: स्युः स्व एवं ते ॥ कामात्तु 
प्रश्चितां पसतु वासों कर्यात्कूलस्त्रियम्‌ । संक्रामयेत वाल्यत्र दण्ड्यस्तच्चाकृतं भदेत्‌ !। बआलधात्रीमदासीं च दासौमिद 
धृतक्षित व: ! परिचारकपत्ती वा प्राप्नुयात्पूवंसाहसम्‌ ॥ विक्रोशभानां यो भकक्‍तां दासीं दिक्रेतुसिस्छति । अनापदिस्थ 
गक्तः सन माप्नुयाद द्विश्त दमम्‌ ॥ कास्यायन (अपरार्क पृ० ७५८, विवादरत्नाकर पृ० १५४-१५५, व्यवह्ारप्रकाश 
पृ० ३२२) 

१३. न गुरुने सपिण्डश्च न बिप्रो नास्त्ययोत्यः। दासभाव॑ न तेःहेन्ति चच विशद्याधिकों दिजः ॥ उशना 
(सरस्वतोविलास पृ० २४६६) । 


अध्याय २१ 
संविद-व्यतिक्नम एवं अन्य व्यवहार-पद 


इस अध्याय में हम समयों (संविदफ्यूपगर्मों, समझोतों ) अथवा नियमपत्रों तथा अन्य परम्पराओं के व्यतिक्रम 
के विषय में लिखेंगे । नारद (१३॥१)ने इसके लिए समयस्यानपाकम्तं का प्रयोग किया है, मनु (5।५) ने प्रथम शब्द 
का प्रयोग किया हैं। किन्तु मन्‌ (5२१८-२१६) में दोनों नामों की ओर संकेत मिलता है, यथा-“अब मैं उन नियमों 
की व्यवस्था दूंगा जो समयों (परम्पराओं या रूढ़ियों) के व्यतिक्रम-कर्ताओं के लिए प्र य॒क्‍त होते हैं। जो किसी ग्राम के 
या जिले के निवासियों या व्यापारियों के किसो दल या किसी अन्य प्रकार के लोगों के साथ शपथ लेकर संविद में आता 
है और(आये चलकर) इसका लोभवश अतिक्रमण करता है, वह राजा द्वारा देश-निष्कासन का दण्ड पाता हैं।” 
आपस्तम्बधमंसूत्र (१३१॥९॥२० एवं २।४।८॥९३) में 'समय' शब्द रूढ़ि या अंगीकृत सिद्धान्त के अर्थ में आया है 
(न्यायवित्समय )।* दह शब्द समझौते (एश्रीमेन्ट) के अथ॑ में भी लिया गया है (याज्ञ० १६१ )» यथा 'सान्चव: 
समयान्मिथ: ।' ज॑सी कि मेंघातिथि (मनु 5२१६) ने व्याख्या की है,इसका अर्थ है “बहुत से लोगों द्वारा किसी विशिष्ट 
नियम या रूढ़ि या परम्परा का अंगीकार करना ।” इससे सकेत मिलता है कि वह नियम किसी दल (संघ था गण ) 
द्वारा अंगीकृत स्थानीय या जातीय प्रचलन से सम्बन्धित होना चाहिए जो दल के सभी सदस्यों को मान्य हो या उन्हें एक 
सूत्र में बांध रखता हों | अमरकोश ने आचार एवं संविद को समय के पर्यायों में गिना है (समया: शपथाचारकालसिदास्त- 
सत्रिद:)। मेघातिथि (मन ८२१६-२२०)ने लिखा है कि यदि किसी ग्राम के वासी यह निर्णय करें कि यदि पड़ोसी 
ग्रमम के लोग उनके खेतों या चरायाहों में अपने पशु लायें या नहरों को अपनी ओर घुमा लें तो वे उनको रोकेंगे तथा 
ऐसा करने पर यदि मारपीट हो जाय था राजा के यहाँ मुकदमा चलता आरम्भ हो जाय तो सभी एकमत रहेंगे तथा 
उस व्यक्ति को दण्ड देंगे जो दूसरे ग्राम के मुखिया की ओर मिल जाय तथा विपक्षी की सहायता करे ! 

नारद (१३।१) के मत से नास्तिकों, नैगमों आदि द्वारा निश्चित नियम (परम्पराएं) समय के उदाहरण हैं। 
याज्ञ ० ( २१६२) ,नारद (१३॥२) का कथन है कि राजा द्वारा पुरों एवं जनपदों के संघों, नैगमों, नास्तिकों, श्रेणियों, 
पूर्यों, गणों के नियमों (परम्पराओं या रूढ़ियों) की रक्षा होनी चाहिए जौर उन्हें कार्यान्वित करना चाहिए। 
इस भाग के पाँचवें अध्याय ५ में हमने संघों आदि के विषय में कुछ संकेत किया है । हमसे दूसरे भाग के दूसरे अध्याय 
में श्रेणी, पृ, गण आदि के अर्थ भी बताये हैं। कुछ अन्य बातें यहाँ दी जा रही हैं। 
संधों की मान्यताएं (सम य-क्रिया ) 

स्मृतिचन्द्रिका (२, प० २२३) ने विभिन्न समूहों के समयों पर मनोरंजक प्रकाश डाज़ा है जिसे व्यवहा र- 


१. धमंज्ञसमयः प्रमाण वेदाश्न । आपस्तस्वधर्म सूत्र (१११।१२) ; अज्भानां तु प्रधामरव्यपदेश हति स्याय- 
वित्समय: ॥ आपतस्तस्बधम सूत्र (२।४।८१३ ) । 


वर्यों या सघों के आन्तरिक समय (करार) ८० 


प्रकाश (प० ३३२-३३३) ने ज्यों-का-त्यों ले लिया है ।* उसका कहना है कि नास्तिक (पराषण्डी) लोग भी अपने 
मठों के लिए नियम बनाते हैं | रंगों में एक नियम ऐसा है कि जो लोग किसी विशिष्ट वस्त्रसे युक्त नौकरों के संदेश 
की परवाह नहीं करते वे दण्डित होते हैं । श्रेणी शब्द जूलाहों के समान अन्य शिल्पियों के समूह का चोतक है । उनके ऐंसे 
नियम हैं कि कुछ वस्तुएं केदल एक दल बेच सकता है अन्य नहीं । पूण हाथियों एवं घोड़ों के सवारों के दल को कहते 
हैं । कात्यायत ने ब्रात को विभिन्न प्रकार के हथियारों से लेस व्यक्तियों का समूह कहा है। महाभाष्य (पर्णणनि ५॥२। 
२१ 'ब्रातिन जीवति') ने इसे उत्त लोगों का दल माना है जो विभिन्न जातियों एवं वृत्तियों के होते हैं और अपने शक्ति- 
शाली (बलिष्ठ ) शरीर पर आश्रित होते हैं। मिताक्षरा के अनुसार वे लोग बौढ़ों के समान हैं जो वेद को प्रमाण 
नहीं मानते । मिताक्ष रा के अनुसार यण का तात्पय॑ उन लोगों से हैँ (अर्थात्‌ उनके दल था समूह से है) जो किसी एक 
वृत्ति से अपनी जीविका चलाते हैं। कात्यायन (६८० ) ने गण की ब्राह्मणों का संघ मानाहै | राजतरंग्रिणी (२।१३२) 
में मंदिरों एवं तोर्थों के पुरोहितों के संघ की ओर संकेत आया है | स्मृतिचरन्द्रिका के मत से पुणों एवं बातों में एक ऐसी 
परम्परा या नियम या समय है कि उन्हें एक साथ समर में जाना चाहिए पृथक-पृथक नहीं ! गणों में एक ऐसी परम्परा 
है कि बच्चों के कान पाँचवें दिन या पाँच वर्षों के उपरान्त छंद जाने चाहिए। ब्राह्मणों की एक पुरी (बस्ती ) के भहा- 
जनों में एक ऐ सा नियम (परम्परा था समय ) है कि यदि कोई ब्राह्मण वेंदिक शिक्षा के उपरान्त गुरु-दक्षिणा का घन 
एकत्र करने के लिए उनके यहाँ जाय तो उसका सम्मान करता चाहिए (अर्थात्‌ उसे चन्दा देना चाहिए )। कुछ जनपदों 
में ऐसा समय (प्रचलन) है कि क्रेता या विक्रेता अपन हाथ में मूल्य का दशांश रखलेता है(सम्भवत: यह जानने के 
लिए कि वस्तु उपयोगी है था नहीं और अनुपयोगी सिद्ध होने पर वह वस्तु को लौटा देता है)। दुर्गों या राजधानियों 
में एक समय ऐसा है कि बाहर जाते समय यदि कोई साथ में अन्न ले जाय तो उसे बेचे नहीं ! ग्रामों में ऐसा समय है 
कि चराग्राह न खोदे जायें। आभीरों के ग्रामों में ऐसा समय है कि स्त्री या पुरुष के व्यभिचार के लिए दण्ड न लगे | 

धर्मगास्त्र कार इतने उदार थे कि उन्होंने पाषण्डियों के समयों के पालन के लिए भी राजा को उद्वलित किया 
था । केवल इस बात का ध्यान रखा गया था कि समयों का पालन राज्य या राजधानी के विरोध में न जाय और कांति 
न उत्पन्न होने पाय और न अनैतिकता प्रदर्शित हो सके (नारद १३।४-४ एवं ७, मेघातिथि, मनु (८२२० )। याज्ञ ० 
(२।१८८०१६२) ने नियम दिये हैं--संघों, श्रेणियों आदि के व्यापार-कार्य को देख ने के लिए कोई सभा (बृहस्पति के 
अनुसार दो, तीन या पाँच व्यक्तियों की ) होनी चाहिए । इन सभाओं के सदस्य धार्मिक, पवित्र, अलोभी होते थे और 
जो कुछ तय पाता था उसके अनुसार कारें करते थे । इन्हें कार्यचिन्तक की संज्ञा मिली है! याज्ञवल्क्य ने लिखा है कि 
यदि कार्य चिन्तक लोग संछ के किसी कार्य को लेकर राजा के पास जायें तो ठनको उपहार देकर सम्मानितकरना चाहिए। 
बज कोई व्यक्ति व्यापार के लिए बाहर जायतो उसे जो कुछ प्राप्ति हो उसे गणों केमुखियों को समर्पित कर देना चाहिए। 


२. पूगक्षाते चास्योन्यमुस्सज्य समरे न गन्तव्यमित्यादयः सन्ति समयाः  गणे तु पठ्चमेह्नि पऊच में वाब्दे 
कर्णवेधः कतेब्य इत्येबमादिरस्ति समयः । गणादिष्वत्रादिशब्देन बहापुरीमहाजनः परियुहीततः । तत्र गुरुदक्षिणाद्रर्थ- 
मागतों माननोय इस्याविसमयोस्ति । दुर्गे तु धान्यादिक गृहोत्वा अन्यत्र यास्यता न तद्विक्रेयमित्यस्ति समय: । जनपदेतु 
क्वचिद्विक्रेतुहस्ते दशबन्धग्रहण कार्य क्बचित्केतहस्ते इत्यादिकोस्त्यनेकविधः समय: ( जनपदे तथेत्यत्र तयाशब्दो5नुक्त- 
प्रामघोषपू रादीनां प्रदर्शनार्थ:। तत्र गोप्रचारणस्थाने न खातव्यमित्यादिकोस्ति ग्रामे समयः । आनोरस्त्रीपु रुपब्यमि- 
चारे न दण्ड इत्यादिकोस्ति घोष्े समयः । स्मृतिचन्द्रिका २, पृ० २२३ (नारद १३३२--पाषण्डिनेगमश्रेणी पृगवात- 
ग़णाविधु । संरक्षेत्‌ समय राजा दुर्गे जनपदे तथा ॥) | 


पेण्ई धमं शास्त्र का इतिहास 


यदि वह ऐसा न करे तो उसको उस प्राप्ति का स्यारह गुना दण्ड रूप में देना पड़ता है ।* स्मृतिचन्द्रिका ( २,प० २२४) 
का कथन है कि गण के लाभ में लगे हुए मुख्यों के विरोध में जो जाता है उसे गण द्वारा दंडित होना पड़तः है । कात्या- 
यन (६७७) ने व्यवस्था दी है कि गण के लिए सभा या सलाहकारों द्वारा जो ऋण लिया जाय, प्राप्त किया जाय, रक्षित 
किया जाय, राज ग्रसादस्वरूप जो कुछपप्राप्त किया जाय, वह सब बराबर-बराबर सभी सदस्यों में बट जाना चाहिए। 
कात्यायन (६४४-६४५) का कथन है कि गण के लिए सभा के लोग जो कुछ ऋण लें और उसका दुरुपयोग कर दें या 
अपने कामों में लगा दें, तो वह सब उन्हें लौटाना पड़ता है;और जो लोग आगे चलकर गण में सम्मिलित होते हैं उन्हें 
गण के सभी पुराने हानि-लाभों में हाथ बँठावा पड़ता है। मनु (5२२०) और बहस्पति ने संघ के साथ कपट 
करने वाले पर चार सुवर्णों के छः निष्कों (या छ: निष्कों तथा चार सुवर्णो' ) का दण्ड बतलाया है। कात्यायन (६७१) 
का कथन है कि उस व्यक्ति (सदस्य ) को, जो उचित बातों का विरोध क रता है, जो बोलने वाले को बार-बार टोकता है 
या जो व्यथं में बक-बक करता है, अर्थ-दण्ड देना पडता है। याज्ञ ० (२११८७) के अनुसार गण की सम्पत्ति के दुश्पयोगी 
तथा नियमों को तोड़ने वाले की सम्पत्ति छोवकर देश-निष्कासन का दण्ड देता चाहिए । मिताक्षरा के अमुसार इस 
प्रकार से तथा अन्य दण्ड अपराधी के अपराध एंवं योग्यता पर निर्भर रहने चाहिए।* 


क्रमविक्रयानुशय (क्रय-विक्रय के उपरान्त पछतावा या पश्चात्ताप) 


मनु (८२२२) एवं कौटिल्य (३।१५) ने इसे व्यवहार का एक पद या शीर्षक (पूर्वोक्त १८ पदों के अन्तर्गत) 
माना है। किन्तु नारद (११ एवं १२) ने इसे दो शीष॑कों में विभक्‍त कर दिया है; विक्रीयाससादान (बेच देने के 
उपरान्त सामान न देना) एवं कोत्वानुशय (क्रय करने के उपरान्त पश्चात्ताप )। मन्‌ का कथम है कि जब क्रय 
या विक्रय करने के उपरान्त पछतावा होने लगे तो दस दिनों के भीवर सामाव लौटाया जा सकता है। नारद (११२) 
के मत से सम्पत्ति दो प्रकार की है; चल एवं अचल । सभी सम्पत्ति पण्य [बिक्री करने योग्य) मानी गयी है। याज्ञ ० 
(२।२५४), नारद (११॥४-४) एवं विष्णु (५।१२७) के मत से यदि कोई व्यक्ति सम्पत्ति बेचकर उसे क्रेता को नहीं 
देता, तो उसे उतने समय (बेचने और देने के बीच की अवधि ) तक के हरजाने के साथ उसे देना पड़ता है; यदि वह 
सम्पत्ति जंगम (चल) हो तो लाभ का मूल्य भी देना पड़ता है।* विष्णु० (५१२८) ने ऐसे विक्रेता पर १०० पणों का 
दण्ड भी लगाया है| कौठिल्य (२१५) ने लिखा है कि यदि बिक्री करने के उपरान्त विक्र ता सामान न दे या क्रेता क्रय 
के उपराब्त उसे न ले जाय तो दोनों को १२-१२ पणों का दण्ड देना चाहिए, किन्तु यदि बस्तु दोषपूर्ण हो या राजा, 
चोरी, अग्नि या जल द्वारा नष्ट हो जाय, या लेन-देन कम में हुआ हो या कष्ट की स्थिति में क्रय-विक्रय हुआ हो तो 
देण्ड नहीं लगता । 


३. यत्त: ब्राप्तं रक्षितं वा गणाथें वा ऋण कृतम्‌ | राजप्रसादलर्थं च सर्वेषामेव तत्ससम्‌ ॥ यणमु्‌देश्य 
यत्किस्चक्तृत्व्ण भक्षितं भवेत्‌ | आत्मायं बिनियुक्तं वा देयं तेरेव तद्‌ भदेत्‌ ॥ गणानां श्रेणिवर्गाणां गता: स्थूयथें ठु 
सध्यतास्‌ | प्राव्ततस्य धनर्णस्य ससांशाः सर्व एवं ते। कात्यायन (सरस्वत्तीविलास, ० ३३०-३३१ ; विवादरत्माकर 
पू० १६७; स्मृतिचन्द्रिका २, पृ० २२७; व्यवहारप्रकाश, पृ० ३३८) । 

४. सनुप्र तिपादितदण्डानां निर्वासनचतुःसुबर्ण निष्कशतमानानामन्यतमो जालिशक्त्याश्रपेक्षया कल्पतीय: । 
मिताक्ष रा (याज्ञ> २१८७) । 

५. बिक्रीय पण्यं मुल्येन ऋतुर्यो न प्रथच्छति । स्थावरस्योदय दाप्यो जंगमस्य क्रिवाफलभ्‌॥ नारद (११४४ )। 


खरीद-बिक्री पर आनाकानी द्व्०्ड 


यदि बिक्री की हुई वस्तु क्रेता माँग और विक्रेता त दे तथा वह नष्ट हो जाय, अग्नि में जल जाय, चोरी चली जाय 
तो विक्रता को ही हानि उठानी पड़ती है (नारद ११६, विष्ण ५।१२८, याज्ञ० २२५६) | ये तियम तभी लाय ह 
होते हैं जब कि विक्रेता को बेचने का पश्चात्ताप न हो, किन्तु यदि पश्चात्ताप हो तो मन (5८।२२२) के नियम से दस 
दिनों के भीतर वह बेची हुई वस्तु लौटा हे सकता है। बही बात कात्यायन (६८४) में भी पाई जाती है।६ दस दिलों 
के उपरान्त क्रेता एवं विक्रेता क्रम से लौटा नहीं सकता एवं माँग नहीं सकता, ऐसा करने पर उन्हें ६०० पण अर्थ-दण्ड 
के रूप में देने पड़ेंगे। मनु ने इन नियमों को सभी प्रकार के लेन-देन तक विस्तारित किया है (4।२२८) । किन्तु 
कात्यायन (६८५) मे दस दिनों की छूट केवल भूमि के विक्रय एवं क्रय के विषय में दी है; सपिण्डों में इस प्रकार के 
क्रय-विक्रय के लिए १२ दिनों की छूट है, किन्तु अन्य वस्तुओं के क्रय-विक्रय में अवधि छोटी होती है।* याज्ञ० (२। 
२५७), नारद (११॥७-८) एवं ब्‌हस्पति के मत से यदि कोई विक्रेता मूल्य लेकर किसी को कुछ बेच देता हैं या किसी 
सदोष वस्तु को दोष रहित कहकर बेच देतः है तो उसे दूना मूल्य देकर वस्तु पुन: ले लेनी पडती है ओऔर-मूल्य के बराबर 
राजा को अथं-दण्ड देना पड़ता है। यह तियम तभी लायू होता है जब कि मूल्य ले लिया गया हो, किन्तु यदि अभी 
समझौता मात हुआ है, मूल्य नहीं दिया गया है तो क्रेता एवं विक्रेता दोषमुक्त माने जायेगे, अन्यथा नहीं (नारद ११॥ 
१०) । यदि बिक्री के पूर्व क्रता कुछ घन अग्रिम (सत्यंकार रूप में, बयाना) दिये रहता है और विक्रेता के दोष 
से सामान बिक जाता है, तो उसे क़ता को सत्यंकार धन का दूना लौदाना पड़ता है, किन्तु यदि क्रेता उस सामान को आगे 
चलकर नहीं खरीदता है तो वह सामान तथा सत्यंकार (बयाना) दोनों खो बंठता है ।* नारद (१२१) का कथन 
है कि यदि क्रता मुल्य दे देने से उपरान्त क्रय का पश्चात्ताप करता है तो इसे 'क्य का निरसन! शीष॑क कहा जाता है। 
नारद (१२२) ने व्यवस्था दी है कि उसी दिन उसी रूप में क्रीत वस्तु लौटायी जा सकती है,किन्तु यदि दुसरे या तीसरे 
दिन लौटायी जाय तो क्रम से मूल्य का ठीसवाँ या पचासवाँ भाग कट जाता है, भीर त्तीसरे दिन के उपरान्त तो द्रव्य 
(वस्तु) लौदाथा ही नहों जा सकता (नारद १२३) । किन्तु याज्ञ ० (२१७७) एवं तारद (१२।४-६) ने द्रव्य-परीक्षण 
के लिए निम्नलिखित अवधियाँ दी हैं--लोहे (एवं वस्त्र ), दुधारू पशु, भारवाही पण्ू, रत्व (बहुमृल्य प्रस्तर, मोती 
एवं मंगा), सभी प्रकार के अन्न, दास एवं दासी के लिए क्रम से १, ३, ५, ७, १० दिन, आधा मास एवं एक मास | ये 
उल्लेख मनू (८२२२) द्वारा प्रतिपादित सामान्य निथम के अपवाद हैं। कौटिल्य (३॥१५) ने व्यापारियों, कर्षकों, 
चरवाहों एवं वर्णसंकरों तथा उच्चवर्णों को वस्तु लोदाने के लिए क्रम से एक, तीन,पाँच,एवं सात रात्रियों की छूठ दी है। 
नारद (१२४) एवं बृहस्पति ने लिखा है कि क्रता को चाहिए कि वह क्रय की जाने वाली वस्तु का स्वयं निरीक्षण कर 
ले और अन्य लोगों को दिखाकर उसके गुण-दोषों की परख कर हे, क्योंकि अत्यन्त परीक्षण के उपरान्त क्रीत वस्तु 


६. एवं धर्मो दशाहात्तु परतोश्नुशयों न तु। कात्यायत ६८४ (स्मृतिचन्द्रिका २, पु० २५८; विवादरत्नाकर 
पृ० १९२; पराशरमाथदीय ३, पु० ३६७) । 

७. भमेदंशाहे विक्रतुरायस्तत्केतुरेव च । हादशाहः सपिण्डानामपि चाल्पमतः परम्‌ ॥ कांत्यायन (६८५, 
पराशरमाधवोय ३, पृ० ३६४) । 

८. सत्यंकारकृतं द्रव्य द्विगुण प्रतिवाषयेत । याज्ञ० (२।६१) ; और देखिये इस पर मिताक्षरा । सस्थंकारं च 
यो दत्त्वा ययाकालं न दुश्यते । पण्यं भवेज्लिसुब्ट तहीयमानमगृह्हतः ।। व्यास (स्सृतिचन्द्रिका २, पृ० २२०; पराशर- 
साधबोय ३, पृ० ३७० ) । कलीबे सत्यापन सत्यंकार: सत्याकृति: स्त्रियाम्‌। असरकोश, जिस पर क्षीरस्थासी ने कहा 
है-- अवश्य मयेतद्‌ विक्र ममिति सत्यत्य करण सत्यापन्त्र' (दे० पाणिनि ६३७०) । 


झग्घ धर्मशास्त्र का इतिहास 


लौटायी नहीं जा सकती । व्यास का कथन है कि चर्म, काष्ठ, ईंटें, सृत, अस्न, आसक, रस, सोना, कम मल्य की धातुएँ 
(राँगा आदि) एवं अन्य सामान जब अति परीक्षण के उपरान्त क्रीत कर लिये जाते हैंतों आगे चलकर उनमें दोष 
रहने पर भी वे लोटाये नहीं जा सकते | नारद के उपर्युक्त (१२।५-६) वचन इस नियम के अपवाद हैं। तारद 
(१२७) का कहना है कि यदि कोई सदोष वस्तु जाव-बूझ्कर निरीक्षण के उपराम्त खरीदी जाय तो बहू 
लौटायी नहीं जा सकती । यदि क्रीत वस्तु दुकान से न उठायी जाय तो विक्रेता उसे पुनः बेच सकता है और यदि 
क्रीत वस्तु देवसंयोग या राजा के कारण नष्ट हो जाय तो क्रेता को हानि उठानी पड़ती है (याज्ञ ० २।२५५ एवं नारद 
११६ ) । कात्यायन (६६२) के अनुसार यदि कोई वस्तु मत्त, उन्मत्त, अस्वतस्त, मुग्ध लोगों से खरीदी जाय तो 
उसे लोटाना पड़ता है और वह विक्रेता की ही मानी जाती है । उचित एवं अनुचित मूल्य के विषय में कात्याशन 
(७०५-७०६) मे एक विचित्न नियम दिया है--जो एकत्र हुए पड़ोसियों द्वारा निश्चित एवं निर्णोत हो (भूमि एवं 
उसका मूल्य ) और जो पापभी रु लोगों द्वारा निर्णीत भूमि, वाटिका, घर, पक्षी एवं चौपाये का मूल्य हो वह उचित 
मूल्य कहलाता है, जो मृल्यचउसके आठवें भाग के बराबर कम या अधिक हो वह अनुचित कहलाता है। जो वस्तु अनु- 
चित मूल्य पर बेची जाय वह सी वर्षो के उपराष्त भो लौंठायी या लौटा ली जा सकती है। कात्यायत (७०४) का कथन 
है कि यदि भूमि का स्वामी कर-प्रतिभू (कर देते लिए जामिन) के साथ भाग जाता है तो न्यायाधीश कर-प्राप्ति के 
लिए भूमि को बिक्री पर चढ़ा सकता है, किन्तु यह बिक्री दस वर्षों के भीतर रद्द की जा सकती है और तीन पी ढ़ियों तक 
मध्यस्थावलम्बन नियम द्वारा आदान-प्रदात किया जा सकता है । भारहाज का कथन है कि ध्दि करदाता एवं प्रतिभ्‌ 
द्वारा कर न दिया जाय तो राजा उस भूमि से या उसको बिक्री से कर बसूल कर सकता है।१*९ 

डक्तलाम--यह वह बिक्नी है जो समय (करार) युक्त या सोपाधिक कही जाती है। जब कोई च्यक्ति 
किसी भूमि को मूल्य का केवल एक अंश देकर उधार लेता है और प्रतिज्ञा करता है कि बाकी मूल्य किसी निश्चित 
तिथि को लौटा देगा । वहु आये चलकर यदि ऐसा नहीं कर पाता, तब उसका उस भूमि पर स्वामित्व समाप्त हो 
जाता है।*। कात्यायन (७११) के मत से उक्तलाभ के प्रकार की बिक्री तभी नियमानुकूल है जब कि भूमि के उचित 
मूल्य का आधा दिया जाथ और दस वर्षों का समय किया यया हो । 

अवक्रय--तीन पी ढ़ियों के भोग के उपरान्त अवक्रय नियमानुकूल हो जाता है और परस्पर समझौते के अनुसार 
किया गया रुचिक्रय तुरन्त नियमबद्ध हो जाता है। * *अवक्रय शब्द कई प्रकार से समझाया गया है। मिताक्षरा (याज्ञ० २]- 


दे चमंकाष्ठेण्टकासुत्रधान्यासवरसस्य तु । वसुरुप्पहिरण्यानां सद्य एवं परीक्षणम्‌ ॥ व्यास (स्मृतिचन्द्रिका 
२, पृ० २२०; विवादरत्नाकर पु० १६८; व्यवहारप्रकाश पृ० ३३६) । 

१०. पलायिते तु करदे करप्रतिभुबा सह । कराये करवक्षेत्रं विक्रीणीयुः समासद: ॥| सन्धिव्वपरिवत्तिश्च विधमा 
वा त्रिमोगत:। आज्ञयापि क्रयश्चापि दशाब्द विनिवर्येत्‌ ॥ कात्यायन एवं बुद्ध कात्याथन (सरस्वतीविलास पृ० 
३२४, व्यवहारनि्ण य पृ० ३४८) ; आज्ञाधिस्तत्कयइचैव करे दण्डो ब्रिधीयते। उमावन्यत्र न स्थातासिति धर्मविदों 
बिदुः ॥ भारद्वाज (सरस्वत्तीविलास, पृ० ३२४) । 

११. किड्चिच्च द्रब्यमादाय काले दास्यामि ते क्वचित्‌ । लो चेन्मूलमिदं त्यक्त केदारस्थति थः क्रय: ( स 
उक्तलाभ इत्युकत उबतकालेप्यनपेजात्‌ ५ भ्रदहाज (व्यवहार्रनि्णंय पु० ३५१; सरस्वलीदिलास पु० ३२४) ५ 

१२. अर्धाधिके ऋषः सिध्यदुक्तलाभो दशाब्दिक: (अवक्यस्त्रिभोगेत सद्य एव रुचिक्रय: ॥ कात्यायन (७११, 
व्यवहारनिर्ण य पु० ३४४; सरस्वसोविलास पृ० २२६) । 


सावधिक क्रय-विक्रय प्ण्दे 


२३६) के मत से अवक्य वह हैं जिसमें एक अमानतदार अपनी अमानत की वस्तु किसी दूसरे को किराये पर दे देता है। 
पाणिनि (४४४० ) ने अवक्रय का प्रयोग दुसरे अर्थ में किया है; किस्लो बाजार आदि से राजा द्वारा लिया जानेवाला धन । 
गौतम (१२३६ ) के 'अवक्ीत' शब्द को हरदत्त ने यों समझाया है--'जो खरीदा गया हो, किन्तु मूल्य न दिया गया हो 
या केवल कुछ अंश ही दिया गया हो।' सस्भवत: कात्यायन ने इसी अर्थ को ओर संकेत किया है। सुमन्‍्तु (सरस्वती- 
विसास, पृ० ३२१) ने अवक्य को यों समझाया है---यदि क्रय के उपरान्त केवल आधा मृल्य दिया गया हो तो अवधि 
के भीत२ न देने से अवक्य रह हो जाता है । कात्यायन (७१२) के मत से यदि अवधि निश्चित न हो तो मांगने पर 
बिक्रो के न दिये हुए धत पर चक्रवृद्धि ब्याज लय जाता है। किन्तु निश्चित अवधि पर समय के भीतर केवल शेष 
घन दिया जाता है । बृहस्पति के अनुसार बिक्री में कूप, वृक्ष, अन्न, फल, जलाशय आदि लिखित होते चाहिए, अन्यथा 
थ वस्तुएँ विक्रता की हो जायेगी । हारीत के अनुसार ये नियम आदान-प्रदान (विनिमय ) के विषय में भी लागू होते 
चाहिए १३ राजतरंगिणी (६।४१) में आया है कि जब अधिकृत लिपिक ने १००० दीव/र घूस लेकर गृह के क्रय-लेख 
में कूप भी सम्मिलित कर दिया तो उसे राजा द्वारा देश-निष्कासन का दण्ड मिला और उसकी सम्पत्ति छौनकर 
वंचित दल की दे दी गयी । लो पशव., 
व्यवहा रनिर्णय ने बृहस्पति एवं व्यास के उद्धरण देते हुए बिक्री, श्रम द, आदान-म्र दान (विक्रय, क्रय, विनि- 
मय) आदि के बिषय में सुन्दर विवेचत उपस्थित किया है--सोना जैसी १२ अद्धुल्य के रूप में ली या दी जाती हैं और 
भूमि, गृह जैसी वस्तुएँ पण्य (क्रम-विक्रय के योर्य) कही जाती हैं। क्रय ते भ्रह्ूपय हैं किसी वस्तु की उसके मूल्य 
(दिये गये अथवा देने के लिए केवल प्रतिश्रुत होने पर ) देने के पृ की स्वी,«> ५ ग्वेक्रय का तात्परय है किसी मूल्य की 
पष्य देने के पूर्व की स्वीकृति । परिवृस्ि या परिवर्तता (अदल-बदल) का तात्यय है एक ही प्रकार (सजातीय) को 
बस्तुओं के अदले-बदले की स्वीकृति ] जब दो वस्तुओं के परिवतंन के मुल्य में अन्तर हो तो उसे अवक्रय कहा जाता है । 
जब दो भिन्न प्रकार की (विजातीय) वस्तुओं का (मूल्य समान होने पर) परिवर्तन हो तो उसे विनिमय कहा 
जाता है । ४ 


कर न देने पर राजा की जाज्ञा से भूमि की बिक़ी सम्भव है। प्रजापति का उद्धरण देकर व्यवहा रनिर्णय (प्‌० 


१३. विक्रयेयु च सवंधु कपब॒क्षादि लेखयेत्‌ | जलसार्मादि यत्किडिचिदन्यच्चेव बुहस्पति: ॥! श्षेत्रा्यपेतं परिपक्व- 
सत्य ब॒क्ष फल वाप्युपभोगयोग्यभ्‌ । कप तटाक गृहसुन्नत च ऋ्रोतेषि विक्रेतुरिंद वढन्ति ॥ बुहस्पलि (व्यवहारनिर्णय 
पृ० ३४४; सरस्वतीविलास १० ३२६) । मत्तमूढानभिज्ञातमीतेबिनिसयः कृत: । यच्चानुचितसुस्यं स्पास्सय संद्‌ 
विनिवतंते | हारीत (सरस्वतीविलास पृु० ३२६) । | 

१४, स (ब॒हस्पतिः) एबाह--आ त्मी वस्य विजातीयं द्रव्यमादाय चान्यत:ः । कयोत्थस्थ ( ऋ्यो्थेस्थ ? )परित्यागः 
साम्ये तु परिय्तना ॥ इति ! व्यास । आत्मीयस्य बिजातोय॑ दब्यमादाय चान्यतः। क्यों मुल्यस्य संत्यागः स्वत्वडेतुः 
परस्परम्‌ ॥ परिवृत्ति: सजाती यद्॒ब्पे विनिमयः स्मृतः । वेषम्पे विक्रय: प्रोकतो सिश्रे विनिमयः स्मृतः | इति। स्वत्वहेतु- 
फलजनका एवे क्रयविक्रयपरिवर्ततविनिमया इति । तन्न लोके जिहासित सुवर्णादि मुल्यमुच्यते | उपादित्तितं क्षेत्रगहादि 
पष्यमित्युच्यते | तत्र मूल्यत्यागपुर्वकपण्यस्वीकारः क्रम: । पथ्यत्यागपुर्वको सुल्ये स्वत्वजनकों मृल्यस्दीकारों बिक्रयः। 
सजातीयत्यागपूर्वक: सजातीयस्थ स्वीकार: परिवतेना ) वेघम्ये सति परिव्त नंवावऋयशब्देनोच्यते । विजातीयसजातीय- 
मिश्रपरिवर्ततायां विजातीयाधिक्येएवक्रयों भवति, सजातीयाधिक्ये परिवर्तता भवति | सजातीयविजातोययो: सास्ये 
विनिमयों भवति ! व्यवहारतिर्णय, पृ० ३२४७-३४८। क्रय की यह परिभाषा बिल्कूल आधुनिक-सी लगती है । 

३० 


द१पृ० भर्मशास्त्र का इतिहास 


३५०) ने बताया है कि ऐसी भूमि-का आधा या एक-चौथाई मूल्य देकर उसे कोई क्रव कर सकता है, किन्तु वास्तविक 
स्वामी पूरा मूल्य तीन पीढ़ियों तक देकर उस भूमि को पुनः प्राप्त कर सकता हूँ । इससे स्पष्ट होता है कि भूमि पर 
प्रजा का अधिकार था और राजा को केवल कर प्राप्त होता था । इस विषय में हमने इस ग्रंथ के द्वितीय भाग में विस्तार 
के साथ पढ़ लिया है ! पूर्व मी मांसा, व्यवहा रमयूख तथा कात्यायन के कथनों से प्रकट होता है कि सामान्य रूप से भूमि 
पर राज्य का ही अधिकार था, कित्तु जहां व्यवित या व्यकितयों के दल भूमि को जोतते थे और बहुत काल से उसका 
उपभोग करते थे बहां राज्य का स्वामित्व सीमित या नियत था और बह केवल कर-प्राप्ति या अन्न-ग्रहण तक मर्यादित 
था एवं कबंण करने वालों को ही भूमि का स्वामित्व आप्त था; राज्य को कर देना पड़ता था किन्तु कर न देने पर उस 
भूमि को राज्य बेच सकता था। व्यवहारतिर्णय ने बृहस्पति भादि का हवाला देकर लिखा है कि शूद्र, पतित, चाण्डाल, 
एवं आततायी को ब्राह्मण की भूमि खरीदने का अधिकार नहीं था, वे न तो उसे प्राप्त कर सकते थे और न पारिश्रभिक 
(वेतन) के रूप में ग्रहण कर सकते थे ! व्यवहा रनिर्णय ने पुनः व्यास, बृहस्पति एवं भारद्वाज का उद्धरण देकर कहा 
है कि जब भूमि बेंच दी जाती थी तो भाइयों , सपिण्डों, समानोदकों, सगोत्रों, पड़ोसियों, ऋणदाताओं एवं ग्रामवासियों 
को क्रम से उसका पूर्व क्रयाधिकार आठक का) प्राप्त था, अर्थात्‌ वे उसे प्राप्त कर सकते थे ।१ * 

अति प्राचीन काल में त्रत्तुफँ अप का दान अच्छा नहीं माना जाता थां, किन्तु उपनिषदों के काल में भी 
ऐसा होता पाया गया है। किन्तु प्रतिभूःत्मक एवं संयुक्त कृटुम्ब की स्थिति के कारण भूमि-विक्रय बहुत ही कम 
सम्भव था। मिताक्षरा (वाज्ञ० श्ता है, £ ने स्थावर सम्पत्ति के विक्रय को वर्जित माता है," किन्तु बहुत से ताम्र- 
पत्रों में भूमि-विक्रय का उल्लेख मिलैता-छद्दंखिये एपिग्रेफिया इण्डिका २०, पु० ५६; १७, पृ० ३४५; १५, पृ० ११३; 
इण्डियन ऐपण्टिक्वेरी ३२९, पृ० १६३; एपिग्रेफिया इण्डिका १४, ७४--जहां पर क्रम से पहाड़पुर, दामोदरपुर, फरीद- 
पुर आदि के अभिेखों में भूमि-दान का वर्णन हैं) । पाँचवीं एवं छठी शताब्दियों के अभिलेखों से प्रकट होता है कि भूमि 
पर व्यक्तियों या संयुक्त परिवारों या ग्राम-संघों था राजा का स्वामित्व था और उसे बेचने की एक विशिष्ट विधि थी । 
कयकर्ता पहले जनपद के राजपुदषों के यहां पहुंचता था और पुस्तपालों (जों भूमि का लेखा-जोखा रखते थे) एवं 
ग्राम-मुख्यों से पूछ-ताछ करता था जो कय की भूमि पर चिह्ले लगा देते थे। ऐसा लगता है कि स्मृतियों ने दान के रूप 
में ही क्रय को बांध रखा है, क्योंकि उन दिलों क्रय की अपेक्षा दान ही अति प्रचलित था । मिताक्षरा (याज्ञ ० २११४) 
ने एक स्मृति का हवाला देकर कहा हैकि भ्र[मवासियों, सजातियों ( अपने सम्बन्धियों) , पड़ोसियों एवं दायादों की सम्मति 
से ही सोना एवं जल के अर्पण के साथ भूमि दी जाती थी ।*मिताक्षरा का कथन है कि ये बातें बहुत आवश्यक नहीं हैं, 
केवल सहूलियत एवं सुरक्षा की दृष्टि से ही ये दे दी गयी हैं, क्योंकि ग्रामवासियों आदि की स्वीकृति से आगे के सीमा- 


१५. व्यास:--ज्ञालिसामन्तधनिका: ऋमेण ऋयहेतव: । तत्रासब्नतराः पुर्व संपिण्डाइच कय मता: || बृहस्पति । 
सोदराइच सर्पिण्डाश्व सोवकाश्च समोत्रिण: | सामन्‍्ता धनिका ग्राम्या: सप्तेते भूक्रये मताः ।। व्यवहारतिर्णय (पृ० 
३५५-५६) । 

१६. स्थापरे विक्रयों नास्ति कुर्यादाधिमनुज्ञया । मित्ताक्षरा (याशञ० २११४) द्वारा. उद्धृत । 

१७. यदपि--स्वप्रासज्ञातितासस्तदायादानुमतेन च। हिरण्योदकदानेन षडसिर्गच्छत्ति सेदिनी ॥! इति तत्रापि 
भ्रामानुसतिः 'प्रतिप्रह: प्रकाश: स्थात्‌ स्थावराय (स्थाबरस्थ ? ) विशेषतः 'इति स्मरणाद व्यवहारभ्रकाशनाथ' मेवापेक्ष्यते 
न पुतप्रसिनुमत्या विता व्यवहारासिद्धि: ।'"“विक्रपेषि कतंव्ये सहिरण्यमुदर्क वतता दानरूपेण स्थावरविक्रयं कूर्यादि- 
स्यर्थः । सिताक्षरा (याज्ञ> २।११४ एवं २१७६) । 


भूमि का ऋय-विफक्रय; पशुचारकों के विवाद ८5११ 


विवाद आदि अन्य झगड़े नहीं उत्पन्न होंगे। बिना इनके भी भू-क्रय उचित एवं पूर्ण माना जाता है । जल एवं सोना इस- 
लिए दिय जाते हैं कि क्रय को दाम की धामिकवा भी प्राप्त हो जाय | 


स्वामि-पाल विवाद 


स्वामि-पालविवाद का मतलब है पशुओं के स्वामी एवं उनके रक्षक नौकरों के बीच के झगड़े । कृषिप्रधान देश 
भारत के अंदर आदि काल में स्वामि-पालविवाद बहुधा हुआ करता था । नारद ने इसको संभवत: वेतनस्थानपाकर्म॑ 
नामक शीयंक के अन्तगंत रखा है।याज्ञ० (२।१६४) एवं नारद (६११) ने व्यवस्था दी है कि पशुपाल को आतः 
काल बआप्त पशुओं को चराकर तथा उन्हें पाती पिलाकर सायं काल लौठा देना चाहिए। मन्‌ (5२३० ) के मत से पशुओं 
की सु रक्षा का उत्तरदायित्व दिन में पशुपाल पर तथा रात्रि में स्वामी पर रहता है। (यदि पशु रात्िमें स्वामी के यहाँ 
बाँध जाते हों)। यदि वेतन पूर्व से निश्चित न हो तो पशुपाल सौ गायों पर प्रति आठवें दिन सब दूध तथा प्रति वर्ष एक 
बछड़ा (दो वर्ष का) पाता है और दो सौ गायों पर एक दुधरू माय (बछड़े के साथ) पाता है (वारद ६/१० एवं बृह- 
स्पति ) | मनु (८5।२३१) ने कुछऔर ही कहा है--यदि वेतन न तय हो तो पशुपाल दस गायों में एक सर्वोत्तर गाय 
का दूधस्वामी की आज्ञा से दुह सकता है। पशुपाल को पशुओं की सुरक्षा का ध्यान रखना पड़ता था और उन्हें आपत्तियों 
एवं दुघंटनाओं से बचाने के लिए अपनी ओर से सब कुछ करना पड़ता था और असमर्थ होने पर स्वामी को तुरंत सूचना 
देनी पड़ती थी, यथा--कीड़ों (सर्प आदि), चोरों, ब्याप्नों, गड़ढों, कन्दराओं से भली भाँति बचाना होता था (नारद 
द१२, ब्‌ हस्पति) ।* स्यदि वह ऐसा नहीं करता था तो उसे नष्ट हुए पशू का हरजाता तथा अर्थ-दण्ड ( राजा द्वारा व्यव- 
स्थित) देना पड़ता था (नारद 6१३) ।और देखिये मनु (८5२३२ एवं २३५ )/ याज्ञ० (२।१६४-१६५), विष्णु ० 
(११३७-१३५ ), नारद (&१४-१५)। आषस्तम्वधमंसूत्र ( २।श२८।६ ) ने भी इसी प्रकार की दण्ड-व्यवस्था दी है।* 
उपयुक्त निशमों के कुछ अपवाद भी हैं, यदि चोरों का आक्रमण हो और पशु उठा लिये जाये या भेड़ियों के आक्रमण से 
कुछ पशु मृत हो जायें और पशुपाल समय एवं स्थान के अनुसार सूचना दे दे तो उसे दण्डित नहीं होना पड़ता (मनु 
८5।३२३३-२३६, नारद 5।१६ एवं व्यास) । कुछ स्थितियों में पशुपाल को विपत्ति-ग्रस्त दशाओं के चिह्न प्रदर्शित क रने 
पड़ते थे, यथा--उसे मृत पशु के बाल, सींग,अस्थि-पंज र, कान, पूंछ आदि लाकर स्वामी को दिखाने पड़ते थे, तभी उसे 
दण्ड से छुटकारा मिलता संभव था (मनु 5२३४, तारद ६।१७) व्यास का कथन हैकि बेतन ले छेने पर यदि पशुपाल 
पशुओं को निर्ज न वन में अरक्षित छोड़कर ग्राम में घृूमता पाया जाय तो उसे राजा द्वारा दण्डित होना पड़ता है ।*९ 

याज्ञ० (२॥१६६) के मत से ग्रामवासियों एवं राजा को चाहिए कि वे अपनी इच्छा के अनुकूल चरागाह 


१८. कुमिचोरव्याप्रभयाददरीइवश्चाच्च पालपेत्‌। व्यायच्छेच्छक्तितः कोशेत्स्वासिने वा निवेदयेत्‌ ॥ बहस्पति 
(विदादरत्नाकर १० १७२, व्यवहारप्रकाश पृ० ३४७; स्मृतिचास्द्रिका २, पु० २०८) । 

१८- दिवा पशुर्ना वृकायुयघाते पाले त्वतायति पालदोष: । विनष्टपशुमूल्यं च स्वामिने दह्यात्‌ । विष्णुधर्मसृत्र 
(१॥९३७-१ ३८) ; अवरुष्य पश्चुन्‌ सारण नाशने वा स्वामिभ्योष्वसुजेत्‌ । आपस्तस्बधसं सूत्र (२।२।२८।६) । 

२०. पालतप्रहे प्रामघाते तथा राष्ट्रस्य विभ्रमे | यत्प्रणष्टं हुतंवा स्याश्न पालस्तन्न किल्बियी ॥ व्यास [स्मृति 
सन्द्रिका २,प० २०७,विवादरत्नाकर पु०१७२ एवं अपराकंपृ० ७७२) ; मृतेषु चविश्युद्धिः स्पाद्‌ बालश्वू गादिदर्शनात्‌ । 
नारद (४१७) ; गृहीतम्‌ल्यो गोपालस्तांस्त्यवत्वा निर्जने बने । प्रामचारी नुपर्वाष्य: शलाकी च बनेचर: !। व्यास 
(व्यवहारप्रकाश पृ० ३४७), यहाँ 'शलाको” का तात्पय है नाई (नापित)। 


5१२ धर्मशास्त्र का इतिहास 


छोड़ें जिसमें पशु आदि चर सकें। मनु (८।२३७) एवं याज्० (२१६७) ने व्यवस्था दी है कि गाँव, खर्वद एवं नगर के 
चारों ओर क़म से १००, २०० एवं ४०० धनुओं के विस्तार में बिना जोती हुई भूमि चराग्राह के लिए छोड़ दी जाय।* 
कात्यायन (६६६) ने लिख! है कि जंगल के पास की भूमि के स्वामी को खेतों को बाड़ से घेर देता चाहिए, अन्यथा हरिण 
आदि पशु एक बार सुस्वादु अन्न खाकर परच सकते हैओर तब खतों को रक्षा कठिवाई से होगी * * गाँव या सड़क के 
पास की भूमि (जहाँ खेती हो) को इतनी ऊंची खाई या इतने ऊँचे बाड़ों से धेर देनी चाहिए कि ऊंट ऊपर से, घोड़े कूद 
कर, कुत्ते था सुअर छेदों से उसकी उपज को नष्ट न कर सके (मत्‌ ० ८२३८ रू मत्स्यपुराण २२७॥२५; नारद पृ४ 
४१) । यदि ऐसा नहीं किया जाय तो गोपाल (चरवाहा या गोरखिया) का कोई दोष नहीं समझा जाय (सन्‌ 5! 
२२३४ ८ मत्स्यपुराण २२७।२६; याज्ञ ० २।१६२ एवं नारद १४४०) यदि बाड़ के रहते हुए पशु खेतों में प्रविष्ट 
होकर उसकी उपज नष्ट कर दें तो गोरखिये को दण्डित होना पड़ता है (आपस्तम्ब>० २।२।२५।५; मनु प/२४०; नारद 
पृ४र२८ एवं कात्यायव ६६४-६६५)। ऐसी स्थिति में पशुओं को मारकर खदेड़ा जा सकता है। और गोपाल ( च रवाहे ) 
को १०० पण दण्ड देना पड़ता है। विशेष अध्ययन के लिए देखिये याज्ञ० (२।१५६-१६१) मनू्‌ (८२४१), नारद 
(१४।२८-२६) , कात्यायन (६६७) । गौतम (१२४१६४-२२) एवं कौटिल्य (३३१०) ने भी इस पर व्यवस्था दी 
है। जो लोग जान-बझकर खेतों को चरा लेते थे उन्हें चोरों का दण्ड मिलता था (नारद १४३४) । 

प्राचीन भारत में कुछ पशुओं के प्रति कुछ परिस्थितियों में बड़ी सुकुमार भावनाएँ थीं । नारद (१४३० ), 
याज़् ० (२१६३), मनु (5२४२) , कौटिल्य (३॥१० ) उशना आदि ने व्यवस्था दी है कि बच्चा देने के दस दिलों के 
भीतर की गायों, बैलों,भश्वों, हाथियों, देवों एवं पूर्वपुरुषों के सम्मान में छोड़ भये पशुओं खू"ठा से तुड़ाये हुए घरेलू पशुओं 
बथवा अरक्षित तथाघायल पशूओंको खेतसे हाँक देना चाहिए और उनके स्वामियोंकोी दण्डित नहीं करनाचाहिए। उशना 
का कथन है कि अश्वों एवं हाथियों के प्रति मधुर भाव इसलिए रखना चाहिए कि वे प्रजापाल कहे जाते हैं ।* ३ क्षपराके 
(१० ७७१) का कथन है कि यह छूट केवल राजाओं के घोड़ों एवं हाथियों के लिए है। उशना के अनुसार उत्सवों 
एवं श्राद्धों के समय में हानि करने वाली यायों के स्वामियों को दण्डित नहीं करना चाहिए। उन्होंने पुनः कहा है कि 
जो लोग खेती नष्ट करने वाली गायों के स्वामियों से हरजाता मांगते हैं उनके पितरों एवं देवों को उनके द्वारा दी गयी 
आहुतियां नहीं प्राप्त होतीं ।१९घराश रमाघवी य ( ३ .प०३८५) की व्यास्या से प्रकट होता है कि यहां पर ऐसे चरे गये खेतों 
की ओर संकेत है जो ग्राम के पास होते हैं और मदनरत्न ने श्राद्ध के समय चरे गये खेतों की ओर संकेत किया है। 
बृहस्पति, याज्ञ ० (२।१६१) एवं तारद (१४३८) ने एसी स्थिति में पड़ोसियों द्वारा निर्णीत बात को मान्य 5ह राया है। 


२१, एक धनु बराबर होता है चार हाथ या ६ फुटों के । 

२२. अजातेष्वेव सस्येदु क॒र्यादावरणं महुत्‌ । दुःखे नेह निवायंन्ते लब्धस्वादुरसा मुयाः ॥ कात्यायन (६६६, 
अपरा् पृ० ७७०; स्मृतिचन्द्रिका, २ पु० २०४) । 

२३. ग्रामदेवबुषा वा अनिर्दशाहा वा घेनु रक्षाणों गोवुषाश्यादण्ड्या:! अर्थशास्त्र ( २।१० )। अदण्ड्था हस्तिनो 
हयश्वा: प्रजापाला हि दे स्मृताः । अदण्ड्यो काणकुब्जों चये शश्वत्कुतलक्षणाः ॥ अदण्डयागच्तुकी गौश्च सृतिका बाधि- 
सारिणी । अवण्ड्याश्चोत्सवे यावः आड्धकाले तर्थंव च।। उशना (मिताक्षरा, याज्ष० २७१६३; विवादरत्नाकर पू ० 
२४० )। सिलाइये तारद (१४।३१-३२) । मनु (८२४२) ने 'देवपशून' की चर्चा की है जिसे स्मृतिचस्द्रिका ( २, पृ० 
२१२) ने यों समझाम१ है--देपशवो हि देवताप्रतिसादीनां क्षीरस्तानाद्यर्य तदुद्ेशेन दत्ताः । 

२४, गोभिबिनाशित धारस्थ यो नरः प्रतियाचते। पित रस्तस्थ नाइनान्ति नाश्नस्ति तिदिवोकस:॥ उशना (अपरा्क 
पु० ७७०; विवादरत्नाकर पृ० २३२)। 


अध्याय २२ 
सोीमाविवाद 


नारद (१४॥१) ने ऐसे झगड़ों को, जिनमें सेतु या बाँघ, खेतों की सीमा, उर्वर एवं अनुरवर खेत के झगड़े सम्मि- 
लित हों, क्षेत्रजविवाद की संज्ञा दी है।। तारद ने सम्भवतः मत्‌ के सोमाविवाद शब्द को सभी प्रकार के खत-सम्बन्धी 
झ्गड़ों के अर्थ में लिया है। कात्यायन (७३२) व भूमि-सम्बन्धी विवादों के कारणों के छः प्रकार दिये हैं--अधिक 
भूमि माँगना, दूसरे को केम भूमि देने का अधिकार जताना, अंश (भाग) का अधिकार जताना, दूसरे के अंश या भाग 
को न मानना, न भोगी हुई भूमि पर भोग जताना तथा सीमा ।+ इन सश्री कारणों में 'सीमा' के झगड़े परोक्षया प्रत्यक्ष 
ढंग से आ जादे हैं, अत: इनको 'सीमाविवाद' शीषंक के अन्तर्गत रखा जाना उपयुक्त ही है, सीौमाविवाद का सम्बन्ध 
जनपद (जिला ), ग्राम, खेत या यूह की सीमाओं से है। नारद के अनुसार सीमाएँ पाँच प्रकार की होती हैं--घ्वजिनो 
(डण्डों के समान वृक्षों वाली ), मत्त्यिनों (मछलियों बालो अर्थात्‌ तालाबों तथा जलाशयों के घेरे वाली) , ने धानी ' 
(पुप्त घिन्हों वाली यधा--भूसा, ईंटों, हड्डियों आदि से पूर्ण मृदभाण्डों वाली), भववरजिता (जो दलों द्वारा निर्णीत 
हो ), राजशासननोता (राजा द्वारा निर्णीत) मनु (5८२४६-२४७) ने लिखा है कि अश्वत्थों, सेमलों, शालों, ताड़ों, 
उदुम्बरों, बाँसों, झाड़ियों आदि सेसीमाएँ व्यक्त होती हैं । नदियों के प्रवाहों, जिनमें मछलियाँ, कछए आदि 
होते हैं, तालाबों एवं जलाशयों से प्राकृतिक सीमाएँ बनती हैं (मनु ८२४८) । मिद्‌दी के बरतनों में, भूसा, कोयला, 
इंट, पत्थर, हड्डियाँ आदि रखकर, उन्हें भूमि में याड दिया जाता है जिससे पानी से कटकर भूमि नदी-नालों के रूप 
में परिवतित न हो जाय । इन वस्तुओं से भूमि-सीमा भी बन जाती है और इसी से ऐसी सीमा को नैघानी या उपच्छन्न 
(मतु ।२५०-२५१) कहा जाता है, क्योंकि ये वस्तुएँ पृथिवी में गड़ी रहती हैं और सीमा निर्धारण भी करदी हैं। बुह- 
स्पति का कथन है कि ग्राम-स्थापना के समय प्रकाश (सुस्पष्ठ एवं लक्षित ) एवं उपांशु या उपच्छस्न (गुप्त या छिपे हुए) 
लक्षेणों से युक्त सीमाएँ निर्धारित होनी चाहिए और स्मृतिचन्द्रिका के अनुसार प्रस्त्रों को पंक्तियों से सीमाएँ बनाती ३ 


१. सेतुकेदारमर्याद्ाविकृष्ठाकृष्टनिइचय । क्षेत्राधिकारों यस्‍्तु स्थाहियादः क्षेत्रजस्तु सः ॥ नारद (१४।१) । 
विवादरत्नाकर (१० २०१) ने सेतुकेदार' को एक शब्द माना है, किन्तु व्यवहारप्रकाश (१० ३५३) ने केदार” एवं 
मर्यादा को अलग-अलग माना है। विष्षष्टो लांगलप्रहतो देशः, अक्ृष्टस्तद्रहितः । व्यवहा रप्रकाश (पृ० ३५३) । 

२. आधिक न्यूनता चांशे अस्तिनास्तित्वमेद च | अनोगभुक्ति: सीमा च बड़्‌ भूवादस्य हेतवः ।। कात्यायन 
(७३२, मिताक्षरा, याज्ञ० २१५०; विवादरत्नाकर पृ० २०१ ; अपराक पृ० ७४६; व्यवहार प्रकाश पु० ३४५३) । 

३. सिवेशकाले कतंव्यः सीमाबन्धविनिदचयः । प्रकाशोपांशुचिह्व इच लक्षितः संशयावहूः ॥॥ बहस्पति (स्मृति- 
चर्विका २, १० २२७--श्रामार्दिप्रवेशकाले तत्सोमानियामकस्थूलयूडकः प्रकाशणगुप्तलिगोपेतः सीमासन्धी स्थापनोय 
इृति) । 


ष्पड धमंशास्त्र का इतिहास 


चाहिए बृहस्पति का कथन है कि गुरुजनों को चाहिए कि वे सीमाओं के सकेतों, लक्षणों (प्रकाश एवं गुप्त) आदि 
को अन्य बच्चों को दिखला दें और वे बच्चे भी आगे चलकर अपनी संततियों को दिखला दें । इस प्रकार सीमा-ज्ञान 
की परम्परा बेंधती जायगी।और देखिये मनु (८२५०-२५३,२५५), याज्ञ० (२१५१), नारद (१४।४-६) । 
व्षिष्ठ (१६११३ ), कौटिल्य (शेदे ), मनु (८२५८, २६०)। नारद (१४२-३) के मत से साक्षियों के अभाव में 
सामन्तों (पड़ोसियों), वृद्धों, गोषालों, खेतिहरों (जो विवादी खेत के पास भूमि जोतते हैं), शिकारियों, व्याथों, मछली 
सारने वालों,मदारियों एवं जंगल में रहने वालों द्वारा राजा के समक्ष सी मा-विवाद का निपटा रा होना चाहिए ।६ मिता- 
क्षय (याज्ञ० २१५३) ने कात्यायन (७४३-७४५, ७५३) को उद्धृत किया है--साक्षी क्रमशः उच्चता अथवा 
वरिष्ठता में यों विभाजित हैं; सामस्त, मौल, वृद्ध एवं उद्धृत । मिताक्षरा में आया है कि पड़ोसियों को साक्षी के 
रूप में कमल-दलों के स्तर के रूप में स्थापित करना चाहिए, यथा--श्ंसक्तक (बहुत पास बाल्ले) को वरीयता 
देनी चाहिए, यदि इनमें दोष हो ठो उनके बाद वालों को जो बहुत दूर के न हों वरीयता देनी चाहिए और इनके 
बाद अन्य दूर के दलों से जाँच करानी चाहिए | शंख लिखित एवं व्यास (१६१३-१५) ने व्यवस्था दी 
है कि सीमाविवाद में साक्षियों में भेद पड़ने पर पड़ोरियों पर ही निर्णय निर्भर रहता है और उसके बाद पुर, 
ग्राम एवं संघों केवृद्ध जनों पर।* याज्ञु० (२११५२) एवं मनु (८ा२५८) के मत से सोमानिर्धारण के लिए 
भरसकः उसी गाव के चार, आठया दस (सम-संख्यक) पड़ोसी होने चाहिए । वहस्पति का कथन है कि साक्षियों को 
भूमि के आगम (स्वत्वप्राप्ति) का मूल, भूमि-परिमाण, भोंगकाल (कब से उस पर कब्जा या स्वामित्व रहा है), 
भोगकर्ता के नाम तथा उस भूमि का भूगोल आदि लक्षण ज्ञात रहने चाहिए।४ नारद (१४६) के कथन से सी माविधाद 
जैसे महत्वपूर्ण एवं कठिन विवाद में एक साक्षी पर्याप्त नहीं है, कई साक्षियों का सहारा लेना चाहिए । किन्तु इस सामान्य 


४. विवादरत्नाकर (१०२११) ने 'सुकृतेः शापिता: का मह अर्थ लिखा है--धर्भा अस्पराकक क्षोण! भवन्ति 
यदि सिथ्या बदामः इति वादिता: । अथंशास्त्र (३६) में आया है--सीमाविवाद प्रामयोरुभयो: सामन्‍्ता: पंचग्रामी 
दशग्रामी वा सेतुभिः स्थावरः कृत्रिमेर्वा कुर्यात्‌। कर्षकयोपालवृद्धका: पूर्वभुक्तिका वा अबाह्याः सेतुनाभभिज्ञा बहुब 
एको वां निर्दिश्य सोमासेतृत्‌ विपरीतवेधा: सौसान नयेय्‌:  क्षेत्रविवाद सामन्तग्रामवद्धाः क्यू: । 

५. सममन्‍्ताद्‌ भवाः साप्तत्ताः चतसृषु दिक्वनन्तरग्रामादयस्ते च प्रतिसीमं व्यवस्थिता:; प्रामो ग्रामस्य 
सामन्तः क्षेत्र क्षेत्र्य कोतितम्‌ । मूह गृहस्य निर्टिष्टं समस्तात्‌ परिरभ्य हि ॥ इति कांत्यायवंबचनात । ग्रामादिशब्देन 
तत्स्था; पुरुषा लक्ष्यस्ते । मिताक्षरर (याज्ञ० २१५१) । 

६. तेषामभावे सामन्तमौलवृद्धोद्घुतादप:ः । स्थाबरे षद्प्रकारेपि कार्या तात्र विचारणा ॥| कात्यायन (७३७, 
मिताक्षरा--पाज्ष० २१५२, विवादरत्नाकर पु० २०६); गहक्षत्र विरोधे सामन्तप्रत्ययः । सामन्सविरोधे लेख्य- 
प्रत्ययः। प्रत्यमिलेखविरोधे प्रामनगरवुद्धश्षेणीप्रत्ययः ॥ बसिष्ठ> १६१३-१५ पुहक्षेत्रयोविरोधे सामस्तप्रत्ययः । 
सामन्तविरोध अभिलेख्यप्रत्ययः। अभिलेख्यविरोधे प्रामनगरबृद्धश्रेणिप्रत्ययः । ग्रामतगरबुद्धश्रेणिविरोधे दशवर्ष॑- 
भूक्तमन्यत्र राजविश्रस्वात्‌ । शंख लिखित (विवादरत्नाकर पृ० २०८) । स्वाथंसिद्धं प्रदुष्टेषु सामन्तेष्यर्थ- 
गौरवात्‌ । तत्संसकतस्तु कर्तव्य उद्धारो मात्र संशयः ।। संसक्‍्तसक्तदोष तु तत्संसक्ता: प्रकीतिता: ॥ करतंव्या न॑ प्रदुष्टास्तु 
राज्ञा धर्म विजानता ॥ कात्यायत (मिताक्षरा, याज्ञ० २१५२) । 

७. आगम च॒ प्रमाणं च भोगकाल च नाम च। भूभागलक्षणं चेव ये विदुस्तेडत्र॒ साल्लिणः || बृहस्पति (सघ्िता- 
कषरा-याज्ष० २१५२; पराशरमसाधवीय ३, पृ० ३८२; व्यवहारप्रकाश पु० ३५५) । 


सीमा-बिवाद के निर्णायक दपृभ्‌ 


नियम के बिरोध में मिताक्ष रा (याज्ञ० २।१५२) का कहता है कि यदि दोनों दल किसी एक साक्षी पर विश्वास करें तो 
बह मान्य हो सकता है । नारद (१४१० ) एवं बृहस्पति के अनुसार यदि दोनों दलों ने किसी एक ही व्यक्ति को चुना 
है (अन्य साक्षियों, प्रमाणयुक्त लक्षणों तथा प्रकाश या ग॒ण्त प्रमाणों के अभाव में) तो उसे उपवास कर, अपने 
सिर पर मिट्टी रख,लाल बस्क्त घतरण कर तथा लाल फूलों को माला पहनकर साक्ष्य देता चाहिए । “यदि साक्ष्य देनेवाला 
शूद्र हो तो विश्वरूप (याज्० २११५६) ने ब॒हस्पति को उद्धुत करते हुए लिखा है कि उसे लाल वस्त घारण करना 
चाहिए, उसके भुख पर श्मशान की राख लगी रहनी चाहिए, उसकी छाती पर बकरे के रक्त वाली पाँच अंगुलियों 
की छाप रहनी चाहिए, यज्ने के काम में लाये गये बकरे की लादी (अंतड़ियाँ) गले में बंधी रहनी चाहिए और 
उसके दाहिने हाथ में मिट॒टी रहूनी चाहिए ! | इन सब बातों से निष्पक्षता एवं कार्य-युरुता की ओर संकेत मिलता है। 
बदि कोई जानकार साक्षी न मिले तो राजा गाँवों के बीच की सीमा स्वयं निधारित करता है (याज्ञ ० २१५३, नारद 
१४१९, मनू ८१२६५) | यदि झगरड़ की सीमा किसी एक गाँव के लिए अपेक्षाकृत अध्विक महत्वपूर्ण हो तो राजा पूरी 
भूमि उसे दे सकता है। राजा नवीन चिंह्ों से दयी सीमाएँ खोंच सकता है, या आधी-आधी भूमि दे सकता है। मनु ( ८। 
२४५) का कथन है कि यह कार्य ज्येष्ठ मास में जब कि चिह्नू स्पष्ट रहते हैं राजा द्वारा किया जाना चाहिए । यदि 
दवयोग या राजा द्वारा उपस्थित कोई आपत्ति या विपत्ति न आय तो साक्षियों या पड़ोसियों द्वारा निर्धारित सीमा तीन 
सप्ताहों के उपरान्त सुनिश्चित (अन्तिम) रूप ले लेती है (कात्यायव ७५१)। मन्‌ (८२६१) के अनुसार साक्षियों 
द्वारा निर्धारित सीमा राजा द्वारा या लेख्य द्वारा ( जिसमें साक्षियों के नाम अंकित हों) प्रमाणित हो जानी चाहिए। 
सीमा-निर्धारण सम्बन्धी शिलाछेखों के लिए देखिये फ्लीट का मुप्त इंस्क्रिश्शंस' (सं० २४, पृ० ११०) एवं एपिग्रै- 
फिया इण्डिका (२४, १० ३२-२४) जहाँ धर्मेशास्त्र-ग्रन्थों में वणित बातों का यथावत्‌ पालन किया गया है। पड़ोसियों 
द्वारा स्रामक साक्ष्य देने पर दण्ड की व्यवस्था दी गयी है (मनु ८२६३; याज्ञ० २१५३; वारद १४७ एवं पुनः 
मनु ८।२५७ एवं नारद १४८) । यदि मित्रतावश, लोभ या भय से कोई सत्ची बात कहुने के लिए नहीं आत्ता तो 
उसे सबसे बड़ा दण्ड मिलता था (कात्याथन ७६०) । 

बुहत्पति का कथन है कि यदि दो गाँवों के बीच में कोई नदी बहती हो और संयोगवश बाढ़में एक गाँव की कुछ 
भूमि दूसरे ग्राँव में चली जाय तो पहला गाँव उससे हाथ घो बैठ ता है, किन्तु ऐसा तभी होता है जब कि भूमि में अनाज 
न उग रहा हो । जब अध्न बोयी हुई भूमि इस प्रकार बाढ़ में कटकर दूसरे गाँव में चली जाय तो पहले गाँव को अन्न 
प्राप्त होता है और भूमि दूसरे की हो जाती है ॥* ९ 


८. झातृचिह्न विना साधुरेकोप्युभयसंमतः । रक्‍्तमाल्याम्बरधरों मुद्मादाय सूर्धनि । सत्यक्षतः सोपवासः 
सोसान दर्शयेन्नर: !। बृहस्पति (स्मृतिचन्द्रिका ३, १० २२१; पराशरमाधवोीय ३, पृ० ३६३; व्यवहारप्रकाश पृ० ३५४६) 

5. शूदाणां तु यथाह बृहस्पति: | यदि शुद्रो नेता स्यात्तं क्लेब्येन/ लंका रेणालं कृत्य शव मस्सना मुख विलिप्यःस्ने- 
पस्य पशों: शोणितेनोरसि पठ्चांगुलानि छृत्वा प्रीवायासास्त्राणि प्रतिमुच्य सब्येत पाणिना सीमालोप्टं मृध्ति 
घारयबिति | रक्तकर्पटवसनादिः वर्लब्योलंकार: । विश्वरूप । 

१०. ग्रासयोरुभयोय॑त्र मर्यादा कल्पिता नदी | कुरुते दानहरण भाग्यामाग्यवशान्न णाम्‌ । एकत्र कलपातं तु 
भूमेरन्यत्र संस्थितिस्‌ ! वदी तीरे प्रकुरुते तस्थ तां न विचालपेत्‌ । क्षेत्र सशस्यमुल्लंध्य भूमिश्छिन्ना यदा भवेत्‌ । 
सदीख्तोत:प्रधाहेण यूववेस्वामी लभेत ताम्‌॥ बृहस्पति (स्मृतिचन्द्रिका २, पु० २३४; पराशरमाघवीय ३, पु० ३४८; 
विदावरत्नाकर २१७; व्यवहारप्रकाश पु० ३६२) । व्यवहारत्रकाश का कथन है--तस्य नदीवशात्प्राप्तमिकस्य 


द१६ धर्मशास्त्र का इतिहास 


मन (5!२६२), याज्ष० (२।१५४), नारद (१४१२) एवं कात्यापन (७४६) का कथन है कि भमियों 
कूपों, जज्नाशयों, कुंजों, वाटिकाओं, महलों, यूहों,कुटी रो (पर्णशालाओं ) ,मन्दिरों एवं जल की निकासी के लिए नालियों 
की सीमाओं के विवादों को साक्षियों ( सामन्‍्तों + पड़ोसियों आदि) से तय कराना! चाहिए । 

नारद, बृहस्पति एवं कात्यायन ने जल-प्रणालियों एवं मलमूंत्र-विसर्जन-प्रणालियों (मोश्यों)को सीमाओं के 
विषय में विस्तृत नियम दिये हैं। 

बृहस्पति ने व्यवस्था दी है कि ग्राम एवं गृह की स्थापना (बुनियाद) के काल से चले आते हुए गहों (द्वारों, 
वातायनों, अगवाड़ों, चह्म रदीवारियों आदि) के भोग एवं जल तथा आपणों (हाटों) के भोग के विषय में किसी प्रकार 
का विरोध नहों होता चाहिए | यदि इन बातों में नयी व्यवस्थाएँ होने लगें तो विरोध उपस्थित हो सकता है (स्मृति- 
चन्द्रिका २,प० २३४ एवं व्यवद्दारप्रकाश पृ० २६३) ॥११ बृहस्पति का यह भी कथन है कि प्राचीन बातायमों, जल- 
निकासों, घोरियों (ओरी को थामने के लिए बने लम्बे-लम्बे काठ या बाँस के डण्डे जो भीत में गड़े होते हैं,जिनका आकार 
घोड़ों की भांति होता है, कहों-कहीं ये पक्के मकानों में पत्थर के भी होते हैं), सड़कों के किनारे बने उच्चस्थल, धरों 
या कुटीरों के आँगन से वर्षा-जल को निकालने वाली नालियों (मोरियों) को जो बहुत दिनों से ज्यों के त्यों चले आणे 
हों, नहीं हृदाना चाहिए, भले ही उनसे पड़ोस के मकानों को कठिनाई होती हो | यही बात कात्यायन (७५२-७५३) ने 
भर कही है | पुनः इनका निर्माण नहीं होना चाहिए, क्योंकि इनसे अन्य गृहों को दिक्कत हो सकती है। किसी दूसरे 
के घर में अपनी खिड़की नहीं खोलनी चाहिए और न इसी प्रकार दूसरे के घर को बिगाड़ने या उसके स्वामी के विरोध 
में कोई नाली बनानी चाहिए ! किसी के घर की दीवार से लगभग दो हाथ हटकर ही घ्रा (जहाँ गलीच या गोबर, 
मल, मूत्र, कतवार आदि फेंके जाते हैं और जिनसे खाद बनती है) बनाना चाहिए, इतना ही नहीं, घूरे को अपने घर से 
भी दूर रखना चाहिए । 

जिस स्थात या सड़क या मार्ग से मनुष्य एवं पशु इधर-उधर बिना किसी रुकावट के आ-जा सके उसे संसरण ' ९ 
कहा जाता है कात्यायन (७५५) ने इसे चतुष्पण कहा है ओर उसे राजमागं कहा है जहाँ से लोग किसी निश्चित 


श्राप्तां भूस न विचालयत्‌ नान्यथा कर्यात्‌ पुव॑स्वामी नापच्छिन्धावित्यर्थ:। एतदनुप्तशस्पती रविषयम्‌ | उप्तती रविषये 
पुनः स एब--क्षेत्रभू ० ; तां सशस्यां भूमिस्‌ | उप्तशस्थफललामपययन्तमेतत्‌ / तत्फललाभानम्तरं तुन पूर्वस्वामी ता 
भूमि लभेत इत्यवगस्तव्यम्‌ । विवादरत्नाकर का मत भिन्न है--यत्र तु नदी क्षेत्रादिक समुल्लड ध्य याति तत्र 
पूत्रप्रामस्थेव सा भूमिरिति । । 

११. निवेशकालादारम्य गूहवार्यापणादिकम्‌ । येन यावद्यथा भुक्त तस्य तप्न विचालयेत्‌ ।| बातायनं प्रणालीं च 
तथा निर्यू हवेदिकाः (निव्यूंह ? ) | चतुःशालस्पन्दनिकाः प्राडः निविष्ठा न चालयेत्‌ ॥| बहस्पति (अपरार्क पृ० ७६४; 
स्मृतिचस्त्रिका २, पृ० २३५; व्यवहारप्रकाश पू० ३६३) । 'एवं निवेशनकाले कल्पितं गवाक्षादिक प्रातिवेश्या- 
निष्ठका्यंपि न क्षेतचिच्चालनीयमित्याह स एवं स्मृतिचन्द्रिकः (२, पृ० २३५) ; निव्यू हो द्वारनिगतकाष्ठ- 
विशेष इति कृत्यकल्पतरो ! निर्ष्य हो गृहकोण (गृहघोणा ? )इति स्मृतिचस्द्िका । वेदिका रथ्याविप्रदेशसंस्कृतोत्तरा 
भूमि: । व्यवहारप्रकाश (प्ृ० २६३)। ये शब्द मदनरत्न से लिये गये हैं । 

१३. यान्त्यायएन्ति जना येतर पशवश्बानिवारितः ! तदुच्यते संसरणं न रोड्व्यं तु केनचित्‌ ॥ बृहस्पति (अपराक 
पृ० ७६३; स्मृतिवन्द्रिका २, पृ० २३५; सर्वे जना: सदा येत प्रयान्ति र चतुष्पथः | अनिषिद्धा यवाकाल राजमार्ग: 
से उच्चते ॥ कात्यायन (७५४, स्मृतिचन्द्रिका २, पृ० २३४; विवादरत्नाकर पृ० २२१) । 


मार्ग, खेत, पुल, बाँध आदि के सोसा-विदाद दप७ 


समय में (सदा नहीं) आजा सकें । कौठिल्य आदि ने जतमार्गों एवं गृहों के पास मल-मूक्ष त्याग के विषय में दण्ड 
बतलाये हैं। बृहस्पति एवं कात्यायन (७५६ ) का कथन है कि गाड़ियों आदि से जनमार्ग का अवरोध नहीं करना चाहिए 
इस पर कोई पेड़-पोधा नहों लगाना चाहिए | जो लोग ऐसा करते हैं अर्थात्‌ गड़ढ़ा खोदते हैं या पेड़ लगाते हैं और जान- 
बूझ्षकर वहाँ मल-मूत्र त्याग करते हैं उन पर एक माथक का अर्थ -दण्ड लगता है और जो लोग मार्ग पर अपने गुरु, वुद्ध- 
जन या राजा को सबसे पहले नहीं जाने देते उन पर भी अर्थ-दण्ड लगता है। मनु (८।२८२) ने जतसा्ग पर बिना किसी 
रोग से ग्रस्त होने पर मल-मूत्र व्यागने के दोषी पर दो कार्थापण का दण्ड लगाया है ओर उसे स्वच्छ करने को कहा 
है, किन्तु उन लोगों के लिए इसे अपवाद माना है (मनु० ८।२८३) जो बीमारी के कारण बृद्धता था गर्भधारण के 
कारण ऐसा करते हैं या बच्चे हैं, उन पर अर्थ॑-दण्ड नहीं लगता, केदल झिड़की ही उनके लिए पर्याप्त है (देखिए मत्स्य- 
पुराण २२७।१७४५-१७६ ) | कौटिल्य (३३६) ने गाड़ियों के मार्ग पर धूलि फेंकने पर १८ पण, मिट्टी से अवरोध 
उपस्थित करते पर १४ पण तथा यही कार्य राजमार्ग पर करने पर दुता दण्ड लगाया है, और पृत स्थलों था जल- 
स्थानों या मन्दिरों या राजप्रासादों के पास मल-मूत्र करने पर क्रम से २, ३ या ४पणों का दण्ड निर्धारित किया है तथा 
मनु रा लिखित सोगों को छूट दी है । कात्यायन( ७५०-७५४६ ) का कहना है कि तालाब, वाटिका और घाटों को जो 
गन्दी वस्तुओं से अपवित्न करता है उसे दण्डित होना पड़ता है और स्वछ करना पड़ता है । यही बात पविद्ध स्थानों 
पर गन्दे कपड़े धोने पर भी कही गयी है। 

याज्ञवल्क्य (२।१५४) ने (दो या अधिक खेतों के ) सीमा-व्य तिक्रम, अपने खेत की सीमा से आग बढ़कर जोतने 
तथा अन्य को अपना खेत जोतने से मना करने वाले को क्रम से सामान्य, सर्वाधिक तथ। मध्यम दण्ड की सजा कही है । 
और देखिए विष्णधमंसूत्र (५५१७२) एवं शंख-लिखित, जहाँ किसी खेत को सीमा के उल्लंघन पर १००८ पर्णों के 
अथं-दण्ड की व्यवस्था दी हुई है। और देखिए मनु (८।२६४--मत्स्थपुराण २२७३० ) जहां किसी के खत, वाटिका, 
घर आदि को असावधानी से छीनने पर २७० पणों का तथा जान-बूझकर छीनने पर ५०० पणों का अर्थ-दण्ड घोषित 
किया गया है। नारद (१४॥१३-१४) एवं कात्यायन (७६०-७६१) का कथन है कि दो खेतों की सीमा पर उगे फल- 
फूलों को स्यायाधी श द्वारा दोनों की सम्पत्ति घोषित किया जाना चाहिए, किन्तु यदि किसी के खेत में उम्मा पेड़ दूसरे के 
खेत में अपनी डालियां फैला ले तब भी वह उगाने वाले खेत के स्वामी का ही कहा जायगा, अर्थात्‌ उसके फल-फून् 
दूसरे खेत वाले स्वामी को नहीं मिलेये । 

नारद (१४।१८) ने सेतु के दो प्रकार बतबाये हैं; खेय (वह जो अधिक जल निकालने के लिए खोदकर, 
बनाया जाता है) तथा बन्ध्य (बांध, जो पाती रोकने के लिए निर्मित किया जाता है) । यदि सेतु-मिर्माण से एक खेत 
को अपेक्षाकृत अधिक लाभ होता है तो उसे बनने देता चाहिए (याज्ञ ० २१५६ एवं तारद १४१७ ) । ऐसा करने के 
पूर्व सेतु-निर्माता को दूसरे खत (जहाँ पर वह सेतु बनाना चाहता है) के स्वामी या राजा से आज्ञा ले लेनी चाहिए, 
नहीं तो उप्तसे उत्पन्न लाभ उसे नहीं प्राप्त हो सकता । इसी प्रकार का नियम दूसरों द्वारा गृहों या ताशाबों की मरम्मत 
करने के विषय में भी दिया हुआ है (कात्यायन ७६२-७६३) ॥ नारद (१४२३-२५) का कथन है कि यदि कोई व्यक्ति 
बिना किसी के विरोध के ऐसी भूमि जोतता है जिसका स्वामी उसे स्वयं नही सेभाल सकता या मर गया है या लुप्त हो 
गया है, तो वह उसका भोग कर सकता है, किन्तु यदि पूर्व स्वामी या उसका पुत्र आ जाता हैं तो उसे लौदा देना 
पड़ता है। किन्तु ऐसा करते समय उसे, खेत के बनाने या बोले में जो कुछ व्यय हुआ रहता है वह मिल जाता है। 
बदि पूर्व स्वामी यह व्यय म दे सके तो नवीन स्वामी आठ वर्षों तक खेत का १/८ भाग पाता है और आठवें ब्ं के आरम्भ 
में उस खेत को लौटा देता है। याज्ष० (२१५८) एवं व्यास का कथन है कि यदि कोई मालग्रुजारी पर किसी के 
खत को जोतनं के लिए छेता है भौर थोड़ा-बहुत जोतकर उसे बिना बोए छोड़ देता एवं किसी अन्य द्वारा भी उसे पूरा 

३१ 
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नहीं कराता, तो उसे उस खत में उत्पन्न होने बाली उपज (जितनी वह ठीक से उस खेत के जोते एवं बोये जाने से 


उत्पन्न होती )का मूल्य देना पड़ता है और उस पर अ्थे-दण्ड भी लगता है। ऐसी स्थिति में उससे छत छीनक र दूसरे को 
भी दिया जा सकता है ॥३ 


१३. क्षेत्र गहीत्वा यः रश्चिश्रक्र्यान्न च कारयत्‌ ; स्वामिने स शत दाप्यो राजे दण्ड नव तत्समम ।! व्यास 


बिवादचिन्तामणि पु० ६५; व्य वहार्रकाश पु० ३६८; स्मृतिक्षस्द्रका २, पृ० २३८ )। पराशरभाधदौय (३ १० 
४०८) ने इसे बृहस्पति का साना है। 


अध्याय २३ 
वाक्पारुष्य एवं दण्डपारुष्य (मानहानि एवं आक्रमण) 


आधुनिक काल को फौजदारी के क्विद-पदों के अन्तर्गत ही वशक्पारुष्य, दण्ड-पारुष्य, स्तेय, स्पोसंग्रहण,साहुस 
नामक पांच शीर्षक आ जाते हैं। नारद (१८१) ने वाक्यारुष्य की व्याख्या थों की है--(यह वह है) जो किसी देश, 
जाति, कुन आदि के विषय में उच्च घोष द्वारा गाली के रूप में कहा जाग्र और जिस से कहे जानें वाले व्यक्ति को 
मानसिक कष्ट मिले और उसे अवराष-सा लगे। कात्यययन (७६८) ने इसे यों समझाया है--किसी के सामने हुंकार 
करना, उसके सामने खाँसना या ऐसी अनुकुति करत या ऐसा उच्चारण करना जो लोक द्वारा गहित माना जाय 
अर्थात्‌ जिसे लोग न करने था न कहने योग्य समझें, वह बाक्पारुूषय कहा जाता है। नारद (१८।२-३ ) के भत से गाली 
गलौज अथवा वाक्पारुध्य मे तोन प्रकार हैं--निष्छुर (झिड़कियों के कूप में, यश्रा किसी को मुर्ख या दुष्ट कहना), 
अश्लील (गन्दीया अपमानजनक बात कहना) तथा तौब्न (भीषण आरोप लगाना, यथा किसी को ब्रह्म-हत्या या मंद्य 
पीने का अपराधी बतलाना) ; और क्रम से इन तीनों के लिए अपेक्षाकृत अधि कू दण्ड की व्यवस्था दी गयो है। किसी 
देश, जाति या कुल के लिए क्रम से इस प्रकार कहना कि “गौड़ देश के लोग झंगड़ान॒ हैं “बाह्मण बड़े लालची हैं. या 
“विश्वामित्न गोत्न के लोग क्रूर कार्य करते हैं; ये गाजिपों के उदाहरण हैं। बृहस्पति ने वाक्पारुष्य को तींन प्रकार का 
कहा है-सबसे छोटा (जब किसी देश, जाति या कुल को गाली दी जाती है या किसी विशिष्ट कार्य की ओर संकेत न करके 
पायकर्म का अपराध लवाया जाता है) ,पह्य ३ (जब गःलो देतेवाल/ गाती दिये जानेवाले व्यक्ति को माता या बहिन के 
संभोग की ग्राली देता है, अर्थात्‌ जब माँ-बहिन की गाली दी जाती है या उपप्रातकों या छोटे-छोटे पापों की माली दी 
जाती है) तथा महान्‌ अपराय लगाना, अर्थात्‌ निविद्ध भोजन या पेय ग्रहण करने का या महापातक का अपराध लगाना। 
स्मृतियों में उपर्युक्त वाक्‍्पादष्यों तथा वेसा करने वालों की जाति तथा जिनको गाली दी जाती है उनकी जाति के 
अनुसार दण्ड की व्यवस्था दी हुई है। उदाहरणार्थ मतु (53२६७ 5७ नारद १८।१५-७ मत्स्थपुराण २२७।६६) ने 
ब्राह्मण को गाली देने पर गाली देनेवाले क्षत्रिय,बैश्य एवं शूद को क्रम से १००,१५० एवं २०० पणों का दण्ड लगाया 
है । इसी प्रकार मनु (८ा२६८७-ना रद १८१६) ने क्षत्रिय, वैश्य एवं शूद्र को ग।ली देने पर अपराधी ब्राह्मण को क्रम 
से ५०, २५ एवं १२ पणों के दण्ड की व्यवस्था दी है। समान जातीय को गाली देने पर मामूली अपराध के लिए१२ 
प्णो का दण्ड तथा माँ-बहिन की गाली देने पर इसका दूना दण्ड लगाया गया है (मनु 5२६६ >|नारद १८।१ ७) | 
और देखिए याज्ञ० (२।२०६-२०७) ,विष्णु० (५१३५) ॥ स्मृतिचन्द्रिका (२, १० ३२७) एवं मदनरत्न के उद्ध रणों 


१. हु कारः कासने चेंव लोके यच्च विगहितम्‌। अनु रु पदिनुशपाद्‌ वक्यारुष्ण तदु उ्यते ॥ कात्यायन (७६८, 
अपरार्क पृ० ८०५, स्मृतिचन्द्रिका २, पृ० ६) । ह ; 

२. उपपातकों (गोवध, व्यभिचार आदि) के लिए देणिये मनु (४॥५६-६६) । याज्ञ० (३।२ ईंड-२४२) 
एवं विष्ण॒धमंसूत्र (३७) में इनकी लम्बी सूचो दी हुई है । 


८२० धर्ंशास्त्र का इतिहास 


से पता चलता है कि लगभग १२ वीं शताब्दी में जाति-सम्बन्धी अन्तर तथा छोट-बड़े अपराध-सम्बन्धी वि भेद प्रायः 
लुप्त हो चुके थे | दो-एक बाते विचारणीय है। देखिए मनु (57२६5-२७२ एवं २७४, नारद १८१६-१७ एवं २२- 
२४) । यहाँ तक कि सच्ची गाली (यदि कोई व्यक्ति क्रोध में चोरी में पकड़ें गये किसी पूर्व अपराधी को चोर कहे या 
जम्ध को अन्धा या लेगड़ा कहे) के लिए मन (८।२७४ 5 नारद १८।१८ ) ने एक कार्षापण का दण्ड लगाया है कौटिल्य 
(३११८) एवं विष्णु० (५२७) ने ऐसे अपराधों में क्रम से ३ एवं २ पणों की दण्ड-व्यवस्था दी है। यदि गाली झूठ- 
मूठ में दी गयी हो तो इस प्रकार की सच्ची बातों के लिए जो दण्ड लगता है उसका दूवा दण्ड देना पड़ता है। यदि 
ब्याज-स्तुति की जाय, अर्थात्‌ किसी एक आँख वाले या अन्धे को सुन्दर आखों वाला कहा जाय तो दण्ड लगता है 
(कोटिल्य ३॥१८) । यदि किसी को प्रसिद्ध पतित या चोर के शाथ रहने के लिए मना किया जाय तो दण्ड नहीं लगता 
(कात्यायन ७७६) । यदि गाली देनेवाला यह कहे कि “अबोधता, असावधानी, बैर या मिद्व ता के कारण मैने ऐसा कह 
दिया है और अब ऐसा नहीं करूँगा” तो उसे केवल आधा दण्ड लगता है (कात्यायन ७७५; विवादरत्नाकर पु० २४६; 
विवादचिन्तमणि पू० ७०; स्मृतिचन्द्रिका २, पू० ३२७; व्यवहारप्रकाश पृ० ३८४; कौटिल्य ३३१५) । यदि कोई 
करते व्यरत राजा को गाली दे तो उत्तकी जीक्ष काट ली जाती है और उसकी सारी सम्पत्ति छीन ली जाती है (नारद 
१८।३० एवं याज्ष० २!३०२)। आपतस्तम्बधमंसूत्र (२।१०।२७॥१४) ने धर्मरत तीन उच्च वर्णों को भाह्ली देनेवाले 
शूद्र की जीभ काट लेने की व्यवस्था दी है ! 


दण्डपा रुष्य 


कौटिल्य (३३१८) ने इस शीषंक के अन्तर्गत स्पर्श करने, धमकी देने या वास्तविक रुप से आइत करने को 
सम्मिलित किया है।' नारद (१८।४) के मत से हाथ, पैर, हक्षियार या किसी अस्य वस्तु (ढ़ेला आदि) से शरी रंगों 
पर घाव करने था राख आदि से गंदा कर देने या एक-दूसरे को पीड़ा देने को इसके अन्तर्गत रखा है। मिताक्षरा (याज्ञ० 
२।२१२) ने तो पशुओं को पीड़ा पहुंचाने तथा पेड़ गिरा देने को भी इसके भीतर ही मिना है। नारद (१६४-६)के 
मत से दण्डपारुष्य के तीस प्रकार हैं--प्रथम, मध्यम एवं उत्तम, यबथा--अक्रमण करने की तैयारी करना, बिना किसी 
अनुशय या परिताप के जाक़ मण करना और घायल करना। इन तीवों को पुनः तीन भागों में बाँटा गया है, जो व्यक्ति या 
वस्तु के हीत, मध्यम या उच्च मूल्य पर निर्भर माने भये हैं। स्मृतिचन्द्रिका (२, पृ० ३२७) एवं व्यवहा रप्रकाश (पु० 
३७० ) के परिशिष्ट के श्लोक में आया है--वह व्यक्ति दण्डपारुष्य का अपराधी है जो पीड़ा पहुँचाता है या रक्त निकाल 
देता है, क्षत करता है, चोड़ता है, काटता है और शरी रादि अ्रंगों को फाड़ देता है। बहस्पति ने लिखा है कि हाथ,पत्थर 
लाठी, राख,पंक, धूलि या हथियार से मारना या चोट पहुंचाना दण्डपारुष्य कहलाता है ।* 

मिताक्षरा (याज्ञ ० २।२१२) ने याक्‍्पारुष्य एवं दण्डपारुष्य के विषय में कुछ सिद्धान्त बनाये हैं। जो व्यक्ति 
गाली दिये जाने या आक्रमण किये जाने पर अपनी ओर से वैसा ही अपराध नहीं करते उन्हें प्रशंसित करना चाहिए, 
किन्तु जो स्वयं प्रत्युत्तर दे देते हैं उन्हें भी दण्डित करना चाहिए, किन्तु उन्हें प्रथम गाली देनेवाल़े तथा मारने-पी टने वाले 
की अपेक्षा कम दण्ड मिलना चाहिए । किन्तु दो व्यक्ति यदि आपस में उलझ जायें और यह न प्रकट हो सके कि किसने 


रे. देण्डपारुष्यं स्पर्शनमयगूर्णन प्रहतसिति | जयंशास्त्र (३१४) । 


४. हस्तपायाणलगुडंभंस्सकर्द सपांशुनि: । आयुर्धश्च प्रहर्ण दण्डपारुध्यमुच्यते ।। बृहस्पति (विवादरत्नाकर 
पृ० २५६) । 


मार-पौट के अपराध छ२१ 


पहले आरम्भ किया ठो दोनों को बराबर-बराबर दण्ड मिलना चाहिए । यदि दो व्यक्ति न्नड़ जायें तो प्रथम आक्रामक 
को तथा जो आगे बढ़कर लगातार आक्रमण करता रहता है, उसे अपेक्षाकृत अधिक दण्ड मिलना चाहिए । यदि 
श्वपाक, मंद, चाण्डाल, व्याध, हाथीवान, ब्रात्य, दास आदि नीच लोग कुलीनों एवं आचार्यों पर दण्डपारुण्य प्रयुक्त करें 
तो अच्छ व्यक्तियों द्वारा उन्हें वहों एवं उसो समय दण्डित करना चाहिए (अर्थात्‌ उन पर कोड़ आदि बरसाने चाहिए ! )! 
किन्तु यदि ऐसा न हो सके तो राजा को चाहिए कि वह उन्हें उनके अपराध के अनुरूप शारी रिक दण्ड दे; किन्तु उनसे 
अथं-दण्ड न ले, क्योंकि उनका धन गहित माना गया है।* 
विभिन्न स्मृतियों में विभिन्न दण्डों की व्यवस्था पायी गयीहै और हम उनके विस्तार में यहाँ नहीं पड़ेंगे । कात्या- 
यन (७८६) ने व्यवस्था दी है कि जिस भ्रकार वाक्पारुष्य में दण्ड गाली देनेवाले एवं जिसे गाली दी चाती है उसकी 
जाति के अनुसार दिया जाता है, उसी प्रकार दण्डपारुष्य में भी होता है। अर्थात्‌ यदि अपराधी मार खानेवाले से हीन 
जाति का हो तो उसे अधिक दण्ड दिया जाता है तथा थदि मारने वाला मार खाने वाले से उच्च जाति का हो तो कम 
दण्ड दिया जाता है। मन्‌ (५२५६) एवं उशना (स्मृतिचन्द्रिका २, पृ० ३२८) ने मनुष्य एवं पशु को लगे हुए धाव के 
अनुसार दण्ड देने की व्यवस्था दी है।* संस्कृत साहित्य में दण्डपारुष्य पर दण्ड देने के विषम में प्रनचीनतम उल्लेख तैत्ति- 
रीय संहिता (२।६१०।२) में प्राप्त होता है--"जो ब्राह्मण को मारने की धमकी देता है उसे सो (गाय या निष्क) 
का दण्ड, जो ब्राह्मण को पीटता है उसे एक सहस्र का दण्ड तथा जो इस प्रकार आक्रमण कर रक्त निकाल देता है उसे 
उतने वर्षों तक पितरों को न देखने का (शाप का) दण्ड मिलता है जितने धुलिकण उस रक्त में गिरकर मिल जाते 
हैं।” इस विषय में देखिए ज॑मिनि (४१७) , गौतम (२१।२०-२२) एवं मनु (१११३०६-२०७ ) जहाँ उपयु कत कथन 
की विभिन्‍न व्याब्याएँ उपस्थित की गयी हैं।कौटिल्य (३१६) ने विभिन्‍न दण्डपारुध्यों के लिए भित्त-भिन्‍न दण्डों 
की व्यवस्था! दी है। 
बृहस्पति का कहना है कि यदि कोई घूल, विभूति (राख) आदि किसी पर फैंके या किसी को हाथ से 
पीट दे तो उस पर एक माय का दण्ड लगता है, यदि वह किसी को छड़ी या पत्थर या ईंट से मारे तो दो माध देने पड़ते 
हैं। किन्तु यह व्यवस्था बराबर की जाति वालों के लिए है। यदि कोई किसी दूसरे की पत्नी या बपने से उच्च जाति 
वाले को मारे या पीटे तो दण्ड उसी के अनुरूप अधिक लगता है) जो किसी के चर्म को काट देता है या आक्रमण से रक्त 
निकाल देता है तो उसे सौ पण देने पड़ते हैं, जो काट कर मांस निकाल देता है उस्ते छः भाव देने पढ़ते हैं तथा जो हड्डी 
तोड़ देता है उसे निष्कासन का दण्ड मिलता है (मत्‌ ८२८४--नारद १०२४६ )। कात््यायन ने काल, अधर, नाक, 
पाँव, आँख, जीभ, लिम, हाथ काटने पर सबसे बड़े दण्ड की तथा घायल करने पर मध्यम दण्ड की व्यवस्था दी है। 
यदि शूद्र तीच उच्च वर्णो को पीट तो जिस अंग से पीटे उसका वह अंग काट लिया जाना चाहिए (गौतम १२।१,कौटिल्य 
३।१६, मनु ८२७६, याज्ञ० २२१५ एवं बृहस्पति) । मिताक्षरा (याज्ञ० २२१५) ने यही बात क्षत्रिय को पीटले 


२. अस्पृष्यध्तंदासानां स्लेच्छानां पापकारिणाम्‌। प्रतिलोमप्रसुतनां ताइनं नाथंतरो दमः ! कात्यायन 
(अपराक पुृ० ८१३, विवादरस्नाकर पृ० २७५) ; प्रातिलोम्यास्तथा चान्त्याः पुरुषाणां मसला: स्मृताः । ब्राह्मणालिक़मे 
वध्या न दातव्या धन बवचित ।। विवादरत्नाकर (पृ० २६६) । 

६. वाबपारुष्ये यर्थवोक्षता: प्र।तिलोम्यानुलोसतः । तथंव दण्डपारुष्ये पात्या दुण्डा यथाक्रमम्‌ ।। कात्यायन 
७८६ (पराशरमाधवोय ३, १० ४१८; विवादरत्नाकर २६६) | यत्र नोक्तो दम: सर्वेरानन्त्यातु महात्ममिः । तत्र 
कार्स परिशाय कतंव्णं दण्डधारणम्‌ । कार्य प्राणिषु प्राण्यन्तर॑ रुपादितं दुःखम्‌ । स्मृ० च० २, पु० ३२८। 


ष्श्२ एम शास्त्र कः इतिहास 


पर वैश्य के लिए लायू की है। मन्‌ (5२५० ) ने यही दण्ड उस शूद्र के लिए दिया! है जो किसी उच्च जातीय को मारने 
के लिए हाथ था लाठी उठाता है। मन्‌ (८२८१-२४३ +-नारद १८२६-२८) ने कहा है कि यदि कोई नीच जाति का 
व्यजिति किसी उच्च जाति के अ्यक्ति के साथ ही एक आसन परउद्धत रूप से बैठे तो उसकी कमर तप्त लोहे से दाग कर 
उसे निष्कासित कर देता चाहिए या उसके चूतड़ पर घाव कर देना चाहिए ( इस प्रकार कि वह मरने न पाये )। यदि कोई 
शूद्र किसी ब्राह्मण पर निर्भर होकर थूक दे तो उसके अधर काट लिये जाने चाहिए,बदि कोई शू द्र किसी ब्राह्मण पर मल, 
मूत्र फेंक तो अपराधी अंगों को काट लेना चाहिए तथा यदि कोई शूद्र किसी ब्राह्मण के बाल,पे र,दाढ़ी, गरदन ,अण्डकोबों 
को पकड़कर खींच तो उसके हाथ काट लिये जाने चाहिए। यदि किसी अकेले व्यक्ति को कई लोग मिलकर पौठे तो 
प्रत्येक को उस अपराध का दूना दण्ड लगता है (याज्ष० २२२१; कौटिल्य ३३१९; विष्णुधमंसूद्र ५॥७३) ॥५कौटिल्य 
(३।१६), मतू (८।२०७), याज्ष० (२।२२२), बृहस्पाति, कात्यायन (७८७) विष्णुधर्मसूत्र (५॥७५-७६) से 
लिखा है कि घायल कर देने पर अप राघी को दवा, भोजन तथा भव्य व्ययों को व्यवस्था तब तक क रनो पड़ती है जब तक 
कि वह व्यक्ति काम करने के योग्य न हो जाय । 

सम्पत्ति नाश करने तथा पशुओं को मारते था अंग्-विच्छेद करने पर कौटित्य, मनु, याज्वल्क्य आदि ने विभिन्न 
दण्डों की व्यवस्था दी है। पशुओं को मार डालते या पीटनते पर मतु ( 5२दै६-२६८ ) मे कई प्रकार के द॒ण्डों की व्यवस्था 
दी है जो पशुओं के मूल्य आदि पर निर्भर है। वृक्षों, झाड़ियों एवं लताओं को काट-पीट करने पर भी दण्ड- 
व्यवस्था है (याज्ञ० २२२७-२२६, कौटिल्य ३५१६ एवं कात्यावन ७३) ! याज्ञवल्क्य (२।२१४) ने लिखा है 
कि यदि उन्मत्त होने पर था पागल हो जाने पर या म्रमवश कोई किसी पर कीचड़, मिट्टी, थूक या मल मूत्र फेक दे तो 
वह दण्डितं नहीं होता । किन्तु इत मामलों पर कौटिल्य ने वास्तविक दण्ड का आधा लगाया हैं । 


स्वतः दण्डप्रयोग के अवसर 


अपनो सम्पत्ति मा प्राण की रक्षा के लिए व्यक्ति क्या कर सकता है ? इस विषय में धर्मशास्त्न कारों ने विवेचन 
उपस्थित किया हैं/ आतत्तापियों के विषय में चर्चा करते समय इस विषय में हमने इस ग्रन्थ के द्वितीय भाग के तृतीय 
अध्याय में कुछ कह दिया है । किसी अआत्तवायी ब्राह्मण को मार डालने के विषय में बहुत-से मंत-मतान्‍्तर हैं, किन्तु किसी 
भी जाति के आतत्तायी को मार भगाने या बलवूबंक हटा देने (भले ही उसकी हत्या हो जाय) के विषय में कोई भेद नहीं 
है । गौतम (७१२५) ने प्राण-भय के समय ब्राटमण को भी अस्व्र-शस्त्र से अपनी रक्षा करने को कहा है ! बौधायन 
(२२८० ) मनु, (३४८। ३४६) आदि ने कहा है कि ब्राह्मग एवं वैश्य भी यदि पातकियों द्वारा धर्म-कार्य में बाधा 
पायें, या जब बाह्याक्रमण से गड़ बड़ी उत्पन्न हो जाय,बा जब उनके प्राणों पर आ जाय,या जब उन्हें गायों था सम्पति या 
स्त्रियों या ब्राह्मणों की रक्षा करनी हो तो बल का प्रयोग कर सकते हैं। मिताक्षरा(याज्ञ ०२२८६) ने मनु के इस कथन 
को उसी दशा में उचित माता हैं जब कि समय से राजा को सूचना न मिल सके और देरी होने से भयंकरता की उपस्थिति 
ही जाने वाली हो । 

कात्यायन (८० ०) का कथन है कि प्राण लेने पर उद्यत व्यक्ति को मारने में कोई अप राध नहीं है, किल्तु यदि 
आक्रामक घेर लिये जायें तो उन्हें बन्दी बना लेना चाहिए और मारना नहीं चाहिए । अपराके | याज्ञ० ३२२७) का 
कथन है कि जो आग लगाने या मार डालने पर तुला हो था आशय लगा रहा हो या मार रहा हो तो उसे अततायी कहना 


७. महाजनस्थेक ध्नत्त: प्रत्येक द्विगुणो दण्ड: ॥ अर्थशास्त्र (३१६)। 


आततायी के प्रतिरोध का अधिकार ष्र्३े 


घाहिए ; जब उसे रण । करने से रोका न जा धके और मार डालना ही एक उपाय रह गया हो; धर्मणास्त॒कार ऐसः करे 
को अनुचित नहीं कहते । किन्तु यदि उसे घायल करके रोका जा सकता है तो जान से मार डालना अपराध कहा जायगा | 
मेघातिथि (मन ८६३४८) ने अपनी व्याख्या में स्पष्ट किया है कि ऐसे आततायी को मार डालना चाहिए, भछे ही वह्‌ 
अपने दुष्कर्म में लया| हुआ हो या उसे सम्पादित कर चुका हो। मिताक्षरा (याज्ञ० २।२२) का कथन है कि अपने 

णों की रक्षा, स्कियों, दुबंनों आदि की रक्षा में विरोध करने एवं मार डालने का अधिकार है और यदि ऐसा करने 
पर ब्राह्मण की हत्या हों जाय तो राजा द्वारा दण्ड नहीं मिलता और इस प्रकार की ब्रह्म-हत्या का प्रायश्चित्त हलका 
होता है। इसी प्रकार पंजे एवं सींग वाल पशुओं,फण वाले साँपों या आक्रामक घोड़ों एवं हाथियों को मार झलने में कोई 
अपराध नहीं है (कात्यायन ८०४; स्मृतिचन्द्रिका २, पु० ३१६) । 


अध्याय २४ 
स्तेय (चोरी) 


ऋग्वेद में तस्कर, स्तैन एवं तायु का बहुधा उल्लेख हुआ है, यथा “गौएं हमसे न बिछड़ें, कोई तस्कर (चोर) 
उन्हें पीड़ा न पहुंचाये” ( ऋग्वेद ६।२८।३ ) , “पूषा मार्गों की रक्षा करता है और गृप्त घनों को जानता है, जैसा कि कोई 
तस्कर जानता है'- (ऋ० 5२६।६) । ऋग्वेद (१०॥४।६) से ज्ञात होता है कि योर लोग साहसी होते हैं तथा लोगों 
को रस्सियों से बाँघ लेते हैं, तथा तस्कर रात्रि में दिखाई पड़ते हैं (ऋग्वेद ११९६१।५) ।१ तायु णब्द भारत-पारसी 
शब्द है (ऋ० १५० २, ४॥३८१३५, ६।१२।५) | स्तेंन का अथे है 'गाय चुराने वाला' (ऋ० ६।२८।७) । स्तेन को 
प्रकड़ लेने पर रस्सी से बाँध लिया जाता था (ऋ०८।६७॥१४) । ऋग्वेद (७॥३५॥३) में क॒त्ते को स्तेन एवं 
तस्कर के पीछे दौड़ने को कहा गया है; लगता है, यहाँ स्तवेन का अर्थ है वह चोर जो सम्पत्ति को गृप्त रूप से उठा 
ले जाता है तथा तस्कर वह है जो खुले आम चोरी करता है। वाजसनेयी संहिता (११।७६ ) तथा तैत्ति रीय संहिता ( ४॥१- 
१०।२) में स्तेव तथा तस्कर के अतिरिक्त मल्निस्लु शब्द भी आया है | अथवंवेद (४४३) में भेड़ियों, व्यापद्रों एवं तस्करों 
के विरुद्ध मन्त्र कहे गये हैं। 

मन्‌ (5३३२), कौटिल्य (३३१७), नारद (२७।१२) आदि में स्तेय को साहस से पृथक माना गया है । 
कात्यायन (८5।१०, दायभाग ६।5, पृ० २२४) ने स्तेय के विषय प्रें यों लिखा है--जो परद्रव्य-हरण प्रच्छस्न होता है 
या प्रकाश में होता हैया रात्रि या दिन में होता है, उसे स्तेय कहते हैं, सोते हुए या असावधान या उन्मत्त लोगों के 
घन का कई साथनों से हर लेने को स्तेय कहते हैं (नारद १७१७) | चोरी की गयी वस्तु के अनुसार यह तीन प्रकार 
का होता है--साधारण (मिट्टी के बरतन, आसन, खाट, लकड़ी, खाल, घास, दाल, भोजन ) ; मध्यस (रेशम के 
अतिरिक्त अन्य परिधान, गाय-बैल के अतिरिक्त अन्य पशु, सोने के अतिरिक्त अन्य धातु, चावल एवं जो) तथा गस्मौर 
(जब सोने के जेवर, रेशम के वस्त्र, स्त्रियाँ, पुरुष, पालतू पशु, हाथी, घोड़े तथा ब्राह्मणों या मन्दिरों का धन चोरी में 
जाता है) । और देखिए नारद (१७॥१३-१६) एवं याज्ञ० (२२७५) । 

मनु (६4२४६) एवं बृहस्पति (स्मृतिचन्द्रिका २, पृ० ३१ एवं व्यवहारप्रकाश पु० ३५६) के अनुसार तस्कर 
(चोर) या तो प्रकाश (प्रकट या खुले रूप बाले) या अप्रकाश (गप्त ) होते हैं। गलत तराज एवं बटखरे वाले व्यापारी, 


१ न ता वर्शन्ति न दभाति तस्करों नासाम्रासित्रों व्यथिरा दधर्षति | ऋ० (६१२८३); पथ एकः पीपाय 
तस्करी ययाँ एव वेद मिधोनाम्‌ | ऋ० (५।२६।६); सत्त्यजेब तस्करा यनग रशनाभिर्दशभिरभ्यधीताम । ऋ० 
(१०५४॥६); और देखिए निरुकत (३१४) ! 

२. ये जनेषु मलिम्लव: स्तेनामस्तस्करा बने | ये कक्षेष्व्घायवस्त्तास्ते दधामि जम्भयोः ॥॥ वाजसनेयी सं० 
(११७७६ ) । तेत्तिरीय संहिता की दीका में आया है--स्तेना: गुप्तचोरा:, तस्कराः प्रकटचौराः, अतिप्रकटा निर्भया 
प्रामेषु बन्दिकरा मलिस्लुबः।' 
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ुआरी,मिथ्याचिकित्सक (क्वक या नकली वेद्य), 'सभ्यों' के घूसखो र, वेश्याएँ, मध्यस्थत! की वृत्ति करते वाले, कमसल 
(मकली ) बस्तुओं के व्यापारी या जादू या हस्तरेखा या सामुद्रिक से भविष्य-वाणी करने वाले, झूठे साक्षी आदि 
प्रकाश तस्कर कहे जाते हैं। मन (६।२६१-२६६) ने लिखा है कि इस प्रकार के तस्करों का पता लगाने के लिए राजा 
द्वारा सभा-स्थलों, जलपान-गूहों, वेश्या-भवनों मद्य-शालाओं, नाटकघरों आदि में ऐसे गृप्तचर नियुक्त करने चाहिए 
जो वेष-परिवतंत कर सबका पता चलाये । अप्रकाश तस्कर वे हैं जो छिपे तौर से सबरी (सेंध मारते वाले हथियार ) 
या अन्य हथिया र लेक र,घुमते हैं। इनके मूख्य नौ प्रकार हैं--उत्क्षेपक (उच्क्‍्का, जो किसी अस्य काम में लगे ब्यवित 
का सामान उठा लेता है), संधिभेत्ता (सेध मारनेवाला), फात्यमुद्‌ (यात्रियों को लूट लेने वाला) ,प्रन्थि-भेदक [( जेंब- 
कतरा या पाकेटमा र) स्त्नी-चोर, पुरुषचोर, पशु-चोर, अव्व-चोर तथा अन्य पशु-घोर । याज्ञ० (२२६६-२६८) एवं 
नारद (परिशिष्ट ६-१२) ने चोरों को पकड़ने एवं उनका पता लगाने की विधियाँ बतायी हैं ॥ यथा--राजकर्मचारी 
(पुलिस)द्वारा चोरी का कुछसामान प्राप्त कर, या पद-चिह्न दारा या पुराते चोर को पकड़कर, या ऐसे व्यक्ति को पकड़ 
कर जो अपना पता न बताये । सन्देह पर भी व्यक्ति पकड़े जा सकते हैं; या पूछने पर अपना नाम या जाति न बताने वाले 
को पकड़ा जा सकता है; जुआरी, शराबी, वेश्यागामी को चोरी के सन्देह में पकड़ा जा सकता है; यदि पूछे जाने पर 
मूँह सूख जाय या स्वर बदल जाय तो व्यक्ति पर सन्देह किया जा सकता है; ऐसा व्यक्ति जिसके पास प्रचुर सम्पत्ति 
न हो, किन्तु पर्याप्त मात्रा में व्यय करता हो तो उस १२ भी सन्देह किया जा सकता है; जो व्यक्ति खोबी हुई 
वस्तु बेचे या पुरानी वस्तु बेचे या वेश धारण कर घूमे या जो दुसरे की सम्पत्ति या घर के विषय में पछत/!छ करे उस 
पर सन्देह किया जा सकता है। मिताक्षरा (याज्ञ० २२६५) में नारद का उद्धरण दिया है कि केवल सन्देहू पर 
ही अपराध सिद्ध नहीं होता, अतः राजा को भली प्रकार छानबीन करनी चाहिए, क्योंकि तिरपराधी भी उपर्यक्द लक्षण 
प्रकट कर सकते हैं या अपने पास में वैसी वस्तुएं (चोरी की) पा सकते हैं। यदि चोरी की वस्तु किसी के पास प्राप्त 
हो, वो यह सम्भव है कि वह उसके पास किसी अव्य व्यक्त द्वारा आयी हो, या वह उसे पड़ी मिली हो, या उसकी उसने 
स्वयं चोरी की हो; झूठे व्यक्ति बहुधा सच्चे व्यक्तियों का चेहरा बनाये रहते हैं। देखिये नारद (११४२ एवं ११७१), 
मन्‌ (8।२७० -- मत्स्य ० २९७॥१६६) । चोरी में पकड़ लिये जाने पर केवल अस्वीकार से व्यत्रित बरी नहीं होता, 
उसे प्रमाणों द्वारा (यथा--वहूं उस ध्षमय अन्यत् था) था दिव्य द्वारा अपनी सचाई सिद्ध करनी पढ़ती है 
(याज्ञ० २।२६६) । 

प्रकाश (प्रकट) चोरों को दण्ड अपराध के हलकेपन या गुरुता के अनुपात में मिलता है ने कि उनकी 
सम्पत्ति के अनुपात में । और देखिय बृहस्पति (पराशरमाधवीय हे, पू० ४३६-४४० एवं व्यवहारप्रकाश 
पृ० ३८७-३८८) | मन्‌ (६।२6२) एवं मत्स्यपुराण (२२७॥१८४-१८५) के अनुसार कण्टकों (धोक्षेबाजों) 
में सुनार सबसे बड़ा कण्टक है, यदि वह धोख्शा करता हुआ पकड़ा जाय तो उसके अंगों का विच्छंद, थोड़ा थोड़ा करके 
क्रना चाहिए ! 

गुप्त या अप्रकाश या अप्रकद चोरों के विषय में विशिष्ट नियम दिये हुए हैं। पूर्वोक्त दीन प्रकार की चोरी में वे 
ही दण्ड दिये जाते हैं जो साहस के तीन प्रकारों के लिए उल्लिखित हैं (नारद १२/२१) | मनू (८7३२३) ने कुलीन 
मनुष्यों (विशेषत: स्तियों) एवं बहुमूल्य धातुओं की चोरी में मृत्यु-दण्ड की व्यवस्था दी है। ब्यास ने स्थ्षियों की चोरी 
पर जलते लोहे के ऊपर जलाकर मार डालने तथा मनुष्यों की चोरी पर हाथ-पैर काट डालने की दण्ड-ध्यवस्था दी है। 
याज्ष० (२।२७३) ने दूसरों को बन्दी बन! लेने, अश्वों एवं हाथियों की चोरी तथा हिसावृत्ति से दूसरे पर आक्रमण 
करने पर शूली पर चढ़ाने को कहा है । मन्‌ (६२८०) ने राजा के भण्डार में एवं अल्न्रागार में स्ध लगाने या 
मन्दिर के प्रकोष्ठ में चोरी करने पर या हाथी, घीड़ा एवं स्थ चोरी करने पर मृत्यु-दण्ड की व्यवस्था दी है। राक्ति में संघ 

बेर 


घ्र६ धरमेशास्त्र का इतिहास 


लगाने (मनु ६२७६) पर हाथ काटकर शूली पर चढ़ा देने की व्यवस्था दी गयी है|) याज्ञ० (२।२७४ ), मन्‌ 
(54२७७) एवं विष्णधर्मसूत्र (६१३६) ने जेबकतरों (ग्रन्थिभेदकों) के श्रथम अपराध पर अंगूठा एवं त्जनी 
काट छेने की, दूसरे अपराध पर हाथ-पेर काट लेने की तथा तीसरे अपराध पर मत्य दण्ड की व्यवस्था दी है। चोर 
को चोरी के सामान की पूर्ति भी करती पड़ती थी (मनु ८३२०, याज्ञ० २।२७०, विष्णुधर्मसृत ५।८6 एवं नारद, 
परिशिष्ट २१) । नारद (परिशिष्ट २२-२४) के अनुसार साधारण चोरी के सामाम के मह्य का पांच गना देना पड़ता 
था, किन्तु मनु (5३२६-३२६) ने केवल दूनें की बात कही है । 

गौतम (१२१२-१४), मनु (८।३३७-३३८) एवं नारद (परिशिष्द ५१-५२) के अनुसार उच्च जातियों 
को अपेक्षाकृत अधिक दण्ड मिलता है, यथा--शुद्र को चोरी की वस्तु का आठ गुना देना पड़ा तो उसी अपराध में वैश्य 
. क्षत्रिय एवं ब्राह्मण को क्रम से १६, ३२ एवं ६४ ग॒ता देना पड़ता है, क्योंकि उच्च स्थिति एवं संस्कृति के अनुसार इन्हें 
अधिक ईमानदार होना चाहिए । मनु (5।३८०) ने लिखा है कि सामान्यतः ब्राह्मण को किसी भी अपराध में मत्य- 
दण्ड नहीं मिलता चाहिए, उसे देश-निर्वासन का दण्ड मिल सकता है, किन्तु वह अपनी सम्पत्ति अपने साथ ले जा सकता 
हैं । किन्तु अन्य अपवाद भी मिलते हैं। कात्यायत (८२३) का कथन है कि भानवों (मन के अनुयागियों या सम्प्रदाय 
के लोगों) के अनुसार चोरी के साम्रान के साथ पकड़े गये लोगों को तत्क्षण प्रवास्चित कर देना चाहिए । किन्तु गोतम 
सम्प्रदाय के मत से ऐसा नहीं करना चाहिए, क्योंकि इस नियम से देश में लोगों की कमी हो जायगी । विवादरत्नाकर 
(पृ० ३३२) ने कात्यायन के इस कथन को विद्वान ब्राह्मणों के लिए ही ठीक माना है। विवादरत्नाकर (प० ३३२ )एवं 
विवादचिन्तामणि (पृ० ६२) ने कात्यायन के दो पद्य (८६२४-८२५) उद्धत कर व्यक्त किया है कि यदि अविध्वान 
ब्रहाण चोरी के सामान के साथ या बिना सामान पकड़ लिया जाय तो उसे उपयकत लक्षणों से दाग देना चाहिए और 
उसकी सारी सम्पत्ति छीन ली जानी चाहिए, किन्सु ऐसा करने के पूर्व अपराध निश्चित रूप से सिद्ध हो जाना आवश्यक 
है | दूसरे पद्म में यह आया है कि यदि चोर ब्राह्मण न तो विद्वान हो और न धनी तो उसके पैरों में बेडी डाल देनी 
चाहिए, उसे कम भोजन दंता चाहिए और मुृत्यु-पर्यन्त उससे राजा द्वारा काम कराना चाहिए | गौतम (१२३६- 
४८), नारद (परिशिष्ट १३-१४), मनु (4।२७१ एवं २७८), कात्यायन (८२७) आदि के मत ते जो लोग जान- 
बूझकर चोरों को भोजन, अग्नि (जाड़े में तापने के लिए) जल या शरण देते हैं या चोरी की वस्तु ग्रहण करते हैं 
या क्रय करते हैं या छिपाते हैं, उन्हें चोरों के समान ही दण्ड मिलता है | इस विषय में देखिये याशव्क्य 
(२२७६) । 

कुछ विषयों में बिना आज्ञा लिये वस्तुओं का उपयोग अपराध नहीं माना जाता। गौतम (१२२५), मनु 
(८।३२३६-- मत्स्यपुराण २२७।११२-११३), याज्ञ ० (२॥१६६) ने तीन उच्च जातियों के लोगों को घास, ईंधन, 
पुष्प, गाय की खिलाने के लिए पत्ते आदि तथा देवपुजा के लिए पुष्प आदि छे लेने पर तथा अरक्षित फल तोड़ने 
पर अपराधी नहीं ठहराया है। ऐसा करने पर न तो दण्ड मिलता है और न पाप ही लगता है (कुल्लूक, मनु ८३३६)। 
एक स्मृति में आया है कि बिता मांगें ऐसा करने पर हाथ काट लिये जाने चाहिए, किन्तु मिताक्षरा (याज्ञ ० २१६६) 
एवं अपराक (पृ० ७७४) आदि ने ऐसा केवल उन लोगों के लिए माना है जो द्विज नहीं हैं और जो किसी कठिताई में 
नही हैं या जो गाय को खिलाने या पूजा के लिए ऐसा नहीं करते हैं। 

यह विषय आदि काल से ही विचाराधीन रहा है । आपस्तम्बधमंसूत्र (१०२८५।१-५) में आया है कि कौत्स, 


३. सस्धिच्छेदकृतों शात्वा शूलमाग्राहयेत्मभु: । बृहस्पति (व्यवहारप्रकाश पृ० ३८८) । 


भुखमरी में चोरी को कुछ छूट ब२७ 


हारीत, काण्व एवं पौष्करसादि के मत से चाहे थोड़ा हो या कोई भी परिस्थिति 

चोरी है, किन्तु वाष्यायिणि के मत से कुछ अपवाद हैं, यथा--स्वामी को, थोड़ी माता में मुद्भ (मूंग) या माष (उरद) 
या घास गाड़ी में जुते हुए बेब्ों को खिलाते समय मना नहीं करना चाहिए, किन्तु यदि इन वस्तुओं को खिलाने वाला 
अधिक मात्रा में खिलायेगा तो वह चोर समझा जायगा । शान्तिप्वं (१॥१६५॥११-१३ 25 मेनू (११।१६-१७) एवं 
वाज्ञ० (३४२) में आया है कि यदि बिना अन्न के कोई ब्राह्मण या कोई अन्य व्यक्ति तीन दिनों तक उपवास किये हो 
तो चौथे दिन वह कहीं से भी, चाहे किसी का खलिहान हो या खेत हो या घर हो, एक दिन के भोजन के लिए वस्तु ग्रहण 
कर सकता है, किन्तु प्रश्त पूछते पर उसे वास्तविक कारण बता देना चाहिए । किन्तु हीन जाति का च्यक्षित ऐसा तभी 
कर सकता है जब कि स्वामी (जिसका सामान वह बिना कहे उठा छेता है) पापी हो और अपनी जाति के परम का पालन 
नहीं करता हो। व्यास (स्मृतिचान्द्रका १, पृ० १७५) ने आपत्ति के समय भोजन के लिए चोरी करना अपराध नहीं 
भाना है, किन्तु यह चोरी प्रथ मत: अपने से किसी हीन जाति वाले के यहाँ, तब बराबर वाले के यहाँ और अन्त में अपने 
से उच्च-जाति के यहाँ की जा सकती है। मनू (5३४१, मत्स्यपुराण २९७॥११०,१ १४), नारद (प्रकीर्णक ३६), 
शंख एवं कात्यायन (5२२ क) के मत में भोजन केस पड़ जाने पर यात्री द्वारा बिना माँग किसी के खेत से दो ईखों, दो 
मूलियों, दो तरब॒ज़ों (तरबूज), पाँच आमों या दाड़िमों, एक मुट्ठी खजूर, 
अपराध नहीं माना गया है ।४ 


हो, बिना आज्ञा के किसी का कुछ छेता 


बेर या चावल या गेहूँ या चना ले लेना 


साहस (भरृंडई, लूट-मार, डाका) 


मनु (5३२२), कौटिल्य (३३१७), नारद (१७१), याज्ञ ० (२।२३०) एवं कात्यायन (७६५-७६६) ने 
साहस" को एसा कर्म माना है जो राजकरममचारियों या रक्षकों या अन्य लोगों की उपस्थिति में भी बलपूर्वक किया जाय | 
'साहस' शब्द साहस! अर्थात्‌ बल (नारद १७१) से निकला है। कभी-कभी साहस स्तेय से पृथक भान्रा जाता है 
(मनु ८३३२, कौटिल्य ३१७ एवं नारद १७।१२) , क्योंकि स्तेय (चोरी) बिना बल प्रयोग किये गुप्त रूप से किसी का 
धन ले लेना है। और साहस में बल या हिंसा का प्रयोग निहित है। साहस के चार प्रकार हैं--मनुष्यमारण, च्ौय॑ 
(चोरी), परदाराभिमशंन (हूसरे की स्त्री को छीन लेना) एवं पारुष्य (इसके दो प्रकार हैं) देखिये बृहस्पति (स्मृति- 
चन्द्रिका २, १० २१२ एवं व्यवहारप्रकाश पृ० ३६२) , नारद (१७।२) आदि । साहस करने वाले को चोरों आदि की 


४. तिलमुद्गभाययबगोधूमादीनां सस्यमुष्टिग्रहणेषु न दोष: पथ्िकानाम्‌ | शंख (स्मृतिचन्द्रिका १, घु० 
१७६) ; श्रपुथे बारुके हे तु पञ्चाम्र पथ्चदाडिसम्‌ । खर्ज रबदरादीनां मुध्ट ग्रह्नन्न दृष्यति ॥ बुहु० एवं कात्या० 
(गृहस्थरत्वाकर १० ५२०); चणकग्रीहियोबभयबानां मुदगमाषयों:। अनिषिद्ध॑ग्रंहोतव्यो मुष्टिरेक: पथि स्थित: ॥ 
मिताक्षरा (याज्ञ० २२७५) । 

५. स्यात्साहसं त्वस्ययवत्‌ प्रसभं कर्म यत्कृतस्‌ । निरन्वयं भवेत्स्तेयं हत्वापव्ययते च यत्‌॥ मनु (८३३२); 
साहसमन्वयबत्‌ प्रसमकर्म ) निरन्‍्वये स्तेयसपव्ययने च। अथंशास्त्र (३।९७); सहसा क़ियते कर्म यत्किल्चियू 
बलदपितें: । तत्साहसमिति प्रोक्‍्त सहो बलमिहोच्यते । नारद (१७॥१) ; सहसा यत्कृत॑ं कर्म तत्साहसमुबाहुतम्‌ । 
सास्ववस्त्वपहारों यः प्रशह्य हरण च यत्‌ । साहस च सवेदेय॑ स्तेयमुक्त॑ विनिकये ॥। कात्या» १६५-७६६ 
(सरस्वतीविलास, पृ० ४५१, ४५७; स्मृतिचन्द्रिका २, पृ० ३१६ एवं विवादरत्वाकर पृ० २८७। स्मृतिचच्िका ( २,पृ० 
३१६) में आया है--अन्बयो रक्षणकालक्रमप्राप्तपालकनरनेरन्तयं, तस्मिन्‌ू सति योज्पहार: स सान्ययोउपहारः। 


फ्रे्न थमंशास्त्र का इतिहास 


अपेक्षा अधिक बुरा मावा जाता । मन्‌ (८३४५), मिताक्षरा (याज्ञ० २।२३०) के मत से ऐसे लोगों को राजा द्वारा 
कभी न छोड़ा जाना चाहिए । 
नारद (१७।३-६) एवं बृहस्पति ने साहस की तीन श्रेणियाँ की हैं; प्रथम साहस (नाश करना, वाक्पारुष्य 
भर्थात्‌ गाली देना, फलों, मूलों, जल, कृषि के औजारों आदि को तोड-फोड़ डालना या कुचल डालना या बष्ट करना, ), 
मध्यम साहस (वस्त्रों, भोजन, पेय पदार्थ, बरतन-भाण्डों को नष्ट करना) तथा उत्तम या बड़ा साहस (हथ्यार या 
विष से मारना, दूसरे की स्त्री के साथ बल प्रयोग करना तथा चेतन प्राणियों को क्लेश देना)। साहस के अन्तर्गत मुख्य 
अपराध ये हैं डकती करना, ह॒त्या करना तथा बलात्कार से किसी स्त्री के साथ व्यकिचार करना । बलपूर्वक व्यभिचार 
का वर्णन स्त्री-संग्रहण के अध्याय में होगा । बृहस्पति के मत से हत्या करने वाले को अर्थ-दण्ड के स्थान पर प्राण-दण्ड 
मिलता चाहिए । किन्तु मनू (६२४१) के मत से ब्राह्मण हत्यारे को प्राण-दण्ड न देकर देश-निष्कासन का दण्ड देना 
चाहिए। यदि ब्राह्मणेतर लोगों द्वारा अस्मावधानी से हत्या हो जाय तो सम्पूर्ण धन छीन लेना चाहिए, किन्तु जान बुझकर 
हत्या करते पर प्राण-दण्ड देवा चाहिए (मनु 5।२४२)। मन्‌ (६२३२) एवं विष्णु० (५॥६-११) के मत से अपनी 
ओर से नकली राज्यानुशासन बनाने वाले या राज्य के अंगों के प्रति अवज्ञा दिखाने वाले या स्त्री-हत्या या बाल-हत्पा, 
ब्रह्म-हत्या करने वाल को प्राण-दण्ड मिलना चाहिए। बौधायन० (१११०२०।२१), बृहस्पति एवं व्यास ने व्यवस्था 
दी है कि यदि कोई क्षत्रिय, वैश्य या शूद्र ब्रहम-हत्या करे तो विविध प्रकार से प्राण-दण्ड मिलना चाहिए और सारी 
सम्पत्ति छीन लेनी चाहिए । किन्तु यदि कोई अपनी जाति वाले की या अपने से नीच जाति वाले की हत्या करे तो बह 
राजा द्वारा अपराध को गुरुता के अनुसार दण्डित होता चाहिए । कौटिल्य (४।११)के मत से पुराने शास्त्रों के सियमों 
के अनुसार भाँति-भाँति के कष्ट एवं वलेश देकर प्रएण-दण्ड देना चाहिए,किन्तु उन्होंने लिखा है कि यदि हत्यारे ने निर्मम 
हत्या न की हो तो उसे केवल शुद्धप्राण-दण्ड मिलना चाहिए।* एक विशिष्ट नियम अवलोकनीय है । गौतम (२२४१२) 
आपस्तम्ब० (१६ २४६-६), मनु (११८७ ), वक्षिष्ठ० (२०३४) एवं याज्ञ० (३३२५१) ने आत्ेयी ब्राह्मणी की 
हत्या के लिए उसी प्रायश्चित की व्यवस्था दी है जो किसी ब्राह्मण पुरुष की हत्या के लिए नियोजित है ।* आपस्तम्ब० 
(१दै२४॥१-५) एवं गौतम० (२२) ने मारे गये एवं मारने वाले व्यक्ति की जाति एवं लिग के आधार पर प्राय- 
श्चित की व्यवस्था दी है! हम आयश्चित्त वाले अध्याय में इस पर संक्षेप में लिखेंगे। मनु (८२६१-२६२ )) याज्ञ० 
(२।२८८-२६६) एवं कौटिल्य (४१३) के मत से कभी-कभी हत्या हो जाने या घायल कर देने या सम्पत्ति-नाश पर 
दण्ड नहीं मिलता, यथा--यदि गाड़ी में जुते बैल की नाथ अकस्मात्‌ भंग हो जाय,जुआ टूट जाय,जब ऊँचो-वीची भूमि 
के कारण गाड़ी एक ओर उलट जाय, जब धुरा या पहिया टूट जाय, यदि गाड़ी के विभिन्न भागों को बाँधने वाले चर्म- 
बन्धन टूट जायें, जब रास टूट जाय और जब बहुत जोर से पुकारने पर भी माय से व्यक्ति न हटे और दुघंटना हो जाय। 
किन्तु उपर्युक्त स्थितियों से विपरीत दशाओं में गाडी के स्वामी को २०० पण दण्ड देना पड़ता था (जन गाड़ीवान दक्ष 
न हो ) । यदि याड़ीबान दक्ष हो और दुघंटना हो जाय तो गाड़ी वाव को ही दण्डित होना पड़ता है। यदि मा अवरुद्ध 


६. एते शास्त्रेष्यनुगता: बलेशदण्डा महात्मनाम्‌ । अक्लिष्टानां तु पापानां धर्म: शुद्ध॑ध: स्मृतः।। 
अथशास्त्र (४११) । 

७. आत्रेय्याइचयम | गौतम० (२२४१२); आत्रेयीं स्त्रियम्‌ आप० (१।द८।२४।६) । आत्रेयों का 
अथ॑ सम्भवतः शतपथब्राह्मण (१।४५।१२) में रजस्वला स्त्री है। अमरकोश में भो आत्रेयी रजस्वला का पर्याय 
है। कुछ लोग अत्नि योज्र बाली स्त्री को आत्रेयो कहते हैं। 


दुर्धटना; प्रेरक, घात्तक एवं उनके सहायकों का दण्डकम फरेद 


हो तो असावधानी से हांकने पर दुर्घटना होने पर गाड़ीवान को दण्डित किया जाता है (मनु 5२६३-२६५) । नारद 
(पारुष्य ३२) के मतसे पुत्त के अपराध के कारण पिता दण्डित नहीं होता और न घोड़े, कुत्ते एवं बन्दर के दोष 
के कारण उनका स्वामी; किन्तु जब स्वामी जाव-बूझकर उन्हें उत्तेजित कर किसी को हानि पहुंचाता है तो दण्डित 
होता है। असावधानी से एवं तेजी से हाँकन वाले गाड़ीवान से यदि किसी- मनुष्य की मृत्यु हो जाती है तो उसे चोर 
के समान दण्डित होना पड़ता है। किन्तु यदि गाय, घोड़ा, ऊँट या हाथी भर जाय तो चोरी का आधा दण्ड देना 
पड़ता है और छोटे पशुओं की (दुघंटना से) हत्या होने पर २०० पण दण्ड देने पड़ते हैं। कौटिल्य (३॥१६), मन्‌ 
(८२८५), याज० (२।२२७-२२६) एवं विष्णु ० (४५४५-५६) ने वृक्षों, पौधों , शाखाओं, पुष्पों एवं फलों के नाश 
पर उतकी उपयोगिता एवं पवित्नचा के अनुसार दण्ड लयाया है। 

स्मृतियों ने साहस के अपराधों एवं असावधानवता से या लू टिवश किये यये अपराधों के दण्डों में भेद प्रदर्शित 
किया है! जान-बूझकर किसी को उसके धर, वाटिका या खेत से वंचित कर देने पर ५०० पणों का दण्ड तथा गलती से 
ऐसा कर देने पर २०० पणों का दण्ड लगता है। 

उकसाने या उभाड़ने वाले (आरोत्साहक) को दण्डित करने के लिए कई नियम बने हुए थे। याज्ञ ० (२२३१ ) 
एवं कोटिल्य (३।१७) ने प्रोत्साहुक को वास्तविक अपराधी के दण्ड का दूना तथा उसको जो यह कहकर उभाड़ता है कि 
“जितने धत की आवश्यकता पड़ेगी दूँगा,” चौगुना दण्ड देने को कहा है । कात्यईयन (७६८) एवं बृहस्पति के मत से 
यदि कई व्यक्ति किसी की हत्या करें तो उसे जिसने भर्मस्थल पर घात किया है, भर्थात्‌ जो ममंग्रह्रक होता है उसी 
को हत्या का दण्ड मिलता है।: कात्यायन (७६८) एवं बृहस्पति ने लिखा है कि जो अपराध का प्रारम्भ करता है, जो 
(साहस करने का) मार्स दिखाता है, जो अपराधी को आश्रय देता है या अस्त्र-शस्त्न देता है, जो अपराधी को खिलाता 
है, जो प्रहार करने को उभाड़ता है, जो मारे गये व्यक्ति को नष्ट करने का उपाय बताता है, जो अपराध करते समय 
उपेक्षा प्रदर्शित करता है, जो मारे गये व्यक्ति का दोष अभिव्यक्त करता है, जो अपराध का अनुमोदन करता है, जो 
योग्य होने पर भी अपराध नहीं रोकता--ये सब अपराध के कर्ता कहे जाते हैं और राजा को चाहिए कि बह उन्हें 
उनकी योग्यता एवं दोष के अनुसार दण्डित करे। और देखिये आपस्तम्ब० (२।११।२६११) । जो अपराध का आरम्भ 
करता है या बसा करने को उभाड़ता है उसे बृहस्पति के मत से वास्तविक दोषी का आधा दण्ड मिलता है। 

याज़्० (२।२३२-२४२) ने साहस से संबंधित कई अपराधों का वर्णन किया हैऔर तदनुसार दण्ड-व्यवस्था 
दी है। यथा--मुहरबंद (तालेबंद) थर में प्रवेश करना, पड़ोसियों एवं कुलिकों (दायादों) को हानि पहुंचाना, पतित् 
न हुए अपने माता-पिता, पुत्रों, भाइयों या बहिनों का परित्याग करता, विधवा के साथ व्यभिचार करना, चाण्डालों 
द्वारा जाव-बूझकर उच्च जाति को अपवित्न करता, जाली सिक्‍का बनाना या झूठा बंटखराया त्तराजू बनाना तथा 
राजकर्म चारियों या अन्य व्यक्तियों की कुचिकित्सा करता । इन पर हम यहाँ विचार नहीं करेंगे । 


८. एकस्पर बहवो यत्रप्रहरन्ति रुबान्विता: । मम प्रहा रको यस्‍्तु घांतकः स उदाहुतः | बुहस्पति (विवादरत्ना- 
कर प्‌ृ० ३७२, व्यवहारप्रकाश पृ० ३४१५); ममंघातोी तु यस्तेषां यथोकत॑ दापयेदमम्‌ ॥ बहु० (स्मृतिचन्द्रिका २, 
पृ० ३२१२, बि० र० यू० ३७३) । 

5 भआरम्भकृत्‌ सहायश्च तथा मागनिदेशकः | आश्रयः शस्त्रदाता च भक्तदाता विकमिणाम्‌ ॥ युद्धोंपदेश- 
कश्चेव तद्विनाशप्रदर्शक; । उपेक्षाका रकश्चैव वोबवक्तानुमोदक: | अनिषेद्धा क्षमो यः स्पात्सबें ते कार्यकारिण: । 


ययाशक्त्यनुरुपं तु दण्डमेषां प्रकल्पयेत्‌ ॥| कात्या० (स्मृतिचन्द्रिका २, पृ० ३१२, पराशरमाधवीय ३, पृ० ४५५, 
विवादरत्ताकर प्‌ृ० ३७५, व्य० प्र० पृ० ३६५) । 


अध्याय २५ 


स्त्रीसंग्रहण (पर-स्त्री के साथ नियसबिरुद्ध मिथुनीसाव) 


मिताक्षरा (याज्ञ० २।२८३) के मत से मिथुनीभाव (संभोग) के लिए किसी प्‌रुष एवं स्त्री का एक साथ हीना 
संग्रहण है ।* बहस्यति के मत से पापमूल संग्रहण तीन प्रकार का होता है--बल से, धोले से तथा फामविषासा से संभोग 
करना | इनमें प्रथम है बला८्कार से संभोग करना, वह भी स्त्री की इच्छा के विरुद्ध किसी गृध्त स्थान में या ऐसी स्त्ती 
के साथ संभोग करना जो पागल हो या उस स्त्री के साथ जिसकी मावसिक स्थिति अन्यवस्थित हो या जो भ्रमित हो 
या उसके साथ जो चिह्ला रही हो । दूसरा प्रकार वह है जिसमें कोई स्त्री छद्म या किसी बहाने बुला ली गयीहों या 
जिसे कोई मय (यथा धतू रा आदि) पिला दिया गया हो या जो किसी श्रकार (मन्त्र या वशीकरण आदि उपायों से 
वश में कर ली गयी हो और उसके साथ संभोग-कर्म किया जाय । तीसरा प्रकार बह है जिसमें कोई सती आँख मारकर 
या दूती भेजकर बुला ली गयी हो या दोनों एक-दूसरे के सौन्दर्य या धन से आरृष्ट हो गये हों और संभोग में लिप्त हो 
गये हों । इनमें तीसरा प्रकारभी तीन प्रकार का होता हैं-साधा रण, मध्यमएवं गम्भी र ; जिनमें प्रथम प्रकार में कटाक्ष 
करना, मुसकराना, दूती भेजना, स्त्री के आभुष णों एवं बस्तों को छूता सम्मिलित है; दूसरे में पु५प, अनुलेपत (अंजन 
आदि), फल, धृप, भोजन, वस्त तथा गुप्त बात-चीत करना सम्मिलित हैं ओर तीसरे में एकही बिस्तर पर सोना, विहार 
करना, चुम्बन एवं आलिगन आदि सम्मिलित हैं। 

मदनरत्न, व्यवद्वार प्रकाश (पृ० ३६६-३६७ ) आदि ने बलात्कार धूर्वक संभोग को साहस के अन्तगंत रखा है। 
बल द्वारा संभोग करने पर बहुत कड़ा दण्ड भिलता या। वृहस्पति के अनुसार सम्तान जातीय से साहस पूव के संभोग करने 
प्र सम्पूर्ण सम्पत्ति छीन ली जानी चाहिए, लिंग एवं अण्डकोब काट लिये जाने चाहिए, गदहे पर चढ़ाकर घुमाना 
चाहिए ; किन्तु यदि संभोग की हुई स्त्ी व्यभिचारी से हीन जाति की हो तो उपयुक्त दण्ड का आधा लगता है; किन्तु 
यदि स्त्री की जाति पुरुष की जाति से उच्च हो तो पुरुष को मृत्यु दण्ड मिलता हैं और उसकी सम्पूर्ण सम्पत्ति छीन ली 
जाती है! कात्यायन (३० ) के अनुसार बलात्कार करने पर मृत्यु-दण्ड मिलता है, क्योंकि यह उचित आचरण के 
विरुद्ध है । जब धोखे से संभोग किया जाता है तो सम्पूर्ण सम्पत्ति छीन ली जाती है, माथे पर स्त्री के गुप्तांग का दाय 
लगा दिया जाता है और व्यभिचारी को बस्ती के बाहर कर दिया जाता है। किन्तु यहाँ भी जाति-सम्बन्धी छूट एवं 


अधिकता बणित है ।* 


१. स्त्रीपुसयोभियुनोमावः संप्रहणम्‌ । भिताक्षरा (याज्ष० ररे८रे ); संग्रहण परस्त्रिया सह पुरुषस्य 


सम्बम्धः । स्मृतिचद्विका (२, पृ० 5) । 

२. अपराक पृ० 5५४; स्मृतिच० २, पु० ८; व्य० प्र० पृ० २६७; जि० र० पृ० ३७६; परा० मा० हे, 
4० ४६२ | 
३. सहसा कामयेच्स्तु घनं तस्याखिल हरेत्‌ । उत्कृत्य लिगवृषणो आमयेद्‌ गर्वभेन तु ॥ दम्तो तेथः समायां 
तु होनायामधिकस्ततः । पूंसः कार्योडघिकायां तु गमने संप्रमापणस्‌ ॥ बहुत्पति (स्मृति च० २, पु० ३२०; ब्य० प्र० 


व्यभिचार के दण्ड प्रे१ 


बलात्कार एवं धोखे से संभवत मारी को दण्ड नहीं मिलता था, उसे केवल कृच्छ या पराक नामक प्रायश्चित्त 
(व्रत) करना पड़ता था। जब तक वह प्रायश्चित्त से पवित्न नहीं हो जाती थी उसे घर में सुरक्षा के भीतर रहना पड़ता 
था, आंगार-बनाव नहीं करना होता था, पृथिवी पर सोना पड़ता था तथा केवल जीवन-निर्वाह के लिए भोजन 
मिलता था । प्रायश्चित्त के उपरान्त वह अपनी पूर्व स्थिति प्राप्त कर लेती थी | याज्० (२२८६) एवं बृहस्पति के 
अनुसार एक-दूसरे की सहमति से व्यभिचार करने पर पुरुष को अपनी ही जाति की नारी के साथ ऐसा! करने पर अधिक- 
तम दण्ड, अपने से ही त जाति के साथ ऐसा करने पर उसका आधा दण्ड देवा पड़ता था, किन्तु अपने से उच्च जाति वाली 
नारी के साथ ऐसा करने पर मृत्यु दण्ड मिलता था और नारी के कान भादि काठ लिये जाते थे । कुछ ऋषियों ने नाक, 
कान आदि काटने का विरोध किया है । यम के मत से यदि नारी की सम्मति से व्यभिचार हुआ हो तो मुत्यु-दण्ड 
देना या अंग-विच्छेद (सौन्दर्य-भंग) करना या विरूप बनाना अच्छा नहीं, प्रत्युत उसे निकाल बाहर करना श्रेयस्कर 
माना गया है। कात्यायन (४८७) ने एक सामान्य नियम यह दिया है कि सभी प्रकार के अपराधों में जो दण्ड पुरुष 
क्यो मिलता है उसका आधा ही नारी को मिलना चाहिए; यदि पुरुष को मृत्यु-दण्ड मिले तो वहां नारी का अग विच्छेद 
ही पर्याप्त है।॥ 

नारद (१५७३-७५) के मत से निम्नोक्त नारियों से संभोग करना पाप है और ऐसा करने पर शिश्न-कर्तेन 
से कम दण्ड नहीं मिलता।* विमाता, मौसी (माता की बहित), सास, चाचा या मामा की पत्ती (अर्थात्‌ चाची या 
मामी ), फूफी (पिता की बहिन), मित्रपत्ती, शिष्यपत्नी, बहिन, बहिन की सखी, वधू (पत्तोह ) पुत्नी, गुरु-पत्नी, सगोत्ना 
(अपने गोद्न वाली स्त्री), शरणागता (शरण में आयी हुई स्वी), रानी, प्रत्नजिता (संस्यासिनी), धात्नी (दूध 
पिलाने बाली ), साध्वी एवं उच्च जाति की स्त्री । और देखिये मनु (१९॥१७०-१७१), कौटिल्य (४॥१३), याज्ञ० 
(३१२३१-२३३) , मत्स्यपुराण (२२७११३६-१४१) , जिनमें अन्तिम तीन में इस प्रकार के अपराध के लिए शिश्न-कर्तेन 
एवं प्रायश्चित्त स्वरूप प्राण-दण्ड (ब्राह्मण को छोड़कर ) की व्यवस्था दी हुई है और स्क्वी के लिए (यदि उसकी भी सह- 
मति हो तो) मृत्यु-दण्ड देने को कहा गया है। वृहद्‌-यम (३।७), आपस्तम्ब (पद्म, ६१) एवं यम (३५) ने लिखा 
है कि माता, गुरुपत्नी, बहिन या पुत्री के साथ व्यर्भिचार करने पर अग्नि-प्रवेश से बढ़कर दूसरा प्रायश्चित्त नहीं है। यह 
विचित्न बात है कि कौठिल्य (४॥१३) एवं याश० (२२६३) ने प्रव्नजिता-गमन पर केवल २४ पणों का दण्ड लगाया 
है ओर नारद (१५७४) एवं मत्स्य० (२२७११४१) ने इसे अत्यन्त महान अपराध माना है। सम्भवत: प्रथम्र दो ने 


पृ० रेहै६-३है७; परा० मा० ३, पू० ४६६) । स्प्रीषु वत्तोपभोग:ः स्पात्यसह्य पुरुषों यदा। बधे तत्र प्रवर्तत कार्या- 
तिक्रमणं हि तत्‌ ॥ कात्यायन (स्मृतिच० २, पृ० ३२०; व्य० भ्र० पु० ३६७; व्यवहारमयुख पृ० २४४) । छब्मना 
कामयेद्स्तु तस्य सर्बहरों दमः | अंकयित्वा भगगांकेन पु राध्िवासयेत्तत्त: ।। बहस्पति (स्मृतित्र० २पू० ३२०; बि० 
२० पृ० ३८६६) । 

४. सर्वेदु चापराधेद्‌ पुंसो योधंदमः स्मृतः। तदर्थ योषितों बद्युवंध पूंसोद्भकतंनस्‌ ॥ कात्यायन (४८७, 
स्मृति० २, पु० ३२१; व्यवहारमयूज पृ० २४६) । 

२. माता मातृष्वसा श्वभूर्माठुलानी पितृष्यसा। पितृव्यसलिशिष्यस्त्री मयिनी तत्सलो स्नुथा ॥ दुहिता- 
चार्यमार्या च सगोत्ना शरणायता ; राज्ञी प्रव्जिता घात्री साध्वी वर्णोत्तमा च या | आसामन्यत्भां गत्वा गुरुतल्पय 
उच्यते । शिइनस्पोस्कर्तेन तस्य नान्‍्यो दण्डो विधोयते ॥ नारद (१५७३-७५) । विवादरत्नाकर (पूृ० ३६२) में 
आया है--सातात्र जननीव्यतिरिक्ता पितृपत्ती । गुप्तविषयमेतल्‌ । 


घ३रे धर्मशास्त्र का इतिहास 


उन प्रद्ृजिताओं की ओर संकेत किया है जो नीच कूल की होती थीं और सनातन धर्म को नहीं मानती थीं, तथा अन्तिम 
दो में ऐसी प्रत्नरजिताओं की ओर सकेत है जो उच्च कूल की सन्यासिनी होती थीं |और देखिये मनु (८३६३) । 
वेश्या की इच्छा के विरुद्ध संभोग करने से कौठिल्य (४॥१३) एवं याज्ञ ० (२२६१) में क्रम से १९ एवं १४ पणों का 
दण्ड कहा गया है। अप्राकृतिक व्यभिचार के लिए कौटिल्य (४॥१३), याज्ञ ० (२।२८४ एवं २६३ ), विष्णु ० (५४४) 
एवं तारद (१५७६ ने क्रम से १२, २४, १०० एवं ५०० पणों का दण्ड लगाया है। 

पुरुष एवं स्त्री की जाति, विवाहिता एवं अविवाहिता, गुप्ता (रक्षिता) एवं अमृप्ता के आधार पर दण्ड की 
विविध कोटियाँ थी । देखिये गौतम (१२२), वसिष्छ० (२१॥१।१-४ ) मनु (८? ३५४८ ), विष्णु० (५४१), याज्ञ० 
(२।२८६, २६४), नारद (१५७० ) भांदि, जहाँ उच्च एवं नीच जाति के अपराधियों के विषय में लिखा हुआ है, 
गौतम० (१२३), मनु (<।३७४-३७८, ३८५२-२८५), कौटिल्य (४]१३) आदि, जहाँ रक्षित एवं भरक्षित तारियों 
के साथ व्यभिचार करने के दण्डों के विषय में उल्लेख है; मनु (5३६४-३७०), याज्ञण (२।२८५),२८७), 
कौटिल्य (४१२), नारद (१५।७१-७२) आदि जहाँ अविवाहित नारियों के साथ व्यभिचार करने वालों के दण्डों के 
विषय में लिखा हुआ है। 

अति ध्राचीन सूत्रों एवं स्मृतियों में अपेक्षाकृत कठिन दण्ड कहे गये हैं।हुम इस प्रक।र के विवेचन के विस्तार 
में यहाँ नहीं कड़ेंगे । दो-0एक उदाहरण पर्याप्त होंगे । गौत्तम (३।१४-१५) एवं मनत्‌ (57३७१) ने व्यभिचारियों को 
क्त्तों से नुच॒वा डालने को कहा है किन्तु याज्ञ० (२२८६) इस विषय में कुछ मृदुल है । आपस्तम्ब० (२१०२७ 
२०।२१ ने विवाहित नारी के साथ संभोग करने पर शिश्न एवं अप्ड काट लेने को कहा है किन्तु अविवाहित नारी के 
साथ ऐसा करने पर केवल सम्पूर्ण सम्पत्ति छीन लेते की व्यवस्था दी है। किन्तु याज्ञ० (२२८८) मनु (८३६६) एवं 
नारद (१५७२) ने लिखा है कि यदि कोई पुरुष अपनी ही जाति को अक्विहित नारी के साथ संभोग करे तो उसे 
राजा द्वारा दण्ड नहीं मिलना चाहिए, प्रत्युत उसे आभूषण आदि के साथ उस मारी से सम्मायपूर्वक विवाह कर लेने 
की छूट दी जानी चाहिए ! 

याज्ञ ०(२।२६०) एवं नारद(१५।७६) ने किसी के घर में या बाहर रहने वाली दासी के साथ संभोग करने 
को अपराध भाना है और याज्ञ० ने ऐसा करने पर ५० पणों का दण्ड लगाथा है । और देखिये इस ग्रन्थ का द्वितीय 
भाग (अध्याय १६) जहाँ वेश्याओं का वर्णन हैं। मनु (८३६२) ने जहाँ परनारी से बात करने पर दण्ड-व्यवस्था 
दी है वहीं अभिनेताओं, ध्षंगीतज्ञों एवं अपनी पत्वियों की वृत्ति से जीविका चलानेवालों के लिए छूट दी है और उनकी 
स्त्रियों से संभोग करने को अपराध नहीं माना है, क्योंकि वे स्वयं गुप्त रहकर अपनी स्त्रियों को अन्य लोगों से मिलने- 
जुलने की छूट देते हैं। 


सत्रीपुंधम (पतति-पंत्नो का धर्म) 


इस विषय में हमने बहुत-कुछ इस ग्रन्थ के द्वितीय भाग (अध्याय११) में ही लिख दिया है ऋणादान के विषय 
में चर्ता करते हुए एक दूसरे के उत्त रदायित्व पर भी प्रकाश डाला जा चुका है।। दायभाग के अध्याय में हम सम्पत्ति- 
विभाजन, वसीयत (रिक्‍्य ) एवं जीविकासाधन के विषय में उल्लेख करेंगे। स्त्रीपृंधर्म के अन्तर्गत नारद ने विवाह से 
संबंधित क्रिया-संस्कारों, वर-वधू के निर्वाचन, वधू-जाति संबंधी नियन्त्रण के नियमों, विवाह के अभिभावकों, चुने गये 
वरों एवं वधुओं के दोषों, विवाह-प्रकारों, पुनभू' एवं स्वेरिणी स्क्रियों, नियोग-प्रथा, अवैधानिक संभोग, व्यभिचारिणी 
स्त्रियों के दण्ड, पुनविवाहु, वर्णसंकर एवं मिश्रित जातियों के विषय में उल्लेख किया है। मनु [&१) ने भी पति-पत्नी 
के कत्तं व्य के विषय में लिखने की बात कही है । मनु (६।२) का कथन है कि पत्ति का और पुरुषों का प्रथम कर्तव्य 


स्त्रियों का नियन्त्रण ३३ 


है स्त्रियों को आश्रित रखनाऔर नारद (१६१३०) का कथन है कि स्वतन्त्रता के कारण अच्छ कुल की नारियाँ भी 
बिगड़ जाती हैं। मनु (६५) एवं बृहस्पति के अनुसार सबसे महत्वपूर्ण बात है स्त्ियों की साध/रण-से-साधारण अनु- 
थित अनुरागों से रक्षा करना, क्योंकि तनिक पाँव फिसल जाने से वे (पत्ति एवं पिता के) कुलों को दुःख के पारावार में 
हुबो सकती हैं।* हारीत", शंख-लिखित”, मनू (६७ एवं ६) एवं अन्य स्मृतियों के मत से अपनी संतति की पवि- 
क्तत्ता की रक्षा के लिए पति को अन्य लोगों से अपनी पत्नी की रक्षा करनी चाहिए | पत्नी की रक्षा करके पति अपनी 
प्रसिद्धि, कुल, आत्मा, धर्म की रक्षा करता है, क्योंकि स्त्री जिस पुरुष से संभोग करती है उसी के समान पुद्धे की उत्पत्ति 
करती है और मासिक धर्म के दिनों में जिस पुरुष को ध्यान में रखती है बैसा ही पुत्र जनती है । मन (६१०) को 
यह बात स्पष्ड रूप से ज्ञात थी कि स्त्रियों को बलवश परदे में रखकर उनकी पूरी रक्षा नहीं की जा सकती, प्रत्युत उन्हें 
गृह-कार्यों में संलग्न रखकर ऐसा किया जा सकता है (देखिए मन्‌ ६११ एवं बृहस्पति) ।ह पतियों को चाहिए कि 
वे उनका सम्मान एवं प्रेम प्राप्त करे, उन्हें उनकी इज्जत करनी चाहिए (मन ६२२-२४-२६ एवं याज्ञ ० १८२) । 
तलाक के विषय में हमने पहले ही लिख दिया है (देखिए इस ग्रन्थ का द्वितीय भाग, अध्याय १४) । 


६. सुक्ष्मेस्योपि प्रसंगेम्यों नियार्या स्त्री स्ववन्धुभि: । श्वधवादिभिर्गुरुस्त्रीभि: पालनीया दिवानिशस्‌ ॥ बृ० 
[स्मृति० २, पृ० १२६; व्य० प्र० पृ० ४०५; वि० र० पृ० ४११) । 

७. तस्मादेतोपघाताज्जायां रक्षेत्‌ । जायानाशे कुलनाश: कुलनाश तन्तुनाश: तन्तुनाशे देवपितृयज्ञनाशः 
पज्ञनाश धर्मताशः धर्मनाशे आत्मताश: आत्मनाशे स्वंनाश: ॥ तस्मादेनां धर्मशीलां सुगुप्तां पत्नीं रक्षेत्र। हारीत 
(स्मृतिच० २, पृ० २३४; चि० र० पृ० ४१०; व्य० अ्र० पु० ४०५; मदनरत्न) ! 

८. यस्मिस्मावो४पितः स्त्रीणाभातवे तच्छोल॑ पृत्रं जतयन्ति यथा नोलवषेण नोलवृषवत्सप्रभव: श्वेतेन श्देत 
एव जायते । एवं बोनिरेव बलवती यस्माद्रर्णा: संकीयन्ते । शंखलिखित (द्वि० र० पु० ४१४; स्मृति० २, पृ० २४१; 
ब्य० प्र० पृ ० चचल्पद ) । 

हे. आयव्ययेडथंसंस्कारे गृहोपस्कररक्षणे । शौचान्निकार्ये संयोज्या: स्त्रीणां शुद्धिरियं स्मृता ॥ बु० (व्यव- 
हारप्रकाश पृ० ४०६) । 

डरे 


अध्याय २६ 
दूत और समाहय 


मन्‌ (5२२३), नारद (१६॥१) एवं बृहस्पति ने दूत (जुआ) को वह खेल कहा है जो पासे, चर्म-खण्डों 
हस्तिदन्‍्त-खण्डों आदि से खेला जाता है तथा जिसमें कोई बाजी लगी रहती है, और सम्ार्लय को वह खेल माना है जिसमें 
जीवों, यथा--मुर्यों, कबूतरों, भेड़ों, भैसों एवं महलों (कुश्तीवाजों ) की लड़ाई होती है और बाजी लगी रहती है। मन्‌ 
ने दूत को बुरा खेल माना है (६२२१, २२२, २२४-२२६)। उन्होंने चूत एवं समाह्वय को राजा द्वारा वजित करने को 
कहा है, क्योंकि इनसे राज्य का नाश होता है। उन्होंने इसे खुछेआम चोरी की संज्ञा दी है और एंसा करने वालों के लिए 
शरीर-दण्ड की व्यवस्था दी है। क्योंकि उनके द्वारा भले लोग भी वंचनाओं में फेस जाते हैं। मनु (६।२२७ ७ उद्योग- 
पर्व २७।१४) ने लिखा है कि प्राचीन काल में दूत से वैमनस्य उत्पन्न होता रहा है अतः मनुष्य को आनन्द के लिए भी 
इसे नहीं खेलना चाहिए, क्योंकि यह बुरी लत है। कात्यायन (६३४) ने भी यही बात कही है। याज्ञ० (२२०३) 
एवं कौटिल्य (३३२०) ने राज्य के संरक्षण में किसी केन्द्रस्थान में धूत खेलने की छूट दी है, क्‍योंकि इससे चोरों का 
पता लग जाता है! 

बृहस्पति ने उपर्पुक्त विरोधी मतों की ओर संकेत करते हुए कहा है--सत्य (सचाई या ईमानदारी), शौच 
(परवित्नता) एवं धन की रक्षा के लिए चूत मनु द्वारा वर्जित ठहराया गया है, किन्तु अन्य लोगों ने इसे वजित नहीं किया, 
क्योंकि इससे चोरों का पता चलता है। किन्तु उन लोगों ने भी इसे द्यूतभवन के अध्यक्ष की उपस्थिति में ठीक माना है, 
क्योंकि इससे राज्य को कर मिलता है। इस प्रकार चूत रिलानें वाल को सप्चिक तथा बाजी के धन को (जिसे हारने 
वाले को देना पड़ता है) पण या ग्लह (याज्ञ ० २१४४) कहा जाता है। नारद (१६८) से एक विकहप भी दिया 
है; स्भिक द्वारान खिलाये जाने पर यदि खे लने वाला बाजी का भाग राजा को देकर कहीं अन्य स्थान पर भी यूत खेलता 
है तो उसे दण्ड नहीं मिलता । याज्ञ० (२।१६६ ) के मत से, जैसी कि पराशरमाधवीय (३, पु० ५७४) एवं व्यवहार- 
प्रकाश (प० ५६५) ने टीका की है, १०० पणों की था अधिक की बाजी रहने पर सभिक को ४ प्रतिशत या १/२० भाग 
तथा १०० पणों से कम रहने पर १० प्रतिशत या १/१० भाग देना पड़ता था। अपराके (पृ० ८०२) ने टीका की है 
कि सभिक को विजयी से # प्रतिशत तथा हारनेवाले से १० प्रतिशत मिलता था । किन्तु नारद (१६२) ने सभिक 
के लिए पूरी बाजी का १० प्रतिशत निर्धारित किया है। कौटिल्य (३२० )ने ५ प्रतिशत शुल्क लगाया है और सभिक 
को झ्यूत की सामग्री (पासा, चमं-खण्ड आदि), जल एवं स्थान आदि देने के उपलक्ष्य में किराया लेने की छट दी है। 
राजा की ओर से संरक्षण मिलने के कारण सभिक को निश्चित शुल्क देना पड़ता था। उसे हारे हुए व्यक्ति से बाजी 


१. चूतमेकमुख कार्म तस्करज्ञानकारणात्‌ । याज़्० (२२०३) ; चताध्यक्षो चूतमेकमु्ख कारयेबन्यत्र दोष्यतो 
द्वादशपणों दण्ड:, गृहाजोविज्ञापना्थंस्‌ । अयंशास्त्र (३३२०); श्रुवं चतात्कलियंस्माद्विवं सपंभखाबिव । तस्माजाजा 
नियतेत विषये व्यसन हि तत्‌ ॥ कात्यायन (विवादरत्नाकर, पृ० ६११) । 


जुआ ओर बाजी लगाना झ३५ 


का धन लेकर (बन्दी बनाकर या अन्य उपाय से) विजयी को देना पड़ता था और ईमानदारी (प्रत्यय) एवं संयम से 
काम सेना पड़ता था (याज्ञ७ २२००; कात्यायन 4४०; नारद १६२) । कात्यायन (६३७) ने लिखा है कि सभिक 
अपने जेब से जयी को जीत का घत दे सकता था और हारे हुए से तीन पखवारे के भीतर या संदेह होने पर तुरन्त प्राप्त 
कर सकता था। 

कात्यायन (१०००) ने लिखा है कि यदि द्युत की छूट मिक्के तो यह खुझे स्थान में द्वार के पास खिलाया 
जाना चाहिए, जिससे भले व्यक्ति धोखा न खायें और राजा को कर मिले। यदि दूत खुले स्थान में खिलाया गया हो 
और वहाँ समभिक उपस्थित रहा हो तथा उसने राजा को शुल्क दे दिया हो तो उस स्थिति में, जब कि हारा हुआ व्यक्ति 
विजयी को जीता हुआ धन न दे, तो राजाकों चाहिए कि वह जथी को वह घत्र दिला दे, अर्थात्‌ सभिक जयी को धन 
दिलाने के उत्तरदायित्व से बरी रहता है (याश ० २।२०१) | नारद (१६।६-७) एवं याज्ञ ० (२।२०२) के मत से 
यदि घूत-बाजी गुप्त स्थान में हुई हो, राजा की आज्ञा न रही हो तथा झूठे पांसों एवं चालाकियों का सहारा लिया गया 
हो तो सभिक तथा द्यूत खेलने वाले को धन-प्राप्ति का कोई अधिकार नहीं प्राप्त होता और उसे दण्डित 'होना पड़ता 
(माथे पर कत्ते के पर का या अन्य निशान दाग दिया जाता है) तथा निध्कासित हो जाने का दण्ड भी प्राप्त हो सकता 
है। नारद (१६।६) का कथन है कि निष्कासित जूआरियों के गले में पातों की माला पहना दी जाती है। कात्यायन 
(4४१) एवं बृहस्पति के मत से अबोध न्यक्ति यदि गृप्त स्थान में जुआ खेले तो वह उत्त रदायिस्व से बरी हो सकता है 
किन्तु दक्ष जुआ री हार जाने पर ऐसी छूट नहीं पाता, किन्तु यदि दक्ष व्यक्तित अपनी (सम्पूर्ण सम्पत्ति जुए में हार जाय 
तो उसे केवल आधा देवा पड़ता है। कात्यायन (६४२) के मत से यदि सभिक ईमानदार है तो जुआरियों के श्गड़ों, 
जय घोषित करने एवं धोखे के पासों आदि के निर्णय में उसका फंसला अन्तिम होता है। मारद (१६४) , याज्ञ० (२। 
२०२ ),बृहस्पति एवं कात्यायन (६४३) ने व्यवस्था दो है कि यदि जीत एवं द्वार के विषय में कोई विग्रह हो तो राजा द्यूत 
खेलने वालों को निर्णय देने एवं साक्ष्य देने के लिए तेदात कर सकता है (यहाँ पर जुआरियों को साक्ष्य देने के लिए छूट 
है, अन्यन्ननहीं ),किन्तु यदि ऐसे चूत खेलते वाले विग्रहियों ते वैर रखते हों तो राजा को स्वयं अगड़े का निपटारा करना 
पड़ता है। 

याज्ञ ० (२२०३) ने दयूत-सम्बधी सभी नियमों को समाक्कय के लिए भी स्वीकार किया है। बृहस्पति का 
कथन है कि जिसका पश्षु हारता है उसके स्वामी को बाजी का धन देना पड़ता है(वि० र० १० ६१४; स रस्वतीविलास 
पुृ० ४५६)। सरस्वती विलास (पृ० ४८७) ने विष्णु एवं एक टीका (विष्णु धर्मंसूत्र की सम्भवत: भारचि-्टीका) का 
उल्लेख करते हुए लिख! है कि राजा की प्रत्येक लड़ते वाले पशु के स्वामी से बाजी के धन का चौथाई भाग मिलता है। 
हारा हुआ पशु (भंसा एवं कुश्तीबाज को छोड़कर) चाहे वह जीवित हो या मृत, जयी पशु के स्वामी को त्रात हो जाता 
है। मानसोललास (जिल्द ३, १० २२६) ने कुश्ती की प्रतियोगिताओं, मुर्यों की लड़ाइयों आदि से सम्बन्धित राजा के 
आमोद-प्रमोद का विशद वर्णन उपस्थित किया है। दशकुमारचरित में दूत की|ओर कई संकेत मिलते हैं। द्वितीय 
उच्छवास (१० ४७) में चूत की २५ कलाओं का उल्लेख मिलता है, जद्दां यह आया है कि सभिक के निर्णय पर ही द्यत- 
सम्बन्धी झगड़े दय होते हैं, १६,००० दीनारों की बाजी में जयी को आधा मिलता हैं और शेष्‌ आधा सभिक तथा झूत- 
भवन के वासियों में बँट सकता है। 

चूत अति प्राचोन इंगु णों में एक हे। ऋग्वेद (१०१३४) में एक जुआरी का रुदन वर्णित है। वहाँ कई स्थानों 
पर चूत का संकेत मिलता है (ऋग्वेद १४११६, ७।८६।६) । अयवंवेद (४५१६५, ४॥३८) में भी चूत के पासों एवं 
स्व॑इ का उत्बेश् मिलता है। धावसने यो संहिता (३०॥१८) में “बक्ष राजाय कितवम्‌” शब्द आये हैं। कछ यज्ञों 
यथा राजसूय में. पासा एक महत्वपुर्थ बिबय माना गया है। देखिए इस प्रस्थ का लाग २, अध्याय ३४ । पाणिति (२।- 


घ्रेद धर्म शास्त्र का इतिहास 


१।१०, ४॥४२, ४४१८४, २।३।५७-४८) ने भी दूत से सम्बन्धित शब्दों के निर्माण की बात कही है, यंथा-अव्यबी- 
भाव समास के विषय में अक्षपरि, शलाकापरि; आक्षिक, आक्षद्यतिक (वेर) आदि। आपस्तम्द० (२१०।- 
२५॥१२-१३) ने भी दूत के दियय में लिखा है। महाभारत (सभाषव ५८५३-१६) में युधिष्ठि र ने कहा है कि ललकारने 
पर वे पासा खेलने से विभुख नहीं होंगे । युधिष्ठिर की द्यूत-क्रिया से प्रकट है कि अच्छ व्यक्ति भी दूत खेलने से पथ 
अष्ट हो सकते हैं और उनमें मानसिक उद्बेग उत्पन्न हो सकता है, उनकी ने तिकता, कठंव्यशीलता, प्रेम, श्रद्धा आदि 
वृत्तियाँ नष्ट हो सकती हैं।* स्मृतिकारों एवं राजनीतिज्ञों ने राजा के लिए यह एक बड़ा दुभू ण माना है । बह्मपुराण 
(१७१॥२६-३८) ने इस की भत्संना की है। वेद ने भी भत्संना की है( न ग्वेद १०३४॥१०-११ ) । झूत से किसी अन्य 
पाप की तुलना नहीं हो सकती ।इससे अत्यन्त समझदार व्यत्रित की मति का भी नाश हो जात्ता है, अच्छा व्यक्ति 
बुरा ही जाता है और भाँति-भांति के मतभेद एवं व्यसन उत्पन्न हो जाते हैं 4३ 


२. आहुतोऋहं ननिवर्ते कदाचित्तराहितं शाश्वत वे व्रत मे ॥ सभापद (४८४!१६) । 
२. अश्दयतं महाप्राज्ञ सतां सतिविनाशनम्‌ । असतां तत्र जायन्ते भेदाश्द व्यसनानि च॥ उद्योगपर्द (१२८। 
६) | छूत॑ निषिद्ध मनुना सत्यशोच्घनापहम्‌ । बृहस्पति (स्मु० च०२, ३३१)! 


अध्याय २७ 
दायभाग (सम्पत्ति-विभाजन ) 


दाय शब्द अति प्राचीन वेदिक साहित्य में भी प्रयुक्त हुआ है। ददातु वीरं शतदायमुक्ध्यम्‌! (ऋग्वेद २।३ 
२४) में 'शतदाय' झज्द को सायण न 'प्रभूत दाय' (वस्रीयत ) से युक्त" के अर्थ में लिया है। ऋग्वेद (१०।१९४।१० ) 
के 'श्रमस्य दाय विभजन्त्येम्य:! में दाम का अर्थ सम्भवतः भाग या 'पुरस्कार' है! तैत्तिरीय संहिता एवं ब्राह्मण-ग्रस्थों 
में दाय 'पैतुक सम्पत्ति! या केवल सम्पत्ति! के अर्थ में प्रयुक्त हुआ है। नाभानेदिष्ठ की गाथा में आय! है कि मनु ने 
अपना दाय अपने पुत्रों में बाँठद दिया(तै० सं० ३।१।६।४ )। यहाँ दाय का अर्थ 'धन' है, जेसा कि तै० सं० के एक अन्य 
भस्त्र में कहा गया है, यथा “अतः वे अपने ज्येण्ठ पूत्रे को धन से प्रतिष्ठित करते हैं (२५॥२।७)। ताण्ड्य ब्राह्मण 
(१६।४!३-४) में आया है--[ मानवों के ) पुत्रों में जो धन का अधिक भाग या श्रेष्ठ भाग दाय के रूप में ग्रहण करता 
है, उसी को लोग ऐसा पुत्र मानते हैं जो सबका स्वामी होता है । सूत्रों एवं स्मृतियों में दाय के रूप में आनेवाला एक 
दूसरा शब्द “रिक्य' भी ऋग्वेद (२३१३२) में आया है, यथा--शरीर का'पुत्र अपनी बहिन को पैतृक सम्पत्ति (रिक्थ ) 
नही देता, प्रत्युत उसके पति के पुत्र को उसका पात्न बनाता है।” वैदिक साहित्य में दायाद (सह-अंशग्राही अर्थात्‌ अपने 
साथ धन का भाग पानेवाला) शब्द भी आया है, यधा--अतः शक्तिहीन होने के कारण स्टत्रियाँ (सोस का) भाग 
नहीं पाती और एक नीच मनुध्य से भी धीमे बोलती हैं ।४ अर्थववेद (५॥१८।६) में सोम को ब्राह्मणों का दायाद कहा 
गया है ।* विश्वामित्र अपने आध्यात्मिक दाय का भाग छेने के लिए शुन:शेप को आसमन्द्रित करते हैं ( ऐवरेय ब्राह्मण 
३३।५) और अपने पूत्रों को उसका (शुनःशेप का) अनुसरण करने को कहते हैं एवं यह कहते हैं कि वह (शुनःशेप ) 
उन्हें, उनके दाय (सम्पत्ति) और उनकी विद्या को स्वीकार करेगा ।* निरुक्‍्त (३।४) ने द्ाय एवं शायाद शब्दों 
को उद्धृत अंशों में दर्शाया है। पाणिनि (२।३।३४ एवं ६।२।५) में दायाद शब्द आया है। 


१. मनुः पुत्रेज्यों दायं व्यमजत्‌ । ते० सं० (२३।१।६।४)) तस्माज्म्ये्ठ पुत्रं धनेन निरवसाययान्त । तैं० 
सं० (२५।२७) । आपस्तस्ब०” (२६॥१४।११-१२) ने दोनों उक्तियों को उद्धत किया है। 

२. तस्माद्यः पुत्राणां दायं घनतममिवोष॑ति ते भन्‍्यम्ते यमेबेदं भविष्यततीति । ताण्डप० (१६।४।३-४) । 

३. न जामये तान्‍्वो रिक्रथमारंक्‌ चकार यर्थ सतितुनिधानम्‌ । ऋ० (३१३१२) । निरक्त (३।६) ने 
इसका अथ यों कहा है--“न जासये भगिस्ये'तास्व: अग्त्मजः पुत्र: रिक्‍य॑ प्रारिचत्‌ प्रादात्‌ । चकार एनां गर्भ निधानीं 
सतितुहंस्तप्राहस्य । 

४- तस्मात्स्त्रियो निरिन्द्रिया आवायादोरपि पापात्युस उपस्तितरं वदन्ति) तै० सं० (४।५१८२) । दायाद 
'दायमादत्त (आ के साथ दा युक्त) से निकला है। 

५. मे ब्राह्मणों हिसितव्योग्नि: प्रियतनोरिव । सोमों हयस्थ दायाद इन्हों अस्थाभिशस्सिपा: ॥॥| अचवें० 
(५॥१८६) । 

हे. उपेया बंद से दाय॑ं तेन वे त्वोपसन्त्रय इति ऐ० बा० (३३४५); एब वः कुशिका वोरो देवरादस्त- 
मन्वित | युष्मांश्ज दायं म उपेत्ता विद्या यामु च बिदूससि ॥ ऐ० बरा० (३३॥६) । 


प्रेद धमंशास्त्र का इतिहास 


दायसाय नामक व्यवहार-पद में दो मुख्य विषयों, यथा--विभाजन एवं दाय का निरूपण किया गया है। 
लमभग एक सहस्न वर्षों से दो सम्प्रदाय प्रसिद्ध रहे हैं, जो मिताक्षरा एवं दायभाग संज्ञाओं से द्योतित होते रहे हैं, 
क्योंकि इन नामों वाले दो ग्रन्थों ने ही प्रमुखता ग्रहण की । दायभाग का प्रचलन बंगाल में रहा है और भारत के 
अन्य भागों में मिताक्षरा का प्रावल्य रहा है । किन्तु आधुनिक काल के बंगाल के कुछ कूलों में मिताक्ष रा के कानून 
भी प्रतिष्ठित रहे हैं। 

दायसाग सम्प्रदाय के मुख्य संस्कृत-ग्रन्थ तीन हैं। जीमूतवाहन का दायभाग, रघुनन्दन का दायतस्व एवं श्री- 
कृष्ण तर्कालंकार का दायक्रम-संग्रह । मिताक्ष रा सम्प्रदाय चार उपससम्धदायों में बंटा है, जिनमें प्रमुख ग्रस्थ मिताक्षरा 
के अतिरिक्त कुछ पुरक ग्रन्थ भी हैं जो उसके कुछ सिद्धान्तों को रूपान्तरित भी करते हैं, यथा-वाराणसी (काशी) 
सम्प्रदाय (इसका प्रमुख ग्रन्थ है वीरमित्रोदय ), मिथिला सम्प्रदाय (यह विवादरत्ताकर, विवादलन्द्र एवं विवाद" 
चिस्तामणि पर आधारित है), महाराष्ट्र या बम्बई सम्प्रदाय (इसमें गुजरात, बम्बई द्वीप एवं उत्तरी कोंकण के लिए 
व्यवहारमयूल प्रमुख ग्रंथ है और कुछ बातों में मिताक्षरा से इसकी अधि क महत्ता है; अन्य आधार ग्रन्ध है वी रसिश्रोवद 
एवं निर्णयसिन्धु ) एवं द्रविड़ या मद्रास सम्प्रदाव (इसके लिए आधार ग्रंथ हैं स्मृत्तिचन्द्रिका, वरदराज का व्यवहार- 
निर्णय, पराशमाधबवीय एवं सरस्वतोविलास) । कुछ श्रान्तों में नियमों का अत्तर अवश्य है किन्तु बंगाल को छोड़कर 
सम्पूर्ण भारत में मिताक्षरा की (प्रमुखता रही है ! 

निबन्धों में दाय एवं विभाग शब्द कई प्रकार से द्योतित किये गये हैं। नारद (दायभाग, पद्य १) ने 
दायमाग व्यवहार-पद को ऐसा माना है जिसमें पुन्त अपने पिता के घन के विभाजन का प्रबन्ध करते हैं। स्मृतिचन्द्रिका 
तथा अन्य ग्रन्यों में उद्धृत स्मृतिसंग्रह के मत ;से दाय वह धन है जो माता या पिता से किसी पुरुष को प्राप्त द्रोता 
है। निधण्ठु ने विभाजित होने वाले पैतृक धन को दाय कहा है ।९ दायभाग, मिताक्षरा एवं अन्य ग्र स्थों ने नारद के 
'पिन्यस्य' (पिता का) एवं “पुत्र: (पुत्रों द्वारा) को केवल उदाहरण के रूप में लिया है। जहाँ कहीं वायभाग शब्द 
प्रयुक्त होता है उसका वास्तविक अर्थ है सम्बन्धियों (पिता, पिताभह आदि) के घन का सम्बन्धियों (पुत्रों, पौत्नों 
आदि) में विभाजित होना ओर इसका कारण है मृत स्वामी से उनका सम्बन्ध । यह मनु एवं नारद के कथनों से भी 
व्यक्त है, क्योंकि इत दोनों ने माता के धन का विभाजन दायभाग के अन्तगंत ही रखा है। मिताक्षरा ने याज्ञ० 
(२।११४) की उपक्रमणिका में कहा है कि दाय का अर्थ है वह धन जो उसके स्वामी के सम्बन्ध से किसी अन्य की 
सम्पत्ति (धन) हो जाता है। व्यवहारमयूख (प० ६३) ने दाय को उस घन की संज्ञादी है जो विभाजित होवा 
है और जो उन लोगों को नहीं प्रात्त होता जो फिर से एक-साथ हो जाते हैं।र 

दाय और दान शब्द 'दा' धातु से बने हैं, किन्तु दोनों के अर्थ में अन्तर है । दान में दो ब।तें पायी जाती हैं; 
“किसी वस्तु पर विद्यमान अपने अधिकार (स्वामित्व) को छोड़ना” और “उसी वस्तु पर किसी अन्य का अधिकार 


७. विभकतव्यं पितृद्रव्यं दायमाहुमंनीषिण: । निधष्दु_(स्मृतिचस्द्रिका २, पृ० २५५; व्यवहारभयुस् १० 
४२)॥ पिलृदारागर्त ब्रब्यं मातृद्ारागत च यत्‌ । कथित दावशब्देन तद्विभ गोधुनोच्यते ॥ ह्मृतिसंग्रह (स्मृतिचन्द्रिका 
२, पृ० २४४; ज्य० स० पृ० छै३) । 

व. पिन्रस्पेति पृत्ररिति क्र दय्तपि सम्बन्विसाव्रोपलक्षण सम्बन्धिसाश्रेण सस्बन्धिमात्रअनविभागेषि दाब- 


भत्यरक्षययोगात्‌ ' दाषभाय (१३); तत्र दायशब्देत यद़न॑ स्थामिसम्बन्धादेव सिसिसार मस्य रुढं त्रवति तंदुच्चते 
(सिलाऋरा) ; जसंसृध्टलि भलनीयं बन दासः । व्यवहारसयू (प्रृ० ढै३) । ह 


दाय, स्वत्व और स्वामी की परिनावा करेद 


उत्पन्न करना (देखिए इस ग्रन्थ का भाग २, अध्याय २५) । किन्तु दाय में मृत न्याक्ति किसी अन्य का स्वामित्व 
उत्पन्न करने के लिए अपना स्वामित्व नहीं छोड़ता । किन्तु दोनों में किसी वस्तु के स्वामित्व का त्याग रहता है, यही 
एक साम्य है। यक्षपि दाव शब्द दा घातु से बना है किन्तु इसके अर्थ में परम्परा निहित है। 

मित्राक्ष रा एवं उसका अनुसरण करने वाले ग्रन्थ, यथा पराशरसाधवीय, मदनरत्न, व्यवहारमयूख, व्यवहार 
प्रकाश आदि ग्रन्थों ने दाय को दो कोटियों में विभाजित किया है--अभ्रतिबन्ध एवं सप्रतिबन्ध | प्रथम में पुत्त, पौत् 
एवं प्रपौत्न अपने सम्बन्ध से ही अपने पिता, पितामह एवं प्रपित/मह द्वारा आगत बंशपरम्परा के घन को प्राप्त करते हैं 
इसमें पितायापितामह की उपस्थिति से पूत्रों एवं पौतों की कूल सम्पत्तिके प्रति अभिरुचि में कोई प्रतिबन्ध नहीं लगता, 
क्योंकि वे उसी कुल में उत्पन्न हुए रहते हैं। इसो से इसे, अप्र तिबन्ध दाय की संज्ञा मिली है। किन्तु जब कोई व्यक्ति 
अपने चाचा कौ सम्पत्ति पाता है या कोई पिता जब अपने पुत्त की सम्पत्ति संतानहीन चाचा या संतानहीन पुत्त के मृत 
हो जाने पर पाता है तो यह सप्रतिबन्ध दाय कहलाता है, क्योंकि इन स्थितियों में भतीजा या पिता क्रम से अपने चाचा 
या पुन्न की सम्पत्तिपर तब तक स्वत्व नहीं पाता जब तक चाचा या पृत्र जीवित रहता है या जब तक चाचा या पुत्र 
का पुत्र या पौत रहता है। स्पष्ट है, स्वामी की जीवितावस्था अथवा अस्तित्व या पुत्त का अस्तित्व मतीजे या पिता के 
उत्तराधिकार में बाधा उपस्थित करता है। अतः यह सप्रतिबन्ध दाय कहलाता है । 

किन्तु दायभाग, दायतत््द तथा कुछ अन्य ग्रन्थों ने दाय को उपयुक्त दो भागों में नहीं बाँटा है। इन ग्रन्थों 
के अनुसार सभी प्रकार के दाय सप्रतिबन्ध हें, भर्थात्‌ पूर्व स्वामी की मृत्यु या पतित हो जाने या सन्‍्यासी हो जाने के 
उपरान्त ही किसी अन्य में स्वामित्व उत्पन्न होता है (दायभाग १।३०-३१, पृ० १५; विवादताण्डव ६६) । इस सम्प्र- 
दाय के सिद्धान्त को उपरम-स्वत्ववाद (मृत्यु के उपरान्त ही स्थामित्व की उत्पत्ति के सिद्धान्त) की संज्ञा मिली है, और 
मिताक्ष रा के सम्प्रदाय के सिद्धान्त को जन्म-स्वत्ववाद के ताम से पुकारा जाता है। यही दायभाय एयं मिलाक्षरा 
का प्रमुख भेद है। दायभाग के अनुसार पुत्र, पौत्न या प्रपौन्न पिता था अन्‍य पूवंज की सम्पत्ति पर कूल में जन्म हो 
जाने के कारण ही स्वत्व का अधिकार नहीं पाते । 

“सब एवं स्वामी एक-दूसरे से सम्बन्धित हैं, दोनों में एक ही प्रकार की भावना निहित है और दो गे एक 
ही प्रश्न के दो स्वरूप हैं। स्व का अर्थ है 'जो किसी का है' अर्थात्‌ सम्पत्ति; इसका प्रत्यक्ष सम्बन्ध है किसी 
वस्तु से और अप्रत्यक्ष संकेत है उस वस्तु के स्वामी से । स्वामी का अर्थ है 'सालिक या “अधिकारी ; इसका प्रत्यक्ष 
सम्बन्ध है उस व्यक्ति से जो कोई वस्तु रखता है और अप्रत्यक्ष सम्बन्ध उस वस्तु से है। शिरोमणि भट्ठाचार्य के मत 
से स्वत्व अपने रूप से पृथक एक पदार्थे कोटि हे, किन्तु अन्य लोग इसे योग्यता (शक्ति) मानते हैं। 

दाय की परिभाषा देने में स्वस्व की घारणा उत्पन्न हो गयी, अतः बहुत-से निवंधों में यह प्रश्न खड़ा हो गया 
कि स्वस्थ का अर्थ हम शास्त्रों में हू ढे या उसे सामान्य प्रयोग के अथ में लें। बहुत-से लेखकों के मन मे,अपने सिद्धान्त के 
प्रतिपादन में, एक अन्य धारणा भी बंध गयी, यथा-फेवल जन्म लेने से ही स्वत्व की उत्पत्ति नहीं हो जाती । कछ 
लोगों ने स्व॒त्व के अथे के लिए केवल शास्त्रों पर ही निभ॑र रहना अंगीकार किया, यधा---गौतम (१०। ३६-४२ ) ने 


थे. दोगते इति व्यत्पस्या दायशब्दों ददातिप्रयोगश्च गोणः, मृतप्रधजितारिस्वत्वनिव त्तिपृर्दकपरस्व॒त्वोत्परित- 
फलसास्यात्‌ | न तु मुतादोनां तत्र ह्यागोस्ति ! ततश्च पृर्वस्वामिसम्धन्धाधीन तत्स्वास्योपरभे यत्र ब्ये स्वस्वं तत्र 
निरूड़ो दायशब्द:। दायमांग (१४-१) । ओर देखिए दायतत्त्व (पृ० १६१ एवं १६३)। व्यवहारप्रकाश (पु० 
४११-४१२) इन शब्दों को उद्धत कर इनको आलोचना करता है । 


झड० घसंशास्त्र का इतिहास 


सभी के लिए स्वत्व के पाँच उद्गम या साधन बताये हैं; रिक्थ (वर्सीयंत), क्रय (खरीद), संविभाग (विभाजन), 
परिग्रह (बलवश ली हुईं सम्पत्ति) एवं अधिगम (अनायास गुप्त धन-कोष आदि पर अधिकार) । गौतम थे आगे यह 
भी कहा है बि ब्राह्मणों, क्षत्रियों, बेश्यों एवं श॒द्रों के विषय में क्रम से दान, विजय, कृषि-लाभ एज॑ स्वत्व के अतिरिक्त 
साधन हैं । वे लोग जो स्वत्व को शास्त्रानुमोदित मानते हैं, बताते हैं, कि गौतम के रिक्‍्थ शब्द का अर्थ है दाय और 
संबिभाय का अर्थ है दाय का विभाजन, जो दाय के किसी भाग पर किसी व्यक्ति का सर्वथा पृथक्‌ स्वत्व स्थापित करता 
है ।" इन लोगों का कषन है कि गौतम ने जस्म को स्वामित्व के साधन के रूप में स्पष्द रूप से नहीं ग्रहण किया है । 
मिताक्ष या तथा उसके अनुयाधियों का कहता है कि स्वत्व का अर्थ हमें शास्त्र के आधार पर न लेकर सामान्य 
प्रयोग के अर्थ में लेना चाहिए । उन्होंने कई तके दिये हैं; (१) जिस प्रकार चावल भौतिक उपयोग की वस्तु है, 
उसी प्रकार स्वत्व का भी भौतिक आदान-प्रदान, यथः क्रय या विक्रय हो सकता है। जिसके पास भोतिक पदार्थ नहीं 
होंगे वह बिक्री या बन्धक रखने का कार्य नहीं कर सकता । आहबदीय अग्नि का उपयोग शास्त्रीय कर्मों के अतिरिक्त 
अन्य लौकिक कार्यों में नहीं हो सकता। चावल का भात बनाने में आहवनीय अस्ति का उपयोग किया जा सकता है, 
किल्तु तब तो वह साधारण अग्नि के उपयोग-जेसा हुमा, न कि आहदनीय अग्नि-सा, जैसा कि शास्त्र में पाया जाता है। 
(२) शास्त्रों के ज्ञान से शून्य म्लेच्छों एवं नीच लोगों में भी क्रय आादिसे उत्पन्न स्वामित्व (स्वत्व) की धारणाएं पायी 
जाती हैं। (३) प्रभाकर (जैमिनी ४१२) एवं भवनाथ (नयविवेक के लेखक, जो मीमांसा के विद्वान्‌ माने जाते हैं) का 
कथन है कि स्वामित्व, जो मिश्चित साधनों (यथा क्रय) से उत्पन्न होता है, भौतिक उपयोग या लोकसिद्ध या अनुभूत्ति का 
विषय है। भवनाथ का कथन है; प्राप्ति के ऐसे साधन, यथा जन्म, क्रय आदि लोकसिद्ध हैं। स्वामित्व के साधनों 
के विषय की मान्यताएँ शास्त्रों से नहीं उद्भूत हुई, प्रत्युत वे स्मृतियों आदिके बहुत पहले से ही ज्ञात थीं। इसका तात्पर्य 
यह है कि स्वामित्व-प्रप्ति के साधन की धारणा शास्त्रों से पुराती है, केवल शास्त्रों ने उसे आगे चलकर सुथ्यवस्थित 
ढंग से रख दिया है । अतः गौतमस्म॒ति (१०।३६) ने स्वामित्व के कतिपय ज्ञात साधनों को केवल उनकी उचित 
सीमाओं एवं क्षेत्रों में बाँध दिया है, जिनमें पाँच तो सभी के लिए समान हैं और दान केवल ब्राह्मणों के लिए है इस 
रूप में यह पद्धति पाणिनीय है। पाणिनि ने तये शब्दों को न रखा और त उनकी नवीन उत्पत्ति की,उन्होंने भाषा में प्रयुक्त 
होनेंवाले शब्द ग्रहण किये और उनके निर्माण की विधि बतायी । इसी प्रकार गौतम ने केवल स्वामित्व के उद्गमों के 
एक निश्चित भिश्चित नियम का निरूपण किया। मिताक्षरा एवं इसके अनुयायियों का कथन है कि लोक में प्रचलित 
स्वामित्व-साधनों के कतिपय कारणों या साधनों को गौतम ने केवल दुहराया है (व्यवहारमयूख; 'लोक सिद्ध कारणा- 


१०. जब कोई व्यक्तित मर जाता है तो उसकी सम्पत्ति दाय हो जाती है जिसे बहुत-से व्यक्ति पा सकते 
हैं । इस रूप सें वह सम्पत्ति संयुक्त सम्पत्ति हो जाती है । अतः उसका स्वासित्व, संयुक्त होने के नाते, रिक्य कहा 
जाता है | संयुक्त स्वामी लोग विभाजन द्वारा दाय के निश्चित मागों के एथक्‌-पुथक स्वामी हो जाते हैं। इस प्रकार 
विभाजन स्वत्व का एक साधन हो गया (कई लोगों का स्पष्ट भागों पर स्पष्ट स्वामित्व स्थापित हो जाता है) । 
किन्तु जब उत्तराधिकारी केवल एक व्यक्ति होता है त्तो वहाँ संविभाग (विभाजन) नहीं होता और बहाँ स्वामित्व 
का साधन रिक्‍्य ही हो जाता है न कि संविभाग । जब उत्तराधिकारों कई होते हैं तो इस दृष्टिकोण से रिक्थ केवल 
संयुक्त स्वामित्व का साधन हो जाता है। यहाँ यह कहा जा सकता है कि जोमृतवाहन के अनुमान के आधार पर 
रिक्‍्य एवं संविभाग एक-दूसरे से मिल-से जाते हैं और भली प्रकार से उनमें वह अन्तर नहीं किया जा सकता, 
जिसे मिताक्षरा ने अपने सिद्धान्त द्वारा व्यक्त किया है । 


स्वत्व की उत्प प्ढप्‌ 


नवादकम्‌ ) | मिताक्षरा पराशरपाधवीय (३, पृ० ४५१), सरस्वती।वलास (पु० ४०२) आदि के मत से रिश्य 
एवं संविभाग, जो गौतम के सूत्र में पाये जाते हैं, क्रम से अप्रतिबन्ध दाय एवं सप्रतिबन्ध दाथ हैं। 

स्वत्व (स्वामित्व) लोकसिद्ध हैया शास्त्रों के वचनों पर आश्वारित है,इसके विषय में मिताक्ष रा का कथन 
है-+मनु (११॥१४३-- विष्णुधमंसूत्र ४४८।२८) के मत से जब आह्यण गहित कर्मों से धन प्राप्त करते हैं (यथा किसी 
कुपात या पतित व्यक्ति से दान-ग्रहण करना, या ऐसी क्रथ-वृत्ति से जो उनकी जाति के लिए निन्‍द्य है, धन-ग्रहण करना) 
तो वे उस धन के दान से, पृत मन्त्रों (गायत्री आदि) के जप से तथा तपस्या द्वारा ही पाप से छुटकारा पा सकते हैं। 
यदि स्वस्व॒ का उद्गम शास्त्र द्वारा ही हो, तो शास्त्रनिन्ध साधनों से प्राप्त किया हुआ धन व्यक्ति का धन (सम्पत्ति ) 
नहीं कहलायेगा। और न उसके पुन्न उसका विभाजन ही कर सकते हैं, क्योंकि उसे सम्पत्ति की संज्ञा श्राप्त ही नहीं 
होती ! यदि स्वत्व लौकिक है तो उस दशा में गहित साधनों से उत्पन्न घन व्यक्ति की सम्पत्ति की संज्ञा पाता 
है और उस व्यक्ति के पुत्र अपराधी नहीं होते (भरे ही श्राप्तिकर्ता को प्रायश्चित्त करना पड़े ) और सम्पत्ति (दाय) 
का विभाजन कर सकते हैं, क्योंकि मनु (१०११५) ने दाय को अनुमोदित सात कारणों (साथनों) में गिना है। 
किस्तु मदन रत्न ने इस उक्ति का अनुमोदन नहीं किया है । इसका तक सक्षेप में यों हैं--मतु (११॥१६३) ने केवल 
प्रायश्चित्त की व्यवस्था दी है, कित्तु यह नहीं कहा हैं कि इस प्रकार का प्राप्त घन प्राध्तिकर्ता की सम्पत्ति नहीं कह- 
लाता, इसी कारण से बुरे दान या साध्नन से प्राप्त धन पर मनु ने कोई विशिष्ट अर्थ-दण्ड आदि नहीं घोषित किया है, 
जैसा कि उन्होंने चोरी करने पर चोर के लिए किया है और चोरी के धन को चोर की सम्पत्ति नहीं माना एवं उसके 
विभाजन पर चोर के पुत्रों को दण्ड देने की बात कही है। व्यवहारप्रकाश (१० ४१३-४२४) ने मिताक्ष रा एवं मदन- 
रत्न के सिद्धान्तों की ओर संकेत किया है और प्रथम का अनुमोदन किया है। 

उपय्‌ बत विवेचन से एक्र अन्य प्रश्त की ओर हम बढ़ते हैं, क्या स्वामित्व (स्वत्व) विभाजन से उद्भूत होता 
है या विभाजन किसी व्यक्ति के ( जन्म द्वारा) धन से उत्पन्न होता है ? अति प्राचीन कान से ही धमंशास्त्रकार इस प्रश्न 
पर विचार करते आये हैं | विवाद-भेद के मूल में पूत्रों, पौत्रों एवं प्रपौत्रों का विषय ही रहा है। सभी लेखक इस 
विषय में एकमत हैं कि पृत्नों, पौत्ों एवं प्रपौतों के अतिरिक्त अन्य व्यवित अपने सम्बन्धियों के धन पर जन्म से 
अधिकार नहीं पाते | जो लोग जन्म से पुत्रों का स्वत्व नहीं मानते वे निम्नोक्त रूप से तक॑ करने हैं-- 

यद्वि पुत्न पैतुक सम्पत्ति पर जन्म से ही अधिकार रखत है तो पुत्रोत्पक्ति पर पिता बिचा पृत्त की आशा के धा मिक 
कृत्य (वेंदिक अग्नियों में ) नहीं कर सकता, क्योंकि इन कहूृत्यों से पंतुक सम्पत्ति का व्यय होता है; और इससे इस 
उक्ति का कि “उस व्यक्ति को, जिसके बाल अभी काछे हैँ और जो पुछवान्‌ है, वैदिक अश्नि में यज्ञ करना चाहिए 
खण्डन हो जाता है। इतना ही नहीं, इससे स्मृतियों के एसे कथन, यथा--“यदि पिता अपने कतिपय पुत्रों में किसी 
एक को विशेष अनुग्रहवश कुछ प्रदात करता है ( नारद,दायभा ग, ६ ) ,या पति प्रेमवश अपनी पत्नी को कछ देता है तो उसका 
विभाजन नहीं होता,” विरथंक सिद्ध हो जाते हैं, क्योंकि इस प्रकार के प्रदान (इस सिद्धान्त पर कि पुत्र जन्म से ही 
सम्पत्ति के अधिकारी ड्ोोते हैं) बिना पुत्रों की सहमति के नहीं किये जा सकते । इसके अतिरिक्त कुछ स्मृतियों (यथा 
देवल आदि) ने पिता के रहते पूत्नों के स्वस्व को नहीं माना है।0१ सन्‌ (६7१०४) एवं नारद (दायभाग, २) ने व्यवस्था 
दी है कि पिता के स्वगंलोक जाने के उपराब्त ही पुत्तों को सम्पत्ति का विभाजन करना चाहिए (क्योंकि मनु का कथन 


११. पित्तदुपरते पुत्रा विभजेयुघ न॑ पितु: | अस्वास्यं हि भवेदेषां निर्दोष पितरि स्थिते !) देवल (दायभाग १- 
॥१८, पृ० १३); दीपएकलिका (याज्ञ० २११४); विधादरत्नाकर (१० ४५६); पराशरमाधबीय (३, पृ० ४८०)। 
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है कि माता-पिता के रहते पूत्न स्वामी नहीं होते), इससे प्रकट है कि पुत्रों को जन्म से अधिकार नहीं प्राप्त होता 
और भी, स्वत्व शास्त्रानुमोदित होता है (जैसा कि गौतम ने कहा है) शास्त्रों ने जन्म को क्रय आदि के लिए स्वामित्व 
का कारण नहीं माना है। अतः पुत्र या पत्रों का स्वामित्व पूर्व स्वामी के स्वत्व के हटने से ( मृत्यु या पतित होने था संन्यासी हो 
जाने के उपरान्त ) ही उत्पन्न होता है! जब तक एक हो पुत् है तो वह पिता की मृत्यु के उपरान्त सम्पत्ति का स्वामित्व 
पाता है मौर वहाँ विभाजन की आवश्यकता ही नहीं है । किन्तु जब कई पृत्र होते हैंतों उन्हें संयुक्त संपत्ति का 
स्वामित्व मिलता है और विभाजन के उपरात्त ही उन्हें पैतृक सम्पत्ति के पृथक्‌-पुथक्‌ भागों का स्वामित्व प्राप्त हो 
पाता है और अन्तिम स्वरूप ही बहुधा देखने में आता है, अत: विभाजन के उपरान्त ही स्वत्व (विभागात्‌ स्वत्वम्‌ 
की प्राप्ति होती है । यदि यह सिद्धान्त कि स्वत्व का उद्भम केवल विभाजन से ही होता है, शाब्दिक रूप में लिया 
जाय तो इंकलौता पुत्र अपने पिता को सम्पत्ति पाता हुआ भी उस पर स्वामित्व नहीं पा सकता ; जैसा कि व्यवहार- 
दिर्णय ने तक उपस्थित किया है, क्योंकि उसके विषय में विभाजन का प्रश्न ही वहीं उठता । 

जन्म से ही स्वामित्व होता है; ऐसा मानने वाले निम्नोक्त तक उपस्थित करते हैं-- 

ऐसा उपस्थापित किया गया है कि स्व!मित्व की धारणा लौकिक है-अर्थात्‌ यहसांसारिक प्रयोगों पर आधारित 
है, इसी से इसे लोकसिद्ध कहा जाता है। स्वंसाधारण को यह ज्ञात है कि पुत्र जन्म से ही पैतृक सम्पत्ति के अधिकारी 
होते हैं इसके अतिरिक्त गौतम का एक वचन भी है---भआचायों के मत से किसी व्यक्ति को स्वामित्व जन्म के कारण 
ही प्राप्त हो जाता है। बहुत-सी अन्य स्मृतियों के भी बचन हैं, यथा--याज्ञ० (२।१२१), बृहस्पति, कात्यायन 
(5३८), व्यास एवं विष्णु (१७२), जो स्पष्ट रूप से घोषित करते हैं कि पितामह की सम्पत्ति में पिता एवं पुत्र के 
स्वामित्व-सभ्बन्धी अधिकार एक-समान हैं (क्रत: पुत्र स्वत्व जन्म से ही है)। जो लोग ऐसी घारणा रखते हैं वे 
विरोधी मत का खण्डन निम्न रूप से करते हैं; वंदिक भश्तियाँ स्थापित करने के सिलश्चिले में वैदिक वचन स्पष्ट कहते 
हैं कि कुछ निश्चित अवस्था तक पिता को पुत्र की उत्पत्तिके उपरान्त भी घार्िक संस्कारों के लिए पैतुक सम्पत्ति व्यय 
करने का अधिकार हूँ। इसी प्रकार कुल-पति एवं कुल-व्यवस्थापक के रूप में, वेदों एवं स्मृतियों द्वारा निर्धारित नियमों 
के अनुसार, उसे अपरिहाये धार्मिक हऊुत्यों के लिए पैतृक सम्पत्ति (अचल सम्पत्ति को छोड़कर) को व्यय करने का 
अधिकार है ; वह स्मेहोपहार के रूप में दात कर सकता है ; कुदुम्ब-पालन एवं विपत्ति में कुटुम्ब॒ की रक्षा के लिए पैतुक 
सम्पत्ति को व्यय कर सकता है। इतना ही नहीं, वह या कुल-व्यवस्थापक विपत्ति में या कूल के लाभ के लिए या आव- 
श्यक धामिक कृत्यों (यथा श्राद्ध आदि ) के लिये अचल सम्पत्ति को बन्धक रख सकता है या उसका विक्रप कर सकता है! 

भोग एवं रक्षण से स्वत्व एक पृथक धारणा है। यह कई प्रकार का होता है, यथा-संशरीर एवं अशरौर, पं 
स्वामित्व एवं संयुक्त स्वामित्व, निक्षेपधारी स्वत्व (स्वामित्व) एवं कल्याणकारी स्वत्व, आयत्त स्वत्व एवं दंवायत्त 
(संदिस्खघ) स्वत्व । शास्त्रों के मत से स्वामी के अधिकारों पर नियन्त्रण भी पाये जाते हैं; कुटुम्ब का ध्यान रखकर ही 
दान-पुण्य किया जा सकता है, ऐसा नहीं है कि स्वामी सब कुछ दान ही कर दे और कूटम्व के लोग भूखों मरें (याज्ञ* 
१७५२ ; “स्वं कुंटुम्बाविरोधेन देयम्‌” ; स्मृतिसंग्रह, “न च॒ स्वमुच्यतं ।)' स्पष्ट है, सम्पत्ति बह नहीं है जिसे जैसा 
चाहें (अपनी इच्छा के अनुसार) व्यय कर'दें या ले-देलें, प्रत्युत यह वह है जिसे (केवल उचित परिस्थितियों में) 
लिया-दिया जा सके,अर्थात्‌ यह लेन-देन की योग्यता पर निभेर रहती है| क्योंकि राजा,शास्त्र नियमों, जनमत और अपने 
झुकावों एवं आसपास के लोगों के दबाव एवं निर्यंत्रण से कोई व्यक्ति अपनी सम्पत्ति का स्वेछा से उपयोग महीं भी कर 
सकता | किन्तु यह ठीक है कि जिस पर स्वत्व है उसे सिद्धांततः स्वेच्छानुसार ख्ें किया जा सकता है। मदनरत्न ने 
एक उदाहरण दिया है--अन्नागार में रखा हुआ सूखा दीज अंकुरित नहीं होता, किस्तु उसमें अंकुरित होने की योग्यता 
रहती ही है। सम्पत्ति वर सी वाओं की कई कोटियाँ हैं, वधा--पिता का अधिकार, विधवा का अधिकार आदि। 


जम्म-त्वत्ववांद और उपरभ-स्वत्ववाद घ््डरे 


व्यक्षित जो कमाता है, वह उसका है और वह उसको अपनोौ सम्पत्ति है। किन्तु मनु (६४१६), नारद (अभ्यपेत्वा 
शुश्रूषा, ४१) के मत से तीन प्रकार के व्यक्ति सम्पत्तिहीन कहे गये हैं; पत्नी, पुत्ञ एवं दास, वे जो कुछ कमाते हैं वह 
पति या बिता या स्वामी का होता है ।** किस्तु शबर स्वामी-ज से प्राचीन लेखक का मत है कि मनु का यह वचन 
यह नहीं कहता कि पत्नी या पुत्त जो कुछ कमाते हैँ उस पर उतका स्वत्व नहीं रहता, बल्कि इस वचन का तात्पय यह 
है कि वे अपने अजित घन को स्वतन्त रूप से(बिना पति या पिता की सहमति से) नहीं खर्च कर सकते । मनु की इस 
घारणा को दायभाग एवं मिताक्षरा, दोनों सम्प्रदायों ने स्वीकार कर लिया है ॥ मिताक्षरा ने मन्‌ (८४१६) की 
व्याख्या की तुलना में कहा है कि देवल, नारद एवं मत्‌ (६7१०४) ने जो यह कहा है कि पिता के रहते उसके हाथ 
की सम्पत्ति पर पुत्र का स्वत्व नही रहता उसका यही अर्थ लगाना चाहिए कि पुत्न पिता के रहते, या उसकी अपनी अजित 
सम्पत्ति पर, स्वतन्त्र रूप से व्यय करने का अधिकार नही रखता । दूसरी ओर दायभाग एवं दायतत्त्व मे उपर्युक्त कथनों 
एवं याज्ञ ० (२१२१), विष्णु» आदि के मतों को (जो जन्म से ही पुत्र का स्वामित्व ठहराते हैं) अपने ढंग से सिद्ध 
किया है । दायभाग ने याज्ञ० (२१२१) की दो व्याब्याएं की हैं; यदि क के ख एवं ग दो पुत्र हों, जिनमें ग अपने ध॑ 
पुत्र को छोड़कर पहले मर जाय और आगे चलकर क भी मर जाय, तब याज्ञवल्क्य के मत से दोनों अर्थात्‌ ख (क का 
पुत्र) एवं घ (क का पौत्र ) क द्वारा छोड़ी गयी सम्पत्ति को बरावर-बराबर पायेंगे, ऐसा नही होगा कि सारी सम्पत्ति 
ख को ही मिल जायगी (क्योंकि एंसा कहा जा सकता है कि वहू घ की अपेक्षा क के अधिक समीप है), क्योंकि ख एव 
घ दोनों पावं ण-श्राद्ध में क को पिण्ड-दान करते हैं, अतः दीनों में सम्पत्ति के मामले में कोई अन्तर न होगा । “सदृश 
स्वास्थम्‌” झब्द पुत्र एवं पीत्र की इसी बराबरी (सादुश्य) की ओर संकेत करते हैं। दूसरी व्याख्या धारेश्वर 
को है; जब पिता विभाजन का इच्छुक होता है तो वह अपनी स्वाजित सम्पत्ति अपने पुत्रों में अपनी इच्छा के अनुसार 
दाद सकता है, किन्तु जो सम्पत्ति वह अपने पिता से श्राप्त किये रहता है[भर्गात्‌ उतके पुक्ों के (फितायह थे जो वरपत्ति 
जे आप्त होती है। उप पर उसका वही अधिकार होता है जो उसके पुत्नों का होता है और उसे वह स्वेछापू्॑क 
असमान रूप से विभाजित चहीं कर सकता। दायभाग ने इस बात का विरोध किया है कि याज्ञ० (२१२१) ने ऐसा 
कह है कि पुत्र अपने फिता की इच्छा के विरुद्ध अपने पितामह की सम्पत्ति के विभाजन की मांग कर सकता है या पिता 
एवं पूत्र का पितामह की सम्पत्ति में बर/ब र-बराबर अंश है | यही बात विष्णु एवं अन्य ग्रन्थों में भी पायी जाती है, 
अर्थात्‌ पितामह की सम्पत्ति में पिता एवं पुत्र समान स्वामी हैं, पर “तुल्यं स्वाम्यम या “सममंशित्वम्‌' शब्दों से बह 
नहों कहा जा सकता कि पिता एवं पुत्र उसमें समान अंश (भाग) पा सकते हैं (दायभाग २॥१८, पु० ३२)। 
उपय्‌ क्‍त विवेचन से प्रकट होता है कि दायभाय एवं मिताक्षरा के सम्प्रदायों का आरम्भ उन्ही द्वारा सर्व- 
प्रथम नहों किया गया, प्रत्युत दोनों के पीछे मान्य प्राचीनता भी थी। मन्‌, तारद एवं देवल की स्मृतियों तथा उद्योत 
एवं धारेश्वर-जैसे प्रमुख लेखकों ने उपरम-स्वत्यवाद का सिद्धान्त घोषित कर दिया था और याज्ञ०,विष्णु ० एवं बृह- 
स्पतिने बहुत पहले ही जन्म-स्वत्ववाद का सिद्धान्त अपना लिया था। विश्वरूप जो याज्ञवल्क्यस्मृति के ठीकाकार 
हैं (६वीं शताब्दी के प्रथम चरण में) कहना है कि स्वत्व जन्म से ही उत्पन्न हो जाता है (याज्ञ ७ रा१२४) | 
गौतम के “उत्पत्त्यैव......आदि/' सूक्ष को उद्धत कर पिताक्षरा ने अपना सिद्धान्त घोषित किया है | यह सूत्र आज कहीं 
नहीं मिलता और न अपरा्क आदि ने इसका उल्लेख ही किया है; श्रीकृष्ण तर्कालंकार (दायभाग ११२१) ने इसे 


१२. भार्या पुत्रश्च दासइच तय एवाधनाः स्मृुता: । यत्ते समधिगच्छन्ति यर्थ ते तस्थ तदधनस्‌ ॥३ सनु 
(८४१६); उद्योगप् (३२।६४) ; मारद (अभ्यु० ४१) । 


दौडी धरंशास्त्र का इतिहांस 


निम ल (अप्रामाणिक) माना है । इसी से डा० जॉली (टैगोर व्याख्यात, १० ११०)ने यहाँ तक कह डाला है कि विज्ञाने- 
इ्वर(मिताक्षरा के लेखक|ने या उनके पूर्व के लोगों ने उस सूत्र का अपनी ओर से प्रणयत कर डाला है। किन्तु बात 
ऐसी नहीं है, क्योंकि विश्वरूप पहले से ही जन्म से या विभाजन से उत्पन्न होने वाले स्वत्व के विषय में जागरूक हो उठे 
थे एवं प्राचीन टीकाऊक।र मंधातिथि (लगभग ६०० ई०) ने जम्म-स्वत्ववाद की वात का समर्थत किया था और 
बिना नाम दिये कुछ अन्तर के साथ उस सूत्र को मनु (६१५६) को व्याख्या करते समय उन्होंने उद्धृत किया था। 
और देखिये मनू (६7२०६) | स्पष्ट है, विज्ञानेश्वर को किसी नवीन सूत्र को अपनी ओर से गढ़ने की आवश्यकता 
नहीं थी, इतया ही नहीं; स्वयं याज्ञवाल्क्य एवं अन्यों के वचन इस सिद्धान्त को व्याख्यापित करने के लिए पर्याप्त थे । 
पहु भी विचारणीय है कि दायभाय ने णह्‌ स्वीकार किया है कि कुछ स्मृतियों में जन्म-स्वत्ववाद को चर्चा हुई है 
(क्वचिद्‌ जन्मनवेति), और उसने यह कहा है कि इन शब्दों को उसी रूप में नहीं लेना चाहिए, भ्रत्युत अप्रत्यक्ष 
रूप से ही जन्म को दाय का कारण मानना चाहिए, क्योंकि पिता एवं पुत्र का सम्बंध जन्म पर ही आधारित है और 
पिता की मृत्यु पर ही पुत्र का स्वत्व उदित होता है (अतः यद्यपि स्वत्व प्रत्यक्ष रूप से मृत्यु के उपरान्त ही उदित 
होता है, किन्तु जन्म उसका कारण कहा जा सकता है और पुत्र प्रथम उत्तराधिकारी है क्योंकि यह अपने पिता के 
पुत्ष के रूप में जन्म लेता है)! दायतत्त्व यह नहीं कहता कि गौतम का सूत्र अमूल (अप्रामाणिक) है, प्रत्युत वह दाथ- 
भाग के समान ही उसकी व्याख्या करके उसे काठ देना चाहता है। संक्षेप गें, हुम निम्न चार बातों द्वारा दायथभाग एवं 
सम्तिक्षरा का अन्तर समझ सकते हैं-- 

(१) दायभाग जन्म-स्व॒त्ववाद नहीं स्वीकार करता, किन्तु मिताक्षरा ने इसे स्वीकार किया है। 

(२) दायभाग का कथन है कि दाय का उत्तराधिकार तथा उत्तराधिकारियों का क्रम धामिक पात्नता था 
क्षमता के सिद्धान्त से निश्चित होता है । किन्तु मिताक्षरा सम्प्रदाव का कथन है किइस विषय में रक्त- 
सम्बन्ध ही नियमन उपस्थित करता है। 
दायभाग मानता है कि संयुक्त परिवार (भाईया चच्चेरे भाई आदि) के सदस्य अपने भाग (अंश) 
प्रायः पु थग्भाव से रखते हैं और नाप-जोख या सीमा-निर्धारण हारा किये गये विभाजन के बिना भी 
उनका विनिमय कर सकते हैं। 

(४) दायभाग की यह मान्यता है कि संयुक्त परिवार में भी पति की मृत्यु पर संततिही न होने पर भी विधवा 

अपने पति के अंश (भाग) का अधिकार पाती है। किन्तु मिताक्ष रा में बहु अधिकार उसे नही प्र।प्त है। 

उत्तराधिकार एवं दाय से सम्बन्धित नियमों के विषयों मेंअन्य भारतीय स्थानों के कानूनों ( नियमों या व्यवहारों) 

से बंगाल में ही इतनी भिन्नता क्यों है? इस कथन के समाधान के लिए कतियय प्रयत्न किये गये हैं। इस विषय में न्याव- 
मूर्ति शारदाचरण मित्र ते एक अपना ही सिद्धात्त उद्घोषित किया है (ला क्‍्वार्टरली रिव्यू, जिल्द २१, १६०५ ई०, 
पुृ० ३८०-३६२ एवं जिलद २२, सन्‌ १६०६,१० ५०-६३), जिसका तात्पर्य यह है--बंयाल समुद्र के पास था, व्याव- 
साथिक अभिकांक्षा से वह भरपुर था, दूर-दूर के व्यापारीमण यहाँ नयी-नयी मान्यताएं लाते रहे, यहाँ ब्ीव्रधममं शता- 
बिक्यों तक राज्यधर्म था, बौद्ध लन्‍्त्रवाद का यहाँ प्राबल्य था । अतः ब्राह्मणवादी सिद्धान्तों को, जिन्हें ऋषियों ने 
घोषित किया था और जो मितल्षरा एवं अन्य ग्रन्थों में व्याख्यापित है, यहाँ सम्मान नहीं प्राप्त हो सका + उनके कहने 
का तात्पर्य यह है कि बौद्ध धर्म ने स्त्रियों को बहुत प्रभावित किया और महानिर्वाण के समान अन्य तन्त्र-गन्‍्धों ने प्रकृति 
के सुकुमार तारी सुलभ तत्त्व को ऊंचा उठाया, प्राचीन सम्पत्ति-सम्बन्धी व्यवहारों (विशेषत: नारी-सम्बन्धी ) में सुधार 
हुआ, व्यक्तिगत स्वामित्व की धारणएँ एवं नारियों के स्वत्वाध्तिकार-सम्बन्धी नियतन्‍्त्रणों के निरावारण की भावनाएं 
बंगाल में उठ खड़ी हुईं, जिन्हे जीमूतवाहुत ने अपने द्ायमाग में सम्मिलित कर लिया। किन्तु इन विद्वान्‌ का कथन 


ला 5 
हा] 
उस्कनन्‍न्‍न्‍मनी 


दायभाग' का मूल क्या है ? विभाग को व्याख्या दो 


युक्तिसंगत नहीं है। यहाँ पर हम इनके सिद्धान्त की विस्तृत आलोचना नहीं उपस्थित करेंगे, केबल कुछ तके॑ उपस्थित 
किये जायेंगे । बंगाल की अवेक्षा पश्चिमी भारत बहिदेंशीय व्यापार में अधिक बढ़ा-चढ़ा था, यूनावी लेखकों ते बर्गज 
(भड़ोंच) एवं कल्‍लीएन ( कल्याण ) नामक बन्दरगाहों का उल्लेख किया है; यहाँ रोमन सिवके प्राप्त हुए हैं और सीरिया 
के लोगों का यहाँ अस्तित्व था। बंगाल एवं आसाम के समान उसी समय (श्रदि पहल नहीं ) मध्य एवं पश्चिगी भारत 
में बौद्ध धर्म फला | ईसा के पूर्व एवं उपरान्त मध्य एवं पश्चिमी भारत में बौद्ध धर्म का प्राबल्य था, जैसा कि साँचो, 
भिलसा, भरहुत, वासिक एवं काला की गुफाओं से विदित है । इसके अतिरिक्‍त त्यायमूर्ति मित्र ने स्वयं कहा है कि 
बौद्ध धर्म में अपना सम्पत्ति सम्बन्धी व्यवहार (कानून) नहीं था (लॉ क्वार्टरली रिव्यू, जिल्‍द २१, पु० ३८८) । 
बरमा ज॑ते बौद्ध दंशों ते मनुस्मृति से ही उत्तराधिकार एवं दाय के कानून उधार लिये। जीमूतवाहन की अपेक्षा 
विज्ञानंश्वर स्त्रियों के प्रति अधिक उदार हैं, क्योंकि जब तक स्मृत्तियों में स्पष्ट रूप से घोषित न हो तब तक 
जीमूतवाहन स्क्षियों को उत्त राधिकारी रूप में नहीं ग्रहण करते । महानिर्वाण-तन्त्र ने बहिन एवं विमाता को समीप 
का उत्त राधिकारी माना है और ज्ञाचा की विध्ववा पढ़नी एवं पुत्न की पुद्ती को भरी उत्तराधिकारी घोषित क्षिया है, 
किन्तु दयमाग के अन्तर्गत ये सब उत्तर।धिकारी नहीं माने जाते । मिताक्षरा सम्प्रदाय की एक शाखा, जो पश्चिमी 
भारत में व्यवहारमयख्ध की शाखा से द्योतित होती है, अन्य सभी सम्प्रदायों से स्त्रियों के अधिकार के मामले में अधिक 
उदार है। दक्षिण भारत के कुछ जिलों तथा नम्वूद्री ब्राह्मणों एवं नायर लोगों की जातियों में मर्मक्कटयम्‌ एवं अलि- 
यसन्‍्तन्‌ कानून प्रचलित हैं जो स्त्रियों के प्रति अत्यधिक उदार हैं,किन्तु उन पर बौद्ध या तान्त्रिक प्रभाव है ऐसा किसी 
ने भी प्रतिपादित नहीं किया है। धामिक क्षमता वाले सिद्धान्त से सम्बन्धित दायभाग की विशेषता महानिर्वाण-सन्त्त 
में दिय गये कानूनों से मिताक्षरा सम्प्रदाय द्वारा मान्य सगोत्नता (सपिण्डता या एक शरीरान्यय ) के सिद्धान्त की भपेक्षा 
अधिक दूर हैं। च्यायमूतति मित्र जीमृतवाहन के काल के घिषय में द्वुटिपृर्ण हैं। हमने ऊपर देख लिया है कि जीमुतनाहुन 
ने अपनी मान्यताएँ उद्योत-जैंसे लेखकों एवं दंवल आदि स्मृतियों पर आधारित की हैं। यह कहा जा सकता है कि 
दायभाग की विचित्न मान्यता की सन्‍्तोबजनक व्याख्या नहीं दी जा सकती | दायभाग के सिद्धान्त का उद्गम स्थानीय 
एवं सर्वंधा स्वतम्त्न है । 

विभाग (विभाजन) को परिभाषा मिताक्षरा ने यों की है--जहाँ संयुक्त स्वामित्व हो वहाँ सम्पूर्ण सम्पत्ति 
के भागों की निश्चित व्यवस्था ही विभाग है" ३ । दामभाग को इस परिभाषा में कई दोष दृष्टिगोचर होते हैं, जिनमें 
प्रमुख यह है कि कई पूत्नों का संयुक्त स्वामित्व सवंध्रथम पिता की सम्पूर्ण सम्पत्ति में उत्पन्न कर देना और तब एसा 
कह दमा कि आगे चल्लकर यह संयुक्त स्वामित्व तष्ट हो जाता है, बड़ा ही बोझिल एवं असुविधाजनक है। दायभाग की 
दी हुई विभाग की परिभाषा यह है--यह (किसी निश्चित भूमिभाग था धन पर) गोली या ढेला फेंकने से भाग्यवश- 
प्राप्त (बहुतों में एक के) स्वामित्व का द्योतक है, जो (स्वामित्व) केबल (भूमि एवं धन के दाय के) एक अंश से 
मिलकर उर्दित होता है, किन्तु जो अनिश्चित है, क्योंकि (किसी व्यक्ति के लिए) दाय के क्रिसी विशिष्ट अंश को 
स्पष्ट रूप से बताना असम्भव है, क्योंकि कौन अंश किसका है, यह कहने के लिए कोई निश्चित बात ज्ञात नहीं रहती । 
दायभाग यह स्वीकार नहीं करता कि दाय के सभी अंशों पर (विभाजन के पूर्व ) सहभागियों में स्वामित्व संयुवत रूप से 
उतत्न हो जाता है; इसका कथन है कि यह उसके (दाय के) अंभों में उत्पन्न होता है, किन्तु कौन अंश किसका है यह 


१३. विभागों नाम द्रव्यसमुदायविषयाणामनेकस्वाम्यानां तदेकदेशेषु व्यवस्थापनम्‌ । मिताक्षरा (याज्ञ० 
२११४); व्यवहारसार (प्ृ० २१२); अपराण (१० ७२६), 


८६ धर्मशास्त्र का इतिहास 


कहने के लिए कोई स्पष्ट संकेत नही मिलता, अतः प्रत्येक का अंश किसी भाग पर गुटिका-पात (गेंद बा गोली फेंकने) 
से निश्चित एवं निर्णीत होता है (यथा ऐसा कहना कि यह के का है, आदि) | किन्तु दायतत्व ने इस परिभाषा की 
आलोचना की है। यदि विभाजन के पूर्व प्रत्येक सहभोगी सम्पूर्ण दाय का अंशत: स्वामित्व रखता है तो यह सुनिश्चितता 
कहाँ है कि गुटिका-पात से सहभोगी का अश उसी अंश के स्वामित्व से सम्बन्धित हो गा जो विभाजन के पूर्व उददित हुआ ? 
यद्यपि जन्म-स्वत्ववाद के विषय में दायतत्व प्रिताक्षरा से विभेद रखता है किन्तु विभाग की परिभ्राषा में दोनों 
एक-दूसरे से मिलते हैं |! ४ 

दायभाग एवं मिताक्षरा द्वारा उपस्थापित विभिन्न परिभाषाएंँ विभिन्नप्रतिफल देती हैं। मिताक्षरा के भीतर 
पिता और पूवों या पौतों का जब संयुक्त परिवार रहता है तो सभी सहभोगी (रक्याधिकारी ) रहते हैं और संसृष्ट 
सम्पत्ति का स्वत्व सभी समांशियों (रिक्याधिकारियों) को प्राप्त रहता है, अर्थात्‌ जब तक संयुक्त परिवार रहतः है 
तब तक स्वामित्व की एकता रहती है, और कोई सहभोगो (रिक्थाधिकारी) यह नहीं कह सकता कि बहु किसी 
मिश्चित भाग, यथा एक चौथाई या पांचवें भाग का स्वामी है। अंशहर या सहभागी का अंश या हित घटता-बढ़ता 
रहता है; मृत्युओं (कर्ट सहभोगियों की मृत्युओं) से बढ़ सकता है और जन्मों से थह घट सकता है । विभाजन के 
उपरान्त ही सहभागी था अंशहर किसी निश्चित भाग (अंश) का अधिकारी हो पाता है। 

दूसरी ओर द'यभाग के अनुसार जन्म से ही स्वामित्व नहीं उत्पन्न होता, पिता के उपरान्त पत्र सहभागिता 
प्राप्त करते हैं, किन्तु परिवार की सम्पत्ति का स्वामित्व सभी पुत्रों के एक गुट को तहीं प्राप्त रहता | पिता की मृत्यु 
भादि के उपरान्त प्रत्यंक पुत्त को एक निश्चित अंश मिल जाता है। इस प्रकार का लिया गया भाग जन्मों एवं मृत्युओं 
से नहीं घटता-बढ़ ता | पुत्र सहभागी' इसी लिए कहे जाते हैं कि पिता से प्राप्त सम्पत्ति पर उनकी प्राप्ति संयुक्त रहती 
है, अर्थात्‌ प्राप्ति की एकता रहती है किन्तु स्वामित्व की एकता नहीं । 

मिताक्षरा के अनुसार पूत्न पैतृक सम्पत्ति का रिक्याध्रिकारी जन्म से हो हो जाता है । मान लीजिए कोई 
व्यतित पैतृक सम्पत्ति का एकमाव स्वायी है, किन्तु संततिहीन है। एसी स्थिति में सहभागित्व (सहभागिता ) का प्रश्न 
ही नहीं उठता । किंतु ज्यों ही उसे पुत्र उत्पन्न हो जाता है, समांशिता या सहभागिता आरम्भ हो जाती है । इसका 
तात्पय॑ यह है कि मिताक्षरा के अनुसार पुत्नोत्पत्ति समांशिता या सहभागिता को उत्पन्न कर दती है, किन्तु टायभाष 
के अन्तर्गत पिता एवं पुत्रों में समांशिता वहीं पायी जाती, क्योंकि पुत्रों को पैतृक सम्पत्ति पर जन्म से ही अधिकार नहीं 
प्राप्त होता, यद्यपि पैतृक सम्पत्ति की सत्ता भाइयों या चाचाओं एवं भतीजों के बीच उपस्थित रहती है । दायभाग 
के अस्तयंत किसी व्यत्ित की मृत्यु उसके पुत्रों की सहभागिता आरम्भ कर दंती है! 

विभाजन के दो अर्थ हैं--(१) ना५-जोख एवं सीमा के निर्धारण से वैटवारा, एवं (२) हित का पृथक्रव 


१४. एकदेशोपात्तस्येव भ्हिरण्यादाव॒त्पन्नस्य स्वत्वस्थ विनिगमनाप्रमाणाभावेन वेशेषिकस्यवहारानहुतया 
अव्यवस्थितस्य गुटिकापातादिना व्यक्षजनं विभाग: । विशेषेण भजमं स्वत्वज्ञापनं वा विभाग: । दायभाग (परदे, 
यू० ८5); तत्र विभागस्तु सम्बन्ध्यन्तरसद्‌ भावेन भ्हिरण्यादावुत्पन्नस्थ......गुटिकाशतादिना असमुकस्येदमिति विशेषेण 
भजन स्वत्वज्ञापनमिति बदन्ति ततन्न समोचोनम्‌ । यत्र अस्थ स्वत्वं तत्रेव मगुटिकापात इति कर बचनाभावान्रिश्वेतव्य: । 
वायतत्त्व (१० १६३); बसल्तुतस्तु पूव॑स्वामिस्वत्वोपरसे सम्बन्धाविशेषात्‌ सम्बन्धिनां सर्वंधनप्रसूतस्वत्वस्थ गुटिका- 
पातादिना प्रादेशिकस्वत्वव्यवस्थापनं विभाग: । एवं कृत्स्नधनगतस्व॒सत्योत्पादविनाशायपि कंल्प्येते । दायतत्त्व (पृ० 
१६३) । 


विभाग का ऐतिहासिक विवेचन द्ष््७ 


या अलगाव | मिताक्षरा के अन्तर्गत इन दोनों अर्थों में विभाजन सम्भव है ! समांशिता (सहभागित्व था सहभागिता ) 
के सदस्य किसी भी क्षण अपने अंशों के अधिकारों का निपटारा कर सकते हैं; किन्तु नाप-जोख आदि द्वारा सम्पत्ति- 
विभाजन आगे के समय के लिए स्थगित किया जा सकता है और तब तक वे पहुछे की भांति हो एक-साथ सम्पत्ति का 
उपभोग कर सकते हैं। देखिये व्यवहारमयूख (१० ६४) एवं सरस्वतीविलात (१० ३४७) । दायभाग के अन्तर्गत 
पूर्व स्वामी की मृत्यु के उपरान्त ही उत्तराधिकार आर/्भ् होता है और निश्चित भाग निर्धारित होते हैं, अतः विभा- 
जने उपयु क्‍त प्रथम अर्थ में ही होता है, भर्थात्‌ प्राप्त दाय के निश्चित भाग सहभागियों को दे दिये जाते हैं । किसी 
सदस्य के भाग को अलग करने की एक विधि और है जो मनु (६॥२०७) एवं याज्ञ० (२११६) में उल्लिब्वित है, 
यधा--यदि परिवार का कोई सदस्य अपना निर्वाह स्वयं करने में समर्थ है और परिवार को सम्पत्ति का कोई भाग 
नहीं चाहता, तो उसे कोई साधारण वस्तु चिह्न रूप में देकर अलग किया जा सकता है। मिताक्षरा नें जोड़ दिया है 
कि यह चिह्ठ दसलिए दिया जाता है कि उसके पुत्र आगे चलकर अपना अधिकार न जताने लगें। ह 
दायभाग या दायविभाग के अस्तगंत सिताक्षरा एवं संग्रह के अनुसार चार प्रमुख विषय हैं; विभाजन- 
काल, विभाजन की जानेवाली सम्पत्ति, विभाजन-विधि एवं विभाजन के अधिकारी | 
विभाजन-काल--विभ।जन -सम्बन्धी पुत्र के अधिकार का विकास युगों की क्रमिक गति में पाया जाता रहा है! 

हँम यहाँ पर संक्षेप्र में इस विषय पर क्‌छ कहेंगे। अति प्राचीन काल में जब कि कुलपति-सत्तात्मक परिवार प्रचलित था 
पिता का पुत्न पर एकसत्तात्मक (सम्पूर्ण) अधिकार था, पिता को आज्ञा का पालन पुत्र का कतंब्य था, परिवार की 
सम्पत्ति का विघटन नहीं होता था, सभी की अजित सम्पत्तियों पर पिता का शासन था और स्त्रियों को सम्प्ि रखते 
का कोई अधिकार नहीं था । इस विषय पर वैदिक साहित्य में भी धु धल।-सा प्रकाश मिलता है ! एंतरेय ब्राह्मण (१३१ ) 
में उल्लिखित शुनःशप की गाथा में आया है कि अजीमर्ते ने वरुण के लिए अपने पुत्र को बेच दिया; विश्वामित्ने ने 
अपने एक सौ एक पुत्रों के रहते शुनः:शेप को गोंद लिया; उन्होंने अपने पचास घुत्रों को आज्ञा उल्लंघन के अपराध में शाप 
दिया और उन्हें दाय (रिक्थ) से वंचित कर दिया। इन बातों से स्पष्ट है कि ऐतरेय ब्राह्मण के युग में ऐसा विश्वास 
था कि प्राचीन काल में पुत्न पर पिता को सम्पूर्ण अधिकार प्राप्त था । किन्तु यहाँ सावधानी से उपयुक्त गाथा का 
मर्मे समझना चाहिए । गाथा केवल किवन्दती के हूप में है और स्वयं ऐलरेय ब्राह्मण ने अजीगते के आचरण की निन्‍्दा 
की है ।।४५ आजकल ऐसे माता-पिता विरल रूप में पाये जाते हैं जो बीमा का धन कमाते के लिए पुत्रों की बोमा- 
पॉलिसी लेकर उन्हें विष देकर मार डालें। किन्तु कोई भी ऐसा नहीं कहता कि यह अधिकतर होता है और आधु- 
निक कानून इसकी छूट देता है । ऋग्वेद (१॥११७।१७) में आया है कि ऋज्ाश्व की आँखें उसके पिता ने निकलवा 
लीं, क्योंकि उसने (ऋ-्लश्व ने) भेड़िये को एक सो भेड़ें दे डाली थीं। ऐसा केवल एक ही उदाहरण है और लगता है 
ऋत वेद के इस मन्त्र में आलंका रिकता की झलक है और द॑वी प्रक्रिया की ओर संकेत मात्र है।काठक संहिता (११॥४) 
में आया है कि पिता पुत्त पर राज्य करता है (पिता पृत्रस्येशे) । किन्तु यह जानना चाहिए कि पिता का पुद्ध के ऊपर 
अधिकार ऐतिहासिक कालों में भी परिलक्षित होता रहा है। निरुक्‍त (३।४) ने अपने पूत्रे के लोगों की उक्ति दी है 
कि पृत्नियाँ पिता के धन का उत्तराधिकार नहीं पातीं, क्योंकि उनका ( पत्नियों का) दान, विक्रय एवं त्याग हो सकता है, 
किन्तु पुरुषों का ऐसा नहीं होता । किन्तु अन्य लोगों के मत से युरुषों के साथ भी वसा व्यवहार किया जा सकता है, 


१६. से होवाव तुतःहेंते 4 प्रठः।: (6 कु। है । दे वो उर र ते ॥$ ता झताः शौद्रान्यायादवन्देय त्वया 
कृतमिति ऐ० ब्रा० (३२३॥५) ! 


पद घमशास्त्र का इतिहास 


जैसा कि शुनः:शंप की गाथा से प्रमाणित है ।१६ वसिष्ठ (१५२) का कथन है कि माता-पित। को अपने पृत्र का दात, 
विक्रय एवं त्याग करने का अधिकार है ।१७ हमने ऊपर देख लिया है कि मनु के अनुसार पुत्न का आजित घन पिता का 
होता है। आपस्तम्ब ० (२१६॥१३॥१०।११) ने बच्॒पुर्वंक कहा है कि अपनी संतान को छोड़ देने एवं बेच देने का अधि- 
कार मास्थ नहीं है और “विक्रथ' शब्द, जो वधू के सिलसिले में व्यक्त होता है, वह आलंकारिक छूप से ही व्यक्त है। 
“विक्रय! शब्द की ध्याख्या (विवाह के सम्बन्ध में) पहले को जा चुकी है (देखिये भय २, अध्याय ६) । 
दूसरी ओर हम स्वयं ऋग्वेद (१॥७०॥४) में एंसा पाते हैं कि पुत्रों ने पिता की ब॒द्धावस्था में ही (मरने के 
पूर्व ) उसकी सम्पत्ति विभाजित कर ली, यथा--“हे अग्नि, लोग तुम्हें बहुत स्थानों में कई प्रकार से पूजित करते हैं 
और (तुमसे) सम्पत्ति उसी प्रकार ग्रहण करते हैं जिस प्रकार बूढ़े बाप से ।” एतरेय ब्राह्मण (१०६) में मनु के 
सबसे छोट पुत्र नाभानेदिष्ठ की कथा से प्रकट होता है कि उसके सभी बड़े भाइयों ने पिता के रहते सारी सम्पत्ति 
अपने में बाँट ली और उसे बंचित कर दिया,किस्तु उसने कोई विरोध नहीं कियः । किन्तु तैत्ति रीय संहिता ( ३३१। ६ ४-५) 
में यह बात दूसरे ढग से कही थयी है; स्वयं मनु ने अपनी सम्पत्ति अच्य पुत्रों में बाँट दी और नाभाते दिष्ठ को कोई 
भाग नहों दिया और वेचारा नाभानेरिष्ठ उस समय गृुरुकल में वेदिक जिद्यार्थी था। योपथ ब्राह्मण (४१७) में 
आया है--“अतः अपने बचपन में पुत्र अपने पिता पर निर्भर रहते हैं, किस्तु वार्धक्य में पिता पुत्रों पर निर्भर रहता 
है । कौषीतकी ब्राह्मण उपनिषद्‌ (२।१५) में आया है कि मृत्यु के मख में जाते हुए विता ने अपनी भौतिक एवं 
मानसिक शक्तितयाँ अपने पुत्र को देते हुए कहा कि यदि इस क्रिया-संस्कार के उपरान्त वह जीवित हो उठता है तो 
उसे या तो पु के अधिकार में रहना होगा या वह यात्रो (सनन्‍्यासी ) के समान घर से बाहर चला जायगा । शतप्थ 
ब्राह्मण (१२॥२।३।४) में आया हे--“बचपन में पुत्र पिता पर आधारित रहते हैं"आगगे चलकर पिता पत्रों पर 
आधारित रहता है ।” उपर्युक्त कुछ कथनों से व्यक्त होता है कि बहुत ही विरल अवसरों में पुत्र पिता के रहते 
ओर उसकी इच्छा के विरुद्ध सम्पत्ति विभाजन करते थे । 
इससे स्पष्ट होता है कि डा० जॉली का यह कथन कि “भारतीय व्यवहार के आरम्भिक य॒गों में सम्पत्ति-विभाजन 
अज्ञात था (टंयोर व्याख्यान, पृ० ६०) ठीक नहीं है और यह वैदिक मतों से पुष्ट नहीं होता । तैत्तिरीय संहिता ३॥- 
१(६।४) में आया डै कि मनु ने अपनी सम्पत्ति अपने पन्नों में विभाजित कर दी, इसमें यह भी आया है कि ज्येष्ठ पत्र 
को देतृक सम्पत्ति मिली ! आपस्तम्ब० (२६॥५४।६ एवं १०-१२) ने तैत्तिरीय संहिता के दोनों कथनों (३।१- 
दांड एवं २५२७) को उद्धृत किया है, किन्तु निष्कर्ष यह निकाला है किपुत्नों में बराबर भागों का विभाजन उचित 
विधि है और ज्यंष्ठ पुत्र को सम्पत्ति का अधिक भाग देना शास्प्रविष्द्ध है ।*८ इससे स्पष्ट है कि बराबर के बँटवारे 
का नियम-सा था और अधिक अंश देता अपवाद था तथा वैदिक प्ग में भी एसा दिरल ही होता था। ऐत्तरेय ब्राह्मण 
(१६३) ने इन्द्र के ज्येब्ठय एवं श्रैष्दय वामक अधिकार का उल्लेख किया है। विभाजन के समय ज्येष्ठ पुत्र के साथ 
विशिष्ट व्यवहार करना मनु (६११२) एवं याज्ञ ० (२।११४) के युगों में प्रचलित था, और आधुनिक काल में 


१६. स्त्रीणां दानविक्रयातिसर्गा विद्यन्ते न पूंस: | पु सोपीत्येके शौनःशेपे दर्शनात्‌ । निरक्‍्त (३॥४) । 

१७. तस्थ (पुरुषस्थ) प्रदानविकयत्यागेषु सातापितरी प्रभवतः | वसिष्ठ० (१५२); दानक्रपघमंश्चाप- 
त्यस्य न बिद्यते । क्ाप० घ० सु० (२।६।१३॥१०) 

१८. ज्येष्ठो दायाद इत्येके ।*'तच्छास्त्रेबिप्रतिविद्धमू । मतुः पुजेम्यों दायं व्यनजरित्यविशेषेण भ्रयते ! 
अधापि तस्माउज्येष्ठ पुत्र घनेन निरवसाययन्त्येकबच्छ ते । आप० (२।६४१४३६, १०-१२) । 


विभाजन-काल प्ष््दे 


भी कुछ विभाजन योग्य रियासतों एवं कुछ साध्यरण कलों में मह्‌ विधि प्रचलित रही है, क्योंकि उनके पीछ अतोत की 
परम्परा रही है या राजकीय दानों (जागीर एवं सरंजाम आदि) के बंटवारे की ऐसी विधि रही है। कोटिल्य एवं 
कात्यायन ने घोषित किया है कि दाय-विभाजन के समय राजा द्वारा देशों, जातियों, ग्रामों एवं श्रेणियों की रुढ़ियों की 
रक्षा होनी चाहिए (अर्थ शास्त्र ३७७ एवं कात्यायन, विवादरत्नाकर पृ० ५०५)। डा० जॉली का कथन है कि आपस्त- 
म्दघर्मयुत्र ने पिता द्वारा व्यवस्थित विभाजन के अतिरिक्त कोई अन्य विभाजन-प्र कार नहीं बताय। है। किन्तु यह भ्रामक 
कथन है। आपस्तम्ब एक बड़े विमलात्मा एवं आर्देशवादी थे। उन्होंने अपले समय के पूर्व की बहुत सी प्रसिद्ध बातों की 
भवज्ञा की है,गधा---उन्होंने गौण पुत्रों की चर्चा नहीं की है,ब्राह्मणों के लिए तब तक अस्त्न-शस्त्न छूता तक त्याज्य माना 
है जब तक उन पर मृत्यु की छाया न पड़ अर्थात्‌ जब तक उन्हें भार डालते के लिए कोई आक्रमण न हो, किन्तु मनु 
(८।३४५-३४६ ), मौतम०(७।६ एवं २५)आदि ने इस विषय में पर्याप्त छठ दी हैं। अत: आपस्तम्ब का विभाजन के 
अन्य प्रकार के विषय में मौन रह जाना यह नहीं व्यक्त करता कि अन्य प्रकार थे ही नहीं । गौतम ने जो साधारणतः 
आपस्तम्ब के पूर्व के माने जावे हैं, कहा है कि वे ब्राह्मण, जो पिता की इच्छा के विरुद्ध उससे पृथक हो गये हैं, श्राद्ध 
के समय भोजन के लिए आमन्त्रित किये जाने योग्य नहीं है।१८ इससे स्पष्ट है कि गौतम ऊे पूर्व भी पिता की इच्छा के 
विरद्ध पत्रों में विभाजन हो जाता था। डा० जॉली ने मिताक्षरा[याज्ञ० २११४) के द्वारा उद्धुत्त एक अज्ञात कथन 
का हवाला दिया है जो भूमि-विक्रथ का निषध करता है। किन्तु यह अनावश्यक् है। उस कथन को शाब्दिक अथे में 
नहीं लेना चाहिए था, क्योंकि हम जानते हैं कि लगभग दो सहस्न वर्षों से भूमि-विक्य का प्रचलत चलता आया है। 
यहाँ केवल इतना ही आया है कि विक्रय को दान रूप से (अर्थात्‌ सोने एवं जल के साथ ) करना चाहिए । जहाँ कहीं कुछ 
स्मृतियों में ऐसा आया है कि भूशि एवं भवन विभाजित करने योग्य नहीं हैं, वहाँ केबल यही तात्पयं है कि छोटे-छोटे 
भूमि-खण्डों एवं घरों को बहुत-से सहभागियों में बटना आर्थिक दृष्टि से अच्छा नहीं है। ऐसा सोचना कि उन स्मृतियों 
के मत से भवनों का विभाजन सहभागियों में नहीं होता था, भ्रामक है। इतना ही समक्षना पर्थाप्त हैं कि इस प्रकार 
के विभाजन समाज में अच्छे रूप में ग्रहण वहीं किये जाते थे । इस प्रकार की मनोसावत्ता गौतम एवं आपस्तम्ब के 
उपरान्त भी पायी जाती रही है, यहाँ तक कि त्रीसवीं शताब्दी में हिन्दू पुत्र का विभाजन के लिए अपने पिद्ा से मुकदमा 
लड़ना घृणास्पद एवं गहित माना जाता है। मौतम के कथन से व्यक्त होता है कि के दिक निर्देशों के रहते हुए भी पिता 
के रहते ही और उसकी इच्छा के विरुद्ध भी कभी-कभी विभाजन हो जाया करता था, यद्यपि शेसी बातें बहुत कम 
होती थीं। 

अब स्मृतियों एवं मध्यकालीन लेखकों के विभाजन-काल सम्बन्धी नियमों का विचार करता च[हिए। एक 
समय वह था जब कि पिता जीवन-काल में ही पुत्नों में सम्पत्ति-विभाजन करता था (तैत्ति० सं० ३।१।४।४; आप० 
२१६११४।१; गौतम २८२; बौघायन० २।२।८; याज्ञ ० २११४; नारद, दायभाग ४)। दूसरा समय था पिता की मृत्यु 
के उपराम्त (गौतम २०१; मन्‌ 4॥१०४; याज्ञ० २११७; वबारद, दायभाग २)। दायभाग ने केवल इन्हीं दो समयों 
को मान्य ठहराया है,अर्थात्‌ पिता के स्वामित्व की समाप्ति पर [मृत्यु पर या संन्‍्यासी हो जाने प्र या सारी इच्छाएँ नष्ट 
हो जाने पर) तथा पिता के जीवन काल में ही उसकी इच्छा के अनुसार (दायभाग११४४)। व्यवहारत्र काश (१०४२६ 
एवं ४३४, ४३५) ने इस विषय में दायभाग की कटु आलोचना की है। जीमूतवाहन जैसे कुछ लेखक बहुत आगे बढ़ 
गये हैं और कहते हैं कि पिता की मृत्यु के उपरान्त माता के जीवन-काल तक भी पुक्तों के बीच सम्पत्ति-विभाजन नहीं होना 


१६. न मोजयेत्‌...पित्रा बाकासेन विभकतान | मौतम० (१४।१४ एवं १४) । 
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चाहिए। गौतम (२८११-२) का अनुसरण करते हुए मिताक्षरा ने विभाजन के तीन प्रमुख काल दिये हैं-(१) जीवन 
काल में पिता की इच्छा से; (२) जब पिता की सारी भौतिक इच्छाएँ मृत हो गयी हों, वह संभोग से दूर रहता हो 
और माता सन्‍्तावोत्पत्ति के योग्य न रह गयी हो, उस समय पिता की इच्छा के विरुद्ध भी पुत्र यदि चाहें तो बदवारा 
कर सकते हूँ (गौतम २८२; नारद, दायभाग, ३, बृहस्पति); एवं (३) पिता की मृत्यु के उपरान्त । मिताक्षरा 
ने शंख के आधार पर लिखा है कि पुत्र माता द्वारा सन्‍्तात उत्पन्न किये जाने पर भी पिता की इच्छा के विरुद्ध बँट वारा 
कर सकते हैं, यदि पिता अनेतिक हो, अधामिक हो, असाध्य रोम से पी ड़ित हो या वृद्ध हो गया हो । यही बात नारद 
(दायभाग १६) में भी है। ऐसा नहीं समझना चाहिए कि मिताक्षरा ने केवल उपयुक्त तीन विभाजन-कालों को ही 
मान्यता दी है। अन्य काल भी हैं। देखिये व्यवहारप्रकाश (पु०४३४)। दायभाग ने शंख-लिखित के उपयुक्त 
निर्देशित कथन का अर्थ कुछ और ही लिया है और कहा है कि जब तक पिता जीवित है,उसकी इच्छा के विरुद्ध विभा- 
जन हो ही नहीं सकता, झले ही वह असाध्य रोग से पीड़ित हो, या उसकी मति खराब हो गयी हो; यदि एंसी अवस्था 
उत्पन्न हो जाय तो ज्येष्ठ पुत्र या उसकी सहमति से दूसरा बड़ा पुत्र यदि योग्य हो तो कृठम्ब की व्यवस्था संभाल 
सकेता हूँ | दायभाय ने इसी प्रकार का एक कथन हारीत का भी उद्धृत किया है जिसे मदतरत्न, व्यवहारभयख एवं 
अत्य निबंधों ने भी उल्लिखित किया है।मिताक्षरा की टिप्पणियों के फलस्वरूप मदसपारिजात [( प्‌ृ०६४५) जैसे 
ग्रंथों ने विभाजन के चार काल दिये हैं--(१) पिता के रहते उसकी इच्छा के अनुसार (याज्ञ० २१९४) ; (२) पिता 
की इच्छा के विरुद्ध भी जब कि माता संतान उत्पन्न करने योग्य न रह गयी हो और पिता निष्काम हो गया हो और 
वह सम्पत्ति की परवाह न करता हो (नारद, दायभाग ३); (३) जब पिता वृद्ध हो गया हो, अधमं मार्ग का अनुसरण 
करता हो या असाध्य रोग से पीड़ित हो तो उम्तकी इच्छा के विरुद्ध भी विभाजन हो सकता है; तथा (४) पिता की मृत्यु 
के उपरान्त (यही बात व्यवहारनिणेय, पु० ४०८) में पायी जाती है। 


मिताक्षरा इस विषय में स्पष्ट है कि पिता के जीते-जी और उसकी इच्छा के विरुद्ध भी पैतुक सम्पत्ति के विभा- 
जन में पुत्र का सम्पूर्ण अधिकार है । मिताक्ष रा के विवेचन को हम संक्षेप में ही रखेंगे | याज्ञण (२।१२०) भें आया है 
कि पोत्ों के विषय में विभाजन पिता के मत से (या उसके द्वारा) होता है। याज्ञवल्क्य के “अनेकपित्‌- 
कारणां तु पितृतों भागकल्पता' कथन को मिताक्षरा ने इस प्रकार समझाया है कि बद्यपि पत्र एवं पात्र पितामह की 
सम्पत्ति के स्वामित्व का अधिकार जन्म से ही पाते हैं, तथापि जब तक एक-एक करके सभी प्‌त्र असमान संख्या में पत्तों 
को छोड़कर मर जाते हैं (पहला दो छोड़ता है, तीसरा तीन...आदि) या जब कुछ पुत्र जीवित हैं और कुछ मर गये 
हैं तो उन्हें सम्पत्ति-भाग इस प्रकार मिलता है--किसी मुत्र पृत्न के पृत्नों (पिता के पौत्नों) को इतना ही मिलता है 
जितना उसे (पिता के पुत्र को जीवितावस्था में) मिलता, अर्थात्‌ पौत्रों को अपने पिताओं (पिता के पत्तों) का भाग 
ही प्राप्त होता है। यहाँ एक सन्देह हो जाता है; यदि बहुत-से पृत्ों वाला पिता अपने भाइयों से अपने पितामह की 
सम्पत्ति के विभाजन के उपरात्त पृथक्‌ हो जाय या यदि पिता का कोई भाई न हो और वह अपने पिता के साथ संयुक्त 
हो तो पौत्च लोग पितामह की सम्पत्ति नहीं माँग सकते (क्योंकि याज्ञ० २।१२० की की गयी व्याख्या के अनुसार जब 
पिता मर जाता है तो पौत्ों को वही भाग मिलता है जो पिता को अपने भाग के रूप में मिलता है) । दूसरा संदेह 
यह है; यदि इन स्थितियों में पौन्न के बीच बंटवारा हो भी तो वह पिता की इच्छा के अनुसार ही सम्भव 
है। इन संदेहों को मितताक्ष्रा ने यह कहकर दूर कर दिया है कि पितामह की सम्पत्ति में पिता एवं पुत्र का स्वामित्व 
भली-भाँति ज्ञात है अतः उपर्युक्त सन्देहों की बात ही नहीं उठदी और विभाजन होता ही है। मिताक्षरा का आग स्पष्द 
कथन है कि यदि माता अभी सस्तानोत्पत्ति क रती जा रही हो और पिता अभी सम्पत्ति और भौतिक कार्यों में संसरत 
हो तब भी पिता की इच्छा के विरुद्ध पितामह की सम्पत्ति का वँटवारा पुत्त की अभिनाषा से होता ही है। मिताक्षरा 


विभाजन-काल ८५१ 


का कहना है कि पिता की सम्पत्ति (जो उसे उसके भाग के अनुसार मिली है) का बँटवारा स्मृतियों द्वारा व्यवस्थित 
विशिष्ट नियम (वाचनिकी व्यवस्था) है, किन्तु अन्य विषयों में जन्मस्वत्व का प्राथमिक नियम ही लागू होता है। मनु 
(।२०६) के कहे गए वचन से विरदंशित होकर मिताक्ष रा ने निष्कर्ष तिकाला है कि पिता की इच्छा के विरुद्ध भी 
पुत्त पितामह की सम्पति के विभाजन को माँग रख सकता है। यही मिताक्षरा सम्प्रदाय के मत से हिन्दू कानून है, 
जो आजकल मान्य है । 

जब याज्ञवल्क्य एवं अन्य स्मृतियों ने पंतक सम्पत्ति पर पुद्ठ का जन्म से ही अधिकार मान लिया तो यह 
तकसिद्ध फल निकला कि कोई भी व्यक्ति, जो जन्म से स्वत्वाधिकार रखता है, विभाजन की माँग कर सकता है 
और अपने भाग को किसो समय अलग करा सकता है। हमने देख लिया है कि गौतम के पूर्व भी पुत्र लोग अपने 
पिताओं की इच्छा के विशद्ध उनसे अलग हो जाते थे, किस्तु इस कार्य की ऋषियों ने निन्‍्दा की है, ऐसे आचरण 
को घणित एवं गहित माता गया है।क्‌ छ स्मतियों ने पिता के रहते पुत्र के विभाजन के अधिकार को कुछ बड़े निय- 
स्त्रणों के भीतर मान लिया है। पिता के रहते एवं उनकी इच्छा के विरुद्ध पुतन्नद्वरा सम्पत्ति-विभाजन कर अलग 
हो जाना स्पष्ट रूप से व्यक्त है और यह प्रथा गौतम के काल से लेकर भिताक्षरा (लगभग पन्द्रह शताब्दियों)तक 
चली आयी | वीरमिल्ोदय ने श्री पृत्तके इस अधिकार को मान्यता दी है। किन्तु मिताक्ष रा के कुछ अनुयायी लेखकों 
मे इसे नहीं स्वीकार किया है, यथा--मदनपारिजात (१० ६६२ )के लेखक ने लिखा है कि केवल पूत्र की इच्छा से 
विभाजन नहीं हो सकता । दायभाग में एंसे प्रश्न उठते ही नहीं, बयोंकि उसके मत से पूत्र को पैत॒क सम्पत्ति पर 
जम्म से कोई अधिकार ही नहीं हे। 

पिता के जीवन-काल में विभाजन-सम्बन्धी पुत्रकी माँग को प्राचीत काल के कुछ धामिक मनोभावों से प्रेरणा 
मिली | सौतम(२८।४)ने लिखा है कि यदि संयुक्त न रहकर भाई पृथक हो जायें तो धार्मिक श्रेष्ठता की वृद्धि 
होती (बिभागे तु घमंव॒द्धि :) है । मन्‌ (6१११) ने कहा है---“वे (भाई ) संयुक्त रह सकते हैं या यदि धर्म-वद्धि चाहें 
तो पृथक भी रह सकते हैं, पृथक रहने से धर्म-वृद्धि होती है। अतः विभाजन महत्त्वकारी है !”*९ इससे प्रकट होता 
है कि पिता की मृत्यु के उपरान्त संयुक्त रहना या अलग-अलग हो जाना अभिरुचि या विकल्प पर निर्भर था। शंख 
लिखित का कहना है कि भाई संयुक्त रह सकते हैं क्योंकि एक साथ रहने पर व भौतिक रूप से उन्नति कर सकते 
हैं ।+१बहस्पति का कथन है कि संयुक्त परिवार में साथ-साथ रहने और एक ही चूल्हे पर पकाकर खानेबालों द्वारा की 
गयी देव-पित-ब्राह्ण पूजा सबकी ओर से एक ही होती है, किन्तु जब वे पृथक्‌ हो जाते हैं तो प्रत्यक घर में एृथक्‌- 
पृथक वही पूजा होती है! यही बात नारद [दायभाम ३७ )ने भी कही है !” विभाजन होने पर धर्म की वृद्धि होती है, 
क्योंकि अलग हो जाने पर अलग-अलग घरों में धामिक कृत्य होने लगते हैं। पहाँ पर धर्म का तात्पर्य है मुख्यत 


२०. मनु (६।१११) के कथन को व्यवहारनिर्णय (१० ४०८) ने प्रजापति के कथन के रूप में उद्धत 
किया है। मदनरत्न ने मनु एवं प्रजापति को पृथक-पृथक्‌ माना है, “पृथरदवपिव्यकमंकरणाउसवृद्धिमयेक्षमाणा 
विभजवेरित्याहतुम॑नुभजाफ्ता एवं सह वसेयुर्वा “आदि 7“ 

२१. काम बतेयुरेकतः संहता बुद्धिमाचक्षीरत्‌ । शंशलिखितों (विवादरत्नाकर पृ० ४५८) । 

२२. एकपाकन वसतां पित॒देबद्विजानम्‌ । एक भवेद्विमक्तानां तदेव स्थाद गुहे गृहे ॥ बु० (अपराफं ) 
पु० ७पछे; व्य० नि० पृ० ४६८: फकुल्लक, मनु ८१११; हेरस (मौलम १८४४; विवादरत्नाकर पृ० 


४५5) । 


परे धर्मशास्त्र का इतिहास 


ऐसे धामिक कार्य जो पंचमहायश्ञों से सम्बन्धित हैं।** मन्‌ (३६७)वें लिखा है कि प्रत्येक घर में विवाह के समय 
प्रज्वलित गृह्य अग्नि में गृह्म क्रिया-संस्कार किये जाने चाहिए, यथा-प्रातः एवं साय॑ के होम, पंचमहायज्ञ, प्रति दिन 
भोजन पकाना आदि । संग्रह ने धर्म को अस्निहोत्न करने के अर्थ में लिया है, किन्तु स्मृतिचर्द्रिका (२, पु० २५६) एवं 
व्यवहारप्रकाश (पृ० ४३७-४३८) ने इसे स्वीकार नहीं किया है और उनका कहना है कि संयुक्त रहने पर कोई 
भी सहभागी सभी श्रोत एवं स्मातं, यथा अग्निहोद् के कर्म संयुकद सम्पत्ति की सहायता से कर सकता है, धर्म का 
अर्थ है केवल देववितृद्विजाबंन । व्यास ने भी नारद एवं बृहस्पति की बात दुहरायी है । 

सामान्यतः बालिग होने पर ही विभाजन होता था, किन्तु कौठिल्म (३५), बौधायत (२२।४२) एवं 
कात्यायन ( ८४४-४५) से प्रकट होता है कि अप्राप्तव्यवहारता (बाल दशा था नाबालिग होना) विभाजन के लिए 
बन्धन नहीं था । कौटित्य (३।५) का कथन है--जब सहभागी प्राप्तव्यवह्ार (वालिग ) हो जाते हैं तो विभाजन होता 
है; किन्तु सहभागियों (अलग होनेवाले अंशहर अथवा रिथभागी) को चाहिए कि अप्राप्तव्यवहार बालों (नाबा- 
लियों ) के भाग को उनकी माता के सम्बन्धियों (बन्धुओं के ) संरक्षण में यथा ग्रासब॒द्धों के संरक्षण में कूल के सभी ऋणों 
को चुका लेने के उपरास्त तव तक रख दें जब तक वे ग्राप्तव्यवहार न हो जाय॑ँ। कात्यायत ने व्यवस्था दी है कि 
सांसारिक बातों की समझदारी आ जाने पर सहभागियों में विभाजन होना चाहिए और यह व्यकहारिता (समझ- 
दारी)पुरुषों में १६वें वर्ष में आ जाती है। जो लोग अभी अश्नाप्तव्यवहार हैं उनकी संयुक्त कुल की सम्पत्ति को 
व्यय-विवर्जित (ऋण आदि से मुक्त! करके प्राप्त व्यवहार वालों हारा उनके बन्धुओं या भिज्नों के यहाँ रख दिया 
जाना चाहिए । यही बात उनके साथ भी होनी चाहिए जो बाहर चले गये हों ।१४ इससे स्पष्ट है कि अश्नाप्तव्यव- 
हारता की अवस्था में भी विभाजन की व्यवस्था थी और एक सहभागी की माँग पर भी विभाजन होता था, 
जैसा कि दायभाग (३।१६-१७), व्यवहारप्रकाश आदि में वरणित हैं। 

प्राप्तव्यवहारता सोलहवें वर्ष के आरम्भ में होती थी या उसके अन्त में, इस विषय में मतेक्य नहीं है। नारद 
(४१५४) के मत से सोलहूवें वर्ष तक व्यक्ति बाल रहता है। मिताक्ष रा द्वारा उद्धृत अंगिरा एवं गौतम (२।६,हरढत्त 
द्वया उद्धृत )के वचनों से पता चलता है कि व्यक्ति सोलहवें वर्ष के आरंभ तक बाल रहता ह।१४ कात्यायन के अनु- 
सार बाल्यावस्था सोलहवें वर्ष के आरम्भ में समाप्त हो जाती है। बहुत-से टीकाकारों ने भी यही बात कही है, 


२३. अधीतवेदेषु अधिगतवेदार्थेषु चार्निहोत्राद्यनुष्ठानसम्थंषु चर विभाग एवं अ्रयान्‌ । अपराकक पृ० ७१६; 
धर्म: पिठृदेबद्विजार्चनजन्यः । उक्त च तथंत्र संग्रहक्ारेण । क्रियते स्व विभागेन पुत्राणां पंतृक॑ धनम््‌ । स्वत्वे सति 
प्रवर्तन्‍्ते तस्माद्धर्म्धाः पृथक क्रिया: | प्रचर्त्ते स्वसाध्याग्विहोत्रादय इति शेष: । अत्रोच्यते “आदि | स्मृतिच० २, पृ० 
२५४; तस्पात्पंचमहायज्ञादिधमे एवं धर्म शब्देनात्र प्राह्मः। व्य० प्र० पृ० ४३८; स्वत्वाविशेषादेवाविमकतद्रस्येण 
यत्कुतं तत्र दृष्टादृष्ठे कर्मणि सर्वेबां फंलमागित्वस्‌ । दायतरब पृ० १६४ । 

२४. प्राप्तव्यवहाराणां बिसागः |अप्राप्तव्यवहाराणां देयंविश्युद्धं मातबन्धुब्‌ ग्रामवृद्धष्‌ वा स्थापयेयुरा 
व्यवहारप्रापणात्‌ प्रोषितस्य वा । अथंशास्त्र (३।५); और देलिये बौबा० (२।२॥४२); संप्राप्तव्यवहाराणां 
विमागइच विधोयत्ते। पुंसां च बोडशे वर्ष जायते व्यवहारिता ! भप्राप्तव्यवहाराणां वर धन व्ययविजितस्‌ । न्यत्तेयु- 
बंस्धुमिज्रेषु प्रोषितानां तथंव च ॥ कात्योथन (८डंड-८४५) । 

२५. बाल आ षोडशाइर्षात पोगण्ड इति शस्यते ! वारद ( ऋणादान ३५)। अशीतियंस्थ वर्बाणि बालो वाप्यून- 
बोडश: | प्रायश्चिताधंमहुस्ति स्त्रियों रोगिण एवं च्‌। इत्यड्रिरःस्मरणात्‌ । मिताक्षरा (याज्ष० ३॥२४३) । 


बालिय होने की अवस्था; सम्पत्ति को परिभाषा दर 


किन्तु कुछ लोगों यथा हरदत (गौ० १०४८), विवादरत्नाकर (पृ० ५६६), व्यवहार प्रकाश (पु० २६३) ने 
स्पष्ट रूप से कहा है कि बालपन का अन्त सोलहवें वर्ष के अन्त में होता है ।*६ गौतम (१०४८-४४), मन (८२७) 
वसिष्ठ (१६८), विष्णु (३३६५) के मत से नावालियों, स्त्रियों एवं निर्बलों की सम्पत्ति की रक्षा का भार राजा पर 
था । आजकल विवाहों, यौतकों (स्त्री-धनों ), तनाकों एवं गोद के अतिरिक्त अन्य बातों में प्राप्तव्यवहा रता अठा रहब 
चर (कुछ मामलों में इककीसें वर्ष ) में मानी जाती है । किसी सहभागी की स्त्री के मर्भवती रहने पर भी विभाजव होता 
था और इसी से वसिष्ठ (१७४) ने सहभागियों की ग्रभ्नबती पत्नियों के बच्चा जनने तक विभाजन को स्थगित करने 
की व्यवस्था दी है और मन्‌ (६7२१६) ने पिता और पुत्रों के बीच विभाजन के उपरान्त भी उत्पन्न हुए पव को 
देने की व्यवस्था दी है। 

अब आग का प्रएन है, किस प्रकार की सम्पति का विभाजन होना चाहिए। इस प्रश्न प्र विचार करने के 
पूर्व सम्पत्ति के विषय में कुछ चर्चा कर देना आवश्यक है। अधिकाँश स्मृतियों में सम्पत्ति दो श्रकार की कही गयी है; 
स्थावर (यथा--भूमि-खण्ड एवं घर) एवं जंयम। देखिये बृहस्पति एवं कात्यायव (५१६) । याज्ञ० (२१२१) तथा 
कुछ स्मृतियों में इसके तीन प्रकार कहे गये हैं, भू (भूमि-खण्ड एवं घर ), निबन्ध एवं द्रव्य (सोना, चाँदी तथा अन्य 
चल सम्पत्ति) १४ कभी-कभी द्रब्य शब्द सभी प्रकार की सम्पत्तियों का द्योतक माना गया है चाहे वे चल हों या 
अचल (द्रव्ये पितामहोपाते जंग्रम स्‍्थावरे तथा--बृहस्पति) | प्राचीन भारतीय व्यवहार (कानून) के अनुसार 
सम्पत्ति दो कोटियों में बांटो गयी है; (१) संग्र॒ुक्त कुल-सम्पत्ति तथा पृथक्सम्पत्ति । संयुक्त कल-सम्पति या तो 
पंतृक हे।ती है या पैतृक सम्पत्ति की सहायता या ब्रिवा उसकी सहायता के संयुक्त रूप में आँजत होती है या अलग- 
भजग अजित होने पर संयुक्त कर ली जाती है (मनु ६२०४) । और देखिये मिताक्षरा (याज्ञ ७ ११९२०) । 
पंतृक सम्पत्ति को अप्रतिबन्ध दाय भी कहते हैं और यह वह है जिसे कोई पुरुष अपने पिता, पितामह, प्रपितामह से 
दाय रूप में प्राप्त करता है और जिसे मिताक्षरा सम्प्रदाय के अतुसार पाने वाले के प्त्त, पौत्न एवं प्रपोत्न जन्म से प्राप्त 
करते हैं! पृथक्सम्पत्ति में स्वाजित सम्पत्ति भी सबन्निहित मानी जाती है, जिसपर हम आगे विचार करेंगे। यदि कोई 
व्यक्ति विभाजन द्वारा पंतृक सम्पत्ति से कोई अंश पाता है, तो ऐसा माना गया है कि वह उसकी पृथक्सम्पत्ति 
कहलाय गी, जब कि उसके पूत्र, पोत़ या प्रपौत्त न हों, किन्तु इनमें से यदि कोई हो तो वह उसके तथा उसके अस्य 
उत्तराधिकारियों के लिए पैतृक सम्पत्ति कहलायेगी। दायभाग सम्प्रदाय के अन्तगंत पुत्न जन्म से ही पैतुक सम्पत्ति पर 
अधिकार नहीं रखता, अतः जहाँ तक पिता को विघटत-सम्बंधी अधिकार प्राप्त है, पैतक सम्पत्ति एवं पथक्सम्पत्ति में 
कोई अस्तर नहीं है । इस सम्बन्ध में हमने ऊपर देख लिया है और थोड़ा-बहुत आये लिखा जायभा । 

मिताक्ष रा के अनुसार संयुक्त सम्पत्ति का सदस्य होते हुए और उसमें अभिरुचि रखते हुए भी कोई व्यक्ति 


२६. यावदसों व्यवहारप्राप्तः बोडशवर्थो मवति । हरदत्त (गौ० १०४०); प्ृत्राधिकारे बौधायनः, तेघार- 
प्राप्तव्यवहाराणामु० । आड़ अभिविधों, तेव सप्तदशवर्धात्पाक । विवादरत्नाकर (पु० शद६ई); कात्यायनोपि-- 
$: पे ताप्राप्तव्यवहारस्तु+ इति नाप्राप्तव्यवहारं: हेयोपादेयपरिज्ञानविशेषसहितें: घोडशबध्ध रिव्यूर्थ: । घोडश- 
वारबिकस्ए व्यवहारज्ञत्वमाह । गर्भस्थें: आदि (नारद ४३५) । व्यवहारप्रकाश (पु०२६३) 

२७. 'निबन्ध' शब्द का अर्थ है रुपये-पंसे या अन्म या अन्य बस्तुओं के रूप में वहु आवधिक शुल्क या चुकती 
या दान, जो राजा द्वारा था संघ द्वारा या ग्राम द्वारा या किसी जाति द्वारा किसो व्यक्ति, कुल, मठ या मन्दिर को स्थायी 
रूप में मिलता है (बंधान) । यजमान-वृत्ति भी निबन्ध हो है । 


दभ्ड॑ धर्मशास्त्र का इतिहास 


भाँति-भाँति के उपायों द्वारा अजित धनों से पृथक्सम्पत्ति रख सकता है। पृथक्सम्पत्ति के मुख्य प्रकार ये हैं--(१) 
बह सम्पत्ति जो पिता, पिता के पिता और पिता के पिता के पिता से न प्राप्त हो, अर्थात्‌ वह जो भाई चाचा आदि से 
प्राप्त हो; (२) वह जो पैतृक चल सम्पत्ति से स्नेहवश पिता द्वारा किसी भाग के रूप में दानस्वरूप या प्रसाद के 
रूप में प्राप्त हो; (३) अपनी पृथक सम्पत्ति से पिता द्वारा पूत्तों को दिया गया दान या प्रसाद या उसके द्वारा मरते समय 
जो कुछ दिया जाय; (४) अन्य बन्धुओं एवं मित्रों द्वारा दिया गया दात या वह दान या भेट जो विवाह के समय 
प्राप्त होती है; (५) वह सम्पत्ति जो कुल से निकल चुकी थी और किसी सदस्य द्वारा अपने प्रयासों से ( बिना संयुक्त 
सम्पत्ति की सहायता के) किसी दूसरे से प्राप्त की जाय; तथा (६) बह सम्पत्ति जो स्वाजित हो, विद्या एवं ज्ञान से 
प्राप्त की गयी हो (विद्याघन) । आगे इन प्रकारों में से कुछ पर विचार प्रकट किये जायेंगे। 

यह अवलोकनी य है कि उपयू बत पुथक्सम्पत्ति के प्रकारों में स्मृतियों ने उन दानों को स्पष्ट रूप से सप्रिहित 
नहीं किया है जो संयुवत कुल के किसी सदस्य को किसी अन्य व्यक्ति से मिलते हैं, केवल मित्रों से प्राप्त दानों या विवाह 
के समय प्राप्त भेटों (औद्वाहिक, याज्ञ० २।२१८ एवं मनू 6२०६) या मधुवर्क के समय किसी विद्वान, पुरोहित आदि 
को मिले दानों का ही उल्लेख हुआ है। सम्भवतः अन्य लोगों से प्राप्त दातों (जिनको पृथह्‌ सम्पत्ति के अन्तर्गत नहीं 
परिसणित किया गया है)को मम्पूर्ण कुल का धन माना जाता था । पृथक सम्पत्ति के विषय की धारणा धीरे-धीरे मन्द 
गति से उदित हुई है । आरम्भ में किसी सदस्य द्वारा उपाजित धन पूरे छुल की सम्पत्ति माना जाता था। मनु (८४१६) 
की व्याख्या में शबर, मेधातिथि, दायभाग आदि ने लिखा है कि उपार्जनकर्ता (चाहे वह पुत्र हो या पत्नी) को रवाजित 
धन स्वतन्त्र रूप से व्यय करने का अधिकार नहीं है, यद्याप वह उस धन पर स्वामित्व रखता है । यहाँ तक कि बहुत 
बाद के लेखक हरदत्त के अनुसार जो कुछ भी किसो संदस्य द्वारा (चाहे बह विद्वान हो या न हो) अजित होता है वह 
पिता के जीते-जी पिता का ही होता है (गौतम २८।२४६ )। दावभाग (२॥६६-७२) ने कात्यावन (८५१) को 
उद्घृत कर कहा है कि “पिता पृत्र द्वारा अजित धत का आधा या दो भाग पाता है” और इसे दो ढंगों से समझाया 
है; यदि पत्र पँतुक धत की सहायता से धनोपाज॑न करता है तो पिता उसका आधा छे लेता है, उपाजेवकर्ता को 
दो भाग मिलते हैं तथा अच्य पूत्रों को एक-एक भाग मिलता हैं; किन्तु यदि पृत्र बिना पैंतुक धन की सहायता से धनो- 
पाज॑न करता है तो उसे तथा पिता को दो-दो भाग मिलते हैं और पुत्नों का कुछ भी नहीं । दूसरी व्याख्या यह है कि यदि 
पिता विद्वान हो तो उसे आधा, किन्तु यदि वह विद्वान त हो तो केवल दो भाग मिलते हैं। व्यवद्वारप्रकाश (पृ०४४४- 
४४५) ने दायभाग की इन दिप्पणियों की कटु आालोचवा को है। कुल के सदस्यों द्वारा उपाजित धन कुलपति को ही 
प्राप्त होता है; इस धारणा पर सूत्नों ने प्रथम आक्रमण विद्याधन को पृथक्सम्पत्ति सातकर किया । मतु (6।२०८, 
विष्णु० १८।४२) का कथन है कि जो कुछ कोई (संयुवत परिवार का सदस्य, कोई भाई आदि ) अपने परिश्रम से ( बिना 
कुल-सम्पत्ति को हानि पहुंचाये) कमाता है, यदि वह न चाहे तो उसे अन्य को न दे क्योंकि वह प्राप्ति उसकी 
ही क्रियाशीलता द्वारा हुई है। हमने देख लिया है कि मतू (4२०६) ने विद्याचन के अतिरिक्त मिश्र-दान,विवाह दान 
(ओऔहाहिफ) एवं मधुपक के समय के दान को किसी व्यक्तित की पृथक सम्पत्ति के रूप में ग्रहण किया है। याज्ञ ० (२। 
११८-६) ने व्यवस्था दी है-- 'जो कुछ कोई बिना! संयुक्त सम्पत्ति की हाति के प्राप्त करता है, मित्रों से दान के रूप 
में या विवाह में भेट के रूप में जो कुछ पाता है, वह अन्य सहभागियों में विभाजित नहीं होता, इसी प्रकार जो नष्ट 
हुई पैत॒क सम्पत्ति (जो पिता अथवा भाइयों द्वारा पुनः प्राप्त नहीं की गयी थी ) फिर से (अपने उद्योग से | प्राप्त करता है, 
उसे भी विभाजन के सभय अन्य लोग पाने के योग्य नहीं माने जाते और यही बात विद्याघरन के विषय में भी है।/इन 
शब्दों की पदयोजना के विषय में विश्वरूप के पूर्व भी मतैक्य नहीं था | मिताक्ष रा ने 'पित्‌ द्रव्याविरोधेन वत्किडिचित 
स्वयमजितम्‌ को चारों प्रकार की सम्पत्ति के साथ सम्बंधित माना है। इसका फल यह है कि यदि कोई सदस्य 


पृथक्सम्पत्ति का विभाजन एवं विद्या-धम प्र 


किसी ऐसे व्यक्ति से दाल या भेंट पाता है जिसे कुल-सम्पत्ति के व्यय द्वारा कृतज्ञ किया गया था, यदि कोई सर्म्पत्ति 
श्वश्र द्वारा दी ययी भेंट के रूप में मिलती है और श्वशुरते यदि विवाह में दी गयी लड़की के लिए कुल-मम्पत्ति से 
कुछ लिया था (जंसा कि आसुर विवाह में होता है)या यदि नष्ट हुई सम्पत्ति जब पैतृक सम्पत्ति की सहायता से पुनः 
प्राप्त की गयी या यदि कोई पैतृक सम्पत्ति की सहायता से विद्यार्जत करके विद्याधन प्राप्त करता है तो इस प्रकार के 
घन अन्य सदस्यों में भी विभाजित होते हैं ।इस अर्थ हारा बिना कुल-सम्पत्ति की हालि किये किसी अन्य से प्राप्त धतत 
भी अन्य सदस्यों में विभाजित होता चाहिए । किन्तु सिताक्षरा की इस व्याख्या को दायभाग (६॥१।८, पृ० ६), दीप- 
कलिका, विश्वरूप, व्यवहारप्रकाश (पृ० ५०१) एवं अपरा्क (पृ० ७२३) ने नहीं स्वीकार किया है। 

यदि आपत्तियों के कारण कुल-सम्पत्ति नष्ट हो गयी और उसे किसो सदस्थ ने अपने प्रयास से (बिता कूल- 
सम्पत्ति के उपयोग के ) ग्रहण किया हो तो उसके विषय में कुछ विशिष्ट व्यवस्थाएँ अकलोकनीय हैं। मनु (६२०६), 
विष्णु० (१५४३), बृहस्पति एवं कात्यायन (८६६) ने एक विशेष नियम यह दिया हैं कि यदि इस प्रकार 
नष्ट हुई सम्पत्ति को पिता अपने प्रयास से (बिना कुल-सम्पत्ति का व्यय किये) पुन्भ्र॑हृण करता है तो वह उसे सम्पूर्ण 
रूप से स्वाजित-जंसी रख लेगा | याज़्० (२११६) का नियम केवल वहाँ प्रयुक्त होता है जहाँ कोई अन्य सदस्य 
(विता वहीं) बिया ऋुल-सम्पत्ति की सहायता के नष्ट सम्पत्ति अहम करता है(ऐसी स्थिति में वह सम्पत्ति उस सदस्य 
की स्वाजित मानी जायगो ) । किस्तु यदि इस प्रकार किसी सदस्य द्वारा (पिता नहीं) संपत्ति भूमि के रूप में पुनंग्रहण 
की गयी हो तो उसे केवल उसका एक-चौथाई ब्राप्त होता है (शंख के मत द्वारा) और शेष सभी सदस्ष्यों को (पुन््रंहण 
करनेवाले को भी) बराबर-बराबर मिल जाता हैं । यह्‌ तियम आज कल भी नाणू होता रहा है। 

विद्याघन को आरश्भिक काल में हो मान्यता प्राप्त हो गयी थी, किन्तु तब से अब तक इसमें बहुत परिवर्तन 
हो गया है । इसके विषय में आपस्तम्ब० एवं बौधायन० मौन हैं, किन्तु गौतम० (२८।२५-२६) ने कहा है कि सभी 
सदस्य यदि पड़े-लिख न हों ( विद्वान्‌ त हों)तो कृषि आदि द्वारा जो कुछ उनसे उपाजित होता है उसमें सबका बराबर 
बराबर भाग होता है, किन्तु यदि कोई विद्वान सदस्य अपनी विद्या से कुछ अजित करता है तो यदि वह चाहे तो उसे 
अन्य अविद्वान्‌ भाइयों में नद्ीं बाँठ सकता । हरदत्त कः कथन है कि यह नियम केवल संयुक्त भाइयों के लिए ही 
प्रयुक्त होता है। वसिष्ठ (१७३१) ने स्वाजित धन के दो भाग उपार्जनकर्ता को दिये हैं। किन्तु इनका नियम 
आरम्भिक अवरथा का द्योतक है जब कि स्वाजित घन को कोई सम्पूर्णवा से अपना नहीं सकता था, उसे केवल दो भाग 
मिलते थे और शंष संयुक्त परिवार के अन्य सदस्यों की सम भाग के रूप में मिलते थे। मनू (६२०६), याज्ष० 
(२।११६), नारद [दायभाग १०), कात्यायन (८६८) एवं व्यास ने विद्याधन को सामान्यतः विभाजन के समय 
विभाजित क रने योग्य नहीं ठहराया है। इस विषय में कात्यायथन ने बड़ी लम्बी व्याख्या दी है जिस पर आगे चलकर 
सम्बन्धित बातों के साथ विवेचन होता रहेगा। कुछ स्मृतियों ने उस विद्याधन को विभाजन योग्य ठहराया है जो ऐसे 
व्यक्ति का हो जो कुल के धन के व्यय से पढ़ा हो(नारद, दायभाग १०) या जब उसने घर में ही अपने पिता या किसी 
भाई से शिक्षा ग्रहण की ही (कात्यायन ५७४) । दायभाग (६।७४२-४६) ने श्रीकर (याक्ष० २११८) के मतों 
का विस्तार से वर्णन किया है और उनका विरोध करते हुए यह लिखा है कि व्यक्ति जन्म-काल से ही अपनी जीविका 
के लिए कुल पर निर्भर रहता है, अतः यह कहना कि उस पर एतुक सम्पत्ति नहीं खर्च की गयी, प्रामक सिद्ध हो 
जाता है, अत: उसके द्वारा उपाजित धन विभाजित होना चाहिए भौर इस विषय में मन्‌ (६।२०८)के वचन में कोई 
सार्थकता नहीं है । अतः विश्वरूए के कथन में सम्पत्ति की हानि से भोजन और अन्य जीविका निर्वाह-सम्बन्धी व्यय 
का तात्पर्य नहीं है, बल्कि उसका तात्पर्य यह है कि बह्ढी सम्पत्ति स्वाजित है जो अपने शौय से बिना कुल-सम्पत्ति 
का व्यय किये प्राप्त की ययी हो । 


५५६ घरमंशास्त्र का इतिहास 


कात्यायन (८६७-८७३) ने विद्याधत को इस प्रकार समझाया है--“बही धन विद्याधत है जो दूसरे के 
यहाँ खा-पीकर किसी अन्य से विद्या प्राप्त करने के उपराब्त उसके उपयोग से प्राप्त होता है, जो किसी मामले को 
सुलझाने के कारण अपनी विद्या से प्राप्त हो वही विद्याधन है और उसका विभाजन नहीं होता । जो धन शिष्पों से 
प्राप्त होता है (अध्यापन-कार्य से प्राप्त होता है), जो किसी यज्ञ में प्रोहितो करने से प्राप्त होता है, जो प्रश्न करने 
तथा सन्देह दूर करन से प्राप्त होता है, जो अपने ज्ञान के प्रकाश करने से प्राप्त होता है, बह सब विद्याधन की संज्ञा 
पाता है और विभाजन के समय बाँदा नहीं जाता । यही बात शिल्पियों के विषय में भी है, थो कुछ उन्हें बस्तु-मूल्य 
के उपरान्त पुरस्कार के रूप में प्राप्त होता है वह स्वाजित माना जाता है। बाजी लगने पर उत्तम ज्ञान के कारण जो 
प्राप्त होता है वह भी विद्याधन है और उसका विभाजव नहीं होता ऐसा बृहस्पति ने कहा है। भूगु ने भी इसी 
प्रकार विद्या-प्रतिज्ञा (विद्या की महत्ता के प्रकाशन) से प्राप्त, शिष्य, पुरोहिती आदि से प्राप्त घन को विद्याधन कहा 
है | विद्याबल, यजमानकार्य एवं शिष्यों से जो कुछ प्राप्त होता है बह विद्याधन घोषित होता है ! इस प्रकार की प्राप्ति 
के अतिरिक्त जो कृछ प्राप्त होता है वह सामान्यत: संयुक्त रूप में सब सदस्यों का होता है। 

कात्यायत से शौयंधन (वह घत् जो राजा था स्वामी द्वारा किसी सनिक या नौकर को प्राणों की बाजी 
लगाकर शूरता प्रदर्शित करने पर पुरस्कार-स्वरूप दिया जाता है) एवं ध्वजाहुत (जो कृछ प्राणों की बाजी लगाकर 
बुद्ध में अथवा शत्र्‌ को भगाकर प्राप्त किया जाता है) में अन्तर बताया है | नारद (दायभाग ६) एवं बृहस्पति ने 
दोनों को शौयंधन के अन्तर्यंत्त रखा है। कात्यायन ने नारद एवं बृहस्पति के भार्याधन को दो भागों में बाँटा है; 
कुन्यागत (जो अपनी ही जाति की कन्या के साथ विवाह करते समय प्रोप्ते होता है) एवं बंबाहिक (वह धन जो पत्ती 
के साथ आता है) । यह बही है जिसे मनु (६२०६) ने श्रेवाहिक एवं याशवल्क्थ (२।११८) ने औद्वाहिक की संज्ञा 
दी है । व्याप्त का मत है कि शौरय॑धन यदि कुल के हथियारों से प्राप्त किया जोय तो संयुक्त घन हो जाता है, किन्तु 
प्राप्लिकर्ता को दो भाव मिलते हैं और शेष अन्य सदस्यों में सम भाग में बांट दिया जाता है! 

सम्पत्ति के कुछ अन्य प्रकार भी हैं जिनका विभाजन नहीं होता और उनका उपभोग संयुक्त या बारी-बारी 
से होता है।इस विषय में सबसे प्राचीन व्यवस्था गौतम (२८।४४-४६) ने दी है कि जल (कप ) , पवित्र उपयोगों 
एवं यज्ञों के लिए निर्धारित सम्पत्ति एवं भोजन (उत्सवों आदि में बनाया गया ) विभाजन के योग्य नही है और म 
सदस्यों की रुखेलों का ही वेंटवारा हो सकता है। जंख-लिखित ने भवन, जल-पात्रों तथा सदस्यों द्वारा प्रति दित के 
उपयोग में लाये जानेबाले अलंकारों एवं परिधानों को अविभाज्य माना है। इसी प्रकार उशना का कथन है कि थाज्य 
(मन्दिरों तथा पुरोहिती से प्राप्त दान ), खेत, सवारियाँ, पक्‍वान्न, जल एवं रि्नयाँ सहस्नों पीढ़ियों तक सभोत्रों में 
अविभाज्य हैं । प्रजापति (स्मृतिचन्द्रिका २, पृ० २७७) के मत से घर, खेत, याज्य (मन्दिर) तथा माता या पिता 
द्वारा दिया गया स्नेह-दाव अविभाज्य है। खेतों एवं घरों के विभाजन के नियन्त्रण को तीन प्रकार से समझाया वया 
है । मिताक्षरा (याज्ञ० २११४६) के मत से सम्भवतः इस नियन्त्रण में ब्राह्मण द्वारा किसी क्षत्रिय या वैश्य पत्नी से उत्पन्न 
पुत्र को ओर संकेत है, यदि ब्राह्मण को घारमिक दान मिलता है तो वह क्षक्षिय पत्नी के पुत्र को नहीं मिलना 
चाहिए, यदि पिता भो देता है तो उसकी मृत्यु के उपरान्त उसकी ब्राह्मण पत्नी का पृत्र उसे छीन सकता है। दूसरी 
व्याख्या हैं कि यह नियन्त्रण उस स्थान था घर से सम्बन्धित है या उस खेत की ओर संकेत करता हैं जो गायों के 
लिए चराग्ाह है। तीसरी व्याख्या यह हुँ कि जब घर या खेत छोटा या कम मुल्य का हो तो उसका बँटवारा बाप- 
जोख से न होकर मूल्यनिर्धारण से होना चाहिए। दायभाग ने एक अन्य व्याख्या दी हें (६६२३० पृ० १२८); यदि 
पिता के रहते कोई पृत्र कूल की भूमि पर घर बनाता है या वाटिका लगाता है तो इसका बँंटवारा नहीं होता और 
बह निर्माता को ही मिलती हैं । 


अविशभाज्य वस्तुएं घर 


मन (६7२१६-- विष्णु १८।४४ ) का कथन है; “वस्त्त, पत्न (यान) , अलंकार, पके भोजन, जल (कप आदि), 
स्त्रियों एवं प्रचार या माय ( रास्ता) का विभाजन नहीं होता ।7*८ यद्दि वस्त्न बहुमूल्य एवं नये न हों, तो सभी टीका- 
कारों के मत से वे ऐसे बस्तर हैं जिन्हें सदस्य लोग प्रति दिन प्रयोग में लाते हैं। यही बात यानों एवं अलंकारों के 
विषय में भी कही गयी है । प्रचार! का तात्पय॑ या तो “घर, वाटिका आदि की ओर जानेवाले मार्ग” (मिताक्षरा, 
अपराक एवं व्यवहारप्रकाश) है या गायों आदि के लिए मार्ग या चरागाह” (स्मृतिचन्द्रिका २, पृ० २७७, कुल्लूक ) 
है। मिताक्षरा (याजशञ० २।११८-११६) ने बृहस्पति का एक नियम उद्धृत किया है,जिसके अनुसार पिता द्वारा प्रयुक्त 
वस्‍्त्त, अलंकार, शय्या, यान आदि मृत्यु के उपरास्त श्राद्ध के समय आमन्तरित ब्राह्मण को दिये जाने चाहिये ॥ कूप 
का उपयोग बारी-बारी से होना चाहिये, न कि मूल्य लगाकर उसका बॉँटवारा होना चाहिये | यदि नौकरानी 
(रखंल नहीं) एक ही हो तो उससे बारी-बारी से काम लेना चाहिये, यदि कई हों तो उनका बेंटवारा हो सकता ह 
है या उनके मूल्य का बेंटवारा हो सकता है। 

योगक्षेम शब्द बहुत प्राचीन काल से कई अर्थों में लिया जाता रहा है। मिताक्षरा ने लौगाक्षि को उद्धूत 
कर व्यक्त किया है कि योयक्ष म का अर्थ है श्रोत एवं स्मात॑ अग्नि में किये गये यज्ञ आदि कर्म तथा दानदक्षिणा- 
सम्बन्धी कम, बथा कूप, वापी आदि का निर्माण । देखिये इष्ट एवं पुर्त तथा मिताक्षरा द्वारा प्रयुक्त योगक्षेम के अर्थ 
के लिए इस प्रन्थ का भाग २, अध्याय ३, २५ एवं २६ । योग! एवं 'क्षेय शब्द ऋग्वेद (७।८५६।५, १०८६॥१०, १०। 
१६६४), तंत्तिरीय संहिता (३४६।१६॥३) एवं ऐतरेय ब्राह्मण (३७२) में भी आये हैं। मिताक्षरा ने लिखा है कि 
कुछ लोगों के मत से 'योगक्षेम' का अर्थ है “राजमन्त्री एवं राजपुरोहित आदि” जो प्रजा का कल्याण-कार्य करते हैं 
तथा कुछ लोगों के मत से इसका अर्थ है “छत्त, चमर, शस्त्र, आदि” ।*९ गौतम (६६२ एवं ११११६) से पता चलता 
है कि घोगक्षेम का अर्थ है “आनलन्‍्दप्रद जीवन” या “जीविका के सरल एवं सुखद मार (विशेषतः विद्वान्‌ ब्राह्मण के 
लिए)” और यहू अर्थ उनके पहल से प्रयुक्त होता रहा हैँ | विवादरत्नाकर ( पु० ५०४) का कथन है कि प्रकाश 
के मत से योगक्षेम का अर्थ है “राजकुल में पिता से पुत्न तक चला आता हुआ जीविका-साधन” तथा हलायुध के मत 
से योग” का अथं है पोत या नौका तथा 'क्षेत का अर्थ है दुर्ग । स्मृतिचन्द्रिका (२, पु० २७७) मे लोगाक्षि को उद्धृत 
कर एक वैकल्पिक अर्थ यह दिया है--“योगक्षेम का तात्पयं है वह धन जो किसी विद्वान्‌ ब्राह्मण द्वारा किसी प्वनी 
व्यक्षित के यहाँ रहने से जीबिका के झूप में प्राप्त किया जाता हैं ।३० 


२८. वस्श्न पत्रमलंकारं कृतान्नमुदर्क स्थत्रिय: | योगक्षेम्रप्रचारं च न विभाज्य प्रचक्षते । मनु (६२१६); 
दिएणु ने “न विभाज्य च पुस्तकम्‌” ऐसा पढ़ा है । इससे स्पण्ट है कि विष्णु से मनु पुराने हैं । पत्र, योगक्षेम' एवं 
'प्रचार' के कई अर्थ किये गये हैं। नन्‍्दन के अतिरिक्त मनु के अन्य टोकाकारों ने 'पत्र' को 'यान' (धोड़ा, गाड़ी आदि ) 
के अभ्भ में लिया है! ननन्‍्दन ने इसे 'पात्र' पढ़ा हैं। अपरा्क (पु० ७२५), विवादरत्नाकर (५०४), सवनपारिजात 
(पृ० ६२५) ने पत्र को ऋण के लेल्यप्रमाण के रूप में लिया है | 

२६- योगक्षेमशब्देन योगक्षेसकारिणो राजमन्त्रिपुरोहितादय उच्यन्त इंति केचित्‌। छत्वचामरशस्त्रोपान- 
स्मभुतय इत्यन्ये । भिता० (याज्ञण २!११६) । 

३०. योगकरसमं पितुक्रमेण राजकुलादाबुपजीव्यमिति प्रकाश: । हलायुधस्तु योगोयोयहेतुनों कादिः क्षेमः क्षेम- 
हेतुइंगादीत्याहु । विवादरत्नाकर (५०४) । अथवा योगक्षे्रार्थमुपासितेश्वरसकाशाब्‌ यो रिश्यानां लाभ: स एवापश्र 
योगक्षेस्शब्वेनोच्यते । स्मृतिचस्द्रिका २ पृ० २७७; गौतम (६६३) एवं विष्ण (६३॥१) में आया है “योगक्षसाये- 
सीश्यरमधिगर्छेत । 

३६ 


ध्श्र्द समंशास्त्र का इतिहास 


कौटिल्य( ३।३५) का कथन है कि जो भाचाय॑ कहते हैं कि दरिद्र लोग अपने जलपाक्नों को भी बाँट सकते 
हैं, वे विरोधी बातें करते हैं। कात्यायन (८८२-८८४) ने बहुत-सी वस्तुओं को अविभाज्य ठहराया है, यथा-- 
“बह घन जो धामिक उपयोग के लिए अलग कर दिया गया है और उसका उल्लेख, पत्र में लेख प्रमाण के रूप में 
कर दिया गया है, जल, स्त्रियाँ, निबन्ध (आवधिक लाभ) जो दाय के रूप में चलता आया है, वस्त्र 
(प्रति दिन काम में लाये जानेवाले), अलंकार तथा वस्तुएँ जो विभाजन के योग्य नहीं हैं एक साथ (संयूक्त 
रूप में) उचित समय पर उपयोग में लायी जानी चाहिये | चरागाह, मार्म, प्रति दित उपयोग के वस्त्र, 
उधार दिये गये घन, धामिक कार्य के लिए निर्दिष्द धन आदि का बँटवारा नहीं होता चाहिये । ये ब्र॒हस्पति के 
वचन हैं ।” 

बृहस्पति ने अविभाज्य वस्तुओं के विषय में बहुत-कुछ कहा है। उन्होंने मनु (६२१६)की आलोचना की 
है भौर कहा है कि वस्त्र, अलंकार आदि भी विभाज्य हैं । वे कहते हैं; “जो लोग वस्त्रादि को अविभाज्य मानते हैं, 
उन्होंने ठीक-से विचार नहीं किया है। धनिकों के लिए उनके वस्त्र एवं आभूषण ही धन का रूप पा सकते हैं । 
यदि ये वस्तुएँ संयुक्त रखी जाये (विभाजित न हों )तो उनसे जीविका सहीं चल सकती, उन्हें किसी एक ही सदस्य 
को नहों दिया जा सकता । उनका दक्षता के साथ विभाजन होना चाहिये, नहीं तो वे निरथंक सिद्ध होंगी । बस्त्रों 
एवं अलंकारों का विभाजन बेचकर (बिक़ी के धन से) किया जा सकता है, लिखित ऋण को प्राप्त कर बाँट देना 
चाहिये! पके भोजन को अनपके भोजन से परिवर्तित कर बाँटा जा सकता है। सोढ़ियों वाले कूपों अर्थात्‌ बाब- 
लियों एवं अन्य कूपों को आवश्यकतानुसार उपयोग में लान! चाहिये । इसी प्रकार क्षेत्र (खेत ) एवं सेतु (बाँध) 
को भाग के अनुसार बाँट देता चाहिये । भाग के अनुसार ही एक ही तौकरानी से कार्य लेता चाहिये, यदि कई 
हों तो उनका बराबर-बराबर बेंटवारा होना चाहिये | यही नियम पुरुष नौकरों के लिए प्री है। य्रोगक्षेत 
वाले दान से प्राप्त धन सम भाग में बांट देना चाहिये । चरागाह या आने-जाने के मार्गों का उपयोग भाग के 
बनुसार ही होना चाहिये । देखिये अपराक (पृ० ७२६), स्मृतिचर्द्रिका (२, पृ० २७७) एवं विवादरत्नाकर 
(पु० ५०५-४०६) ३१ 

अब आगे के विचारणीय विषय हैं; किन लोगों में विभाजन होता चाहिये ? विभाजन की विधि क्या है? 
किन्तु और कुछ कहने के पूर्व हिन्दू व्यवहार (कानून) में प्रयुक्त होनेवाले कछ शब्दों के विषय में कुछ जान लगा 
आवश्यक है| स्मृतियों एवं टीकाओं में क्टुम्ब (नारद,दत्ताप्रदानिक ६,या याश० २५१७५) या अविभकत-कटुम्ब (याज्० 
२४५) शब्द आये हैं। एक संयुक्त हिन्दु परिवार में वे सभी पुरुष आते हैं जो किसी एक पुछुष पूर्वज के उत्तरा- 
घिकारी होते हैं, उनके साथ उवको पत्तनियाँ एवं कुमारी कन्याएँ भी सम्मिलित रहती हैं। विवाहोपरान्त कस्या पिता के 
परिवार की न होकर अपमें पति के परिवार की सदस्य हो जाती है। मिताक्षरा के अन्तगत समांशी परिवार संयुवत< 
परिवार से अपेक्षाकृत संकीर्ण अर्थ रखता है | इसमें,केवल वे ही पुरुष सदस्य सम्मिलित होते हैं जो जन्म से ही 
संयुवत अथवा समांशी का अधिकार रखते हैं, यथा--स्वयं व्यवित, उसके पुत्र, उसके पुत्रों के पु, पत्तों के पौध । 
देखिये आगे का चिंत्त--- 


३१. बहस्पति ने सामान्यतः मनु को बहुत ऊँची दृष्टि से देखा है, यया--वेदार्थोपनिबन्धुत्वात्‌ आधान्य 
तु मनुस्मृतों । मन्दर्थविपरीता या स्मृतिः सा न प्रशस्थते ।। देखिए अपरार्क (पृ० ६२८) एवं कुल्लूक (मनु ११) । 
किन्तु यहाँ पर उन्होंने मनु (5२१6) की कदु आलोचना को है । | 


सहभागिता का ऋम प्र 


कृ इस चित्र में क ख ग आदि पुरुष हैं। क तथा उसके पुत्र ख एवं य समांशी 
हो सकते हैं । इसी प्रकार यदि व एवं ग॒ प्रत्येक को एक पुत्र हो, तो क खग, घं, ड. 
सहभागी होंगे । यदि घ एवं ड. में प्रत्येक को क्रम से च एवं छ पुत्र हों तो क से लेकर छ 
तक सभी सहभागी होंगे । किन्तु यहाँ पर सीमा रक जाती है । यदि क के जीते-जी ज॑ 
की उत्पत्ति हो जाय तो वह क के पुद्त का प्रयोत् होने के कारण जन्म से सहभागी न होगा 
और क के जीवनकाल तक वैसा ही रहेया। किन्तु यदि बहू क की मृत्यु के उपरान्त 
उत्पन्न हो जाय तो वह ख घ चर के साथ सहभागी हो जायगा । मान लीजिए, क के पूवें 
ही खकी मृत्यु हो जाय, तो वैसी स्थिति में क के जीवित रहते तक जु सहभागी 
महीं होया, क्योंकि ज के क के पुत्र के प्रपोत्न होने के नाते चर का क॒ की पैतृक सम्पत्ति 
में जन्म से ही अधिकार न होमा। मान लीजिये क के जीवन काल में ही ख, ग,घ, 
ड., च॑ एवं छ सबकी मृत्यु हो जाय तो केवल क ही श्रम्पूर्ण सम्पत्ति का स्वामी होगा, 
उसके स्ताथ ज का कोई भाग न होगा, क्योंकि बह पाँचवी पीढ़ी (क से गिनने के कारण ) 
में होगा । मान लीजिए क जो एक मात्र अधिकारी है, मर जाता है, तो ज क की सारी 
सम्पत्ति उत्त राधिकारी के रूप में पा जायगा | 

सहभागिता केवल व्यवहार (कानून) की सृष्टि है, दलों के कार्य द्वारा इसको उत्पत्ति नहीं हो सकती । 
हाँ, गोद लेने से ऐसा! हो सकता है। विभाजत में भाग लेने की योग्यता जन्म से अधिकार रखने वाले प्‌ रुष स्वामी से 
चौथी पीढ़ी तक पायी जाती है। 

मिताक्षर द्वारा उपस्थापित सहभागिता के कुछ विशिष्ट लक्षण, संक्षेप में, निम्न हैं। पहली बात यह है 
कि इसमें स्वामित्व की एकता पायी जाती है, अर्थात्‌ सभी सहभागी एक साथ स्वामी होते हैं, कोई सदस्य 
परिवार के अविभाजित रहते यह नहीं कह सकता है कि उसका कोई निश्चित भाग ( हिस्सा) है,क्यों कि उसका सम्पत्ति- 
भाग मृत्युओं से बढ़ सकता है, जन्मों से घट सकता है। दूसरी विशेषता है भोग एवं प्राप्ति की एकता, अर्थात्‌ सभी को 
कुल-पतम्पत्ति के भोग एवं स्वामित्व का अधिकार है; और एक में निहित भोग (भुक्ति या अधिकार) क्षाघधारणतः 
सबकी ओर से माना जाता है। तीसरी बात यह है कि जब तक परिवार संयुक्त है और कुछ हिस्सेदारों के बहुत 
बाल-बच्चे हैं, कुछ के कोई नहीं हैं या कुछलोग अनुपस्थित हैं, तो विभाजन के समय कोई यह नहीं कह सकता कि 
कुछ लोगों ने सम्पत्ति खाली कर दी और न यही पूछा जा सकता है। कि आय-व्यय का ब्यौरा क्या रहा है। कात्यायत 
(८८) ने यह बात स्पष्ट रूप से कही है। चौथी विशेषता यह है कि किसी सहभागी की मृत्यु पर उसका भाग 
समाप्त हो जाता है और अन्यों को प्राप्त हो जाता है, किन्तु यदि मृत व्यक्ति के पुत्न,पौत़ या प्रपौत्न हों तो उन्हें विभा- 
जन के समय भाग मिलते हैं। स्त्री को सहभागिता नहीं प्राप्त होती , चाहे वह पत्नी हो या माता । पाँचवी विशेषता 
यह है कि प्रत्येक सहभागी विभाजन की माँग कर सकता है! कुल के कार्यों की व्यवस्था पिता करता है। यदि वह 
बढ़ा हो या मर जाय तो ज्येष्ठ पृत्र या कोई अन्य सदस्य ज्येष्ठ सदस्य की सहमति से काय-भार संभाल सकता है( नारद, 
दायभाग ५, एवं शंख) ! आजकल ऐसे व्यवस्थापक को कहीं-कहीं कर्ता कहा जता है, किन्तु स्मृतियों एवं निबन्धों 
में इसे कुटुम्बी (याज्ञ० २।४५),गृही, गृहपति,प्रभु (कात्या० ५४३)की संज्ञाएं मिली हैं। इसे आपत्ति काल ( ऋण क्ादि 
लेने) में परिवार के कल्याण [ जीविका, शिक्षा, विवाहादि )के लिए तथा विशेषतः श्राद्ध आदि धामिक कृत्यों में बन्धक 
रखने, बे चने, दान देने आदि का अधिकार प्राप्त रहता है। पिता को व्यवस्थापक का अधिकार एवं कुछ अन्य विशिष्ट 
अधिकार प्राप्त होते हैं जो किसी सहभागी को प्राप्त नहीं होते । पिता यदि चाहे तो पत्रों को अपने से या उनकी इच्छा 
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के न रहते हुए भी अलग कर सकता है (याज्ञ० २११४) ; किन्तु कोई अन्य सहभागी ऐसा नहीं कर सकता, नह 
यदि चाहे तो अपने को परिवार से अलग कर सकता है। पिता सीमा के भीतर पैतु कचल सम्पत्ति से कर्तव्य के अपरिदार्य 
काम या स्मृत्तियों द्वारा निर्धारित दान (पत्नी, पत्नी या पुत्र को स्नेह-वश) तथा परिवार-पालन के लिए (आपत्ति- 
काल में) व्यय आदि बिना पून्नों से पूछे भी कर सकता है किन्तु सीमा के भीतर वह्‌ अचल सम्पत्ति से भी प्‌नीत 
कार्य (परिवार की मूर्ति या मन्दिर-मू्ि या अल्त्येष्टिक्रियः के समय मूरति-स्थापना आदि के लिए) कर सकता है। 
पिता अपने लिए लिया यया ऋण देने के लिए (यदि ऋण अवैधानिक एवं अनैतिक कार्यो के लिए न लिया गया हो तो ) 
संयुक्त परिवार की सम्पत्तिबंच सकता है था बन्धक रख सकता है। मिताक्षरा के मत से कोई सहभागी बिता अन्य 
सहभागियों की धहमति के अविभाजित भाग को दान, बिक्ली या बन्धक के रूप भे नहीं दे सकता । यह एक अन्य 
विशेषता है जो मिताक्षरा के मत से संयुक्त हिन्दू परिवार में पायी जाती है। यह बात बुहस्पति ने भी कही है किन्तु 
आधुनिक काल में बम्बई, मद्रास, मध्य प्रदेश की अदालतों ने इस नियम में ढिलाई दे दी है, अर्थात सहभागी अपना 
अविभाजित भाग बन्धक रूप में दे सकता है, बेच सकता है और ऋणकद्यता अपना ऋण हैने के लिए उनके संयुक्त 
परिवार से नियसानुकूल माँग कर सकता है। यह एक ग्रम्भीर परिवर्तन है। संयुक्त परिवार के सदस्यों का एक 
अधिकार यह भी है कि वे अपनी जीविका के लिए संयुक्त सम्पत्ति पर अपना अधिकार रखते हैं। 
दायभाग के अन्तर्गत उपयुक्त विषयों में भिताक्षरा से सर्वथा भिन्न मत पाया जाता है। इसके अनुसार पत्रों 
को पैतृक सम्पत्ति पर जन्म से अधिकार नहीं प्राप्त होता, वे पिता की मृत्यु के उपरान्त ही सर्वप्रथम दाय के अधिकारी 
होते हैं। स्पष्ठ है, इसमें मिताक्षरा के अर्थ में, कविता एवं पुत्रों के बीच किसी प्रकार की सहभागिता महीं पायी जाती । 
पिता को पँतृक सम्पत्ति बेच देने, बन्धक रखने,दान में देने या इच्छानुसार किसी भी प्रकार उसे व्यय कर देने का सम्पूर्ण 
अधिकार है। उसके जीवन-काल तक पुत्रों को विभाजन के लिए माँग करने का कोई अधिकार नहीं है। पिता के मर 
जाने पर उसके पक्षों या पौतों में सहभागिता के अधि कार का उदय होता है भर्थात्‌ तभी भाइयों,चाचाओं एवं भतीजों 
या चचरे भाइयों में सहभागिता जागती है। वदि कोई सहमागी पत्रहीन ही मर जाता है तो अन्य सहभागियों 
को उसका अधिकार नहीं मिलता, प्रत्युत मृत व्यकित की विधवा या पुत्री उसका भाग प्राप्त कर सकती है। अतः 
दायभाष के अन्तर्गंत स्त्रियों को भी सहभागिता की सदस्यता प्राप्त हो जाती है। दायभाग के मत से प्रत्येक हिस्सेदार 
को निश्चित भाग की उपलब्धि होती है(अनिश्चित भाग नहीं, जैसा कि मिताक्षरा में पाया जाता है )। दायभाग के 
अनुसार कोई भी सहभागी अपना भाग बेच सकता है, उसको बन्धक रख सकता है था उसका दान कर सकता है 
या स्वेच्छा से किसी को दे सकता है (दायभाग २।२८१३१) | 
विभाजन होने पर ग्रत्येक सहुभागी को एक भाग मिलता है । बम्बई प्रान्त में यदि पिता अपने क्ता,भाइयों या 
अन्य सहभागियों से संयुक्त ही और पुत्र के अधिकार की स्वीकृति नहीं दे तो उसके पुत्र को विभाजन का अधिकार 
नहीं मिलता | यदि लड़का अभी गर्भ में हो और विभाजन हो रहा हो तो उसे स्मृतियों ने अधिकार दे रखा है। यदि 
क तथा उसके पुत्र ख एवं ग(जो संयुक्त परिवार के सदस्य हैं)विभाजन करें और परिवार की प्रम्पति का एक तिहाई 
प्रत्येक को मिले और छः मास के उपरान्त यदि क की पत्नी को घ पृत्न उत्पन्न हो जाय तो विभाजन-कार्य फिर से होगा 
और उसे कूल-सम्पत्ति का १४ भाग (यदि माता को भाग मिला हो तो केवल १ ( भाग) मिलेगा, किन्तु इस अवधि 
में हुए सारे आय-व्यय का ब्यौरा ले लेने के उपरान्त ही बँटवारा होगा । यही नियम उन भाइयों के बीच में लागू होगा 
जब किसी मृत भाई की विधवा को जो विभाजन के सभय गर्भवती रही हो, पृत्र उत्पन्न हो जाय । देखिये याज्ञ० 
(२१२२) एवं विष्णु (१७।३)। इससे वसिष्ठ (१७।४०।४१) ने व्यवस्था दो है कि यदि मृत भाहयों की पत्तियाँ 
गर्भवती हों तो प्व्नोप्पत्ति होने तक विभाजन-कार्य स्थगित रखना चाहिये ! यदि विभाजन के उपरान्त पुत्र उत्पन्न हो या 


सहभागियों एवं यौण पुत्रों में सम्पत्ति का विभाजन ८५१ 


गर्भ में आ जाय तो गौतम (र८।२७), सतु (६२१६), याज्ञ० (२१२२), नारद (दायमाग ४४), बुह॒स्पति का 
कथन है कि उसे पिता को दिया गया भाग तथा विभाजन के उप रान्‍्त पिता की स्वाजित सम्पत्ति मिल जाती है । + 

वह दत्तक पुत्र, जो संयूक्‍त परिवार के किसी सहभागी द्वारा गोद लिया जाय या किसी एक मात्र भारी द्वारा 
ग्रोद लिया जाय, मिताक्ष रा व्यवहार के अनुसार सहभागिता का सदस्य हो जाता है तथा औरस पुद्ध के समान ही विभा- 
जत की माँग का अधिकारी होता है । दायभाग के अन्तर्गत पिता के रहते औरस पुत्न को विभाजन का अधिकार नहीं 
प्राप्त रहता, दत्त क पुत्त की तो बात ही अलग है । यदि गोद लेने के उपरान्त औरस पुद्ध की उत्पत्ति हो जाय तो दत्तक 
पुत्र का भाग, अधिकांश टीकाकारों के मत से, कम हो जाता है। इस विषय में हम आगे के अध्याय में लिखेंगे । 

पिता से हीन जाति की पत्तियों से उत्पन्न पुत्र एवं पुत्रों के अधिकारों के विषय में स्मृतियों एवं मध्यकाल के 
निबन्धों में विस्तार के साथ विवेचन प्राप्त होता है, देखिये गौतम (२८।३३-३७), बौधायन (२१२॥१०). कौटिल्य 
(३।६), वसिष्ठ ( १७१८-१० ), मन्‌ (६१४6-१५५), याज्ञ० (२११२५), विष्णु० (१५८९-२३), नारद (दाय- 
भाग १४), बृहस्पति, शंख (व्यवहाररत्नाकर पृ० ५३१) । यहाँ पर विस्तार में जाने की आवश्यकता नहीं, क्योंकि 
कतिपय शताब्दियों से हीन जातियों के साथ विवाह की परम्पराएँ नहीं-सी पायी जाती रही हैं । दो-एक बातें यहाँ दी 
जा रही हैं । मनु (६।१५३), याज्० (२।१२५) एवं बृहस्पति के अनुसार यदि किसी ब्राह्मण को चारों जातियों से 
पुत्न हों तो सारी सम्पत्ति दस भागों में बंद जाती है और विम्न रूप से बंटवारा होता है; ब्राह्मणी से उत्पश्नपुत्रों 
को चार भाग, क्षत्रिय पत्ली के पुत्रों को तीत भाग, वेश्य पत्नी के पुत्रों को दो भाय तथा शुद्रा पत्नी के पुत्रों को एक 
भाग । ओर देखिए मनु (६7१५४) एवं अनुशासनपर्थ (४७२१) । मिताक्षरा (याज्ञ० २१२५) का कथन है कि 
क्षत्रिय पत्नी के पुत्नों को दान से प्राप्त भूमि का भाग नहीं मिलता, किन्तु क्रय की हुई भूमि का भाग मिलता है। और 
देखिये व्यवहाररत्नाकर (पृ० ५३४) एवं व्यवहारप्रकाश (पृ० ४६६) । कौटिल्य (३।६) एवं बृहस्पति के अनुसार 
पारशब पुत्र को पिता की सम्पत्ति का १२ भाग तथा निकटतम सपिण्ड को २३ भाग मिलता है। और देखिये 
मेधातिथि (मनु ६१५५) । मनू (&।१७८ एवं १६०) के मत मे शुद्रा पत्नी से उत्वन्न ब्राह्मण के पुत्र को शौद्र या 
पारशव कहा जाता है, किम्तु याज्ञ० (६।६१) ने इसे निषाद एवं प्रशब दोनों कहा है। किन्तु मनु (६।१५०) एवं 
अन्य लोगों ने ऐसे पुत्र को मौण-पुत्रों में परिमणित किया है। अपराक के उपरान्त के सभी लेखकों ने शोनक के बचव 
उद्धृत कर कहा है कि बहुत-सी बातें कलिवज्य हे और इन्हों कलिवर्ज्य बातों में, औरस एवं दत्तक पुत्रों के अतिरिक्त, 
अन्य प्रकार के पुत्र भी हैं।रे ई 


३२. पितृविभकता विभागान्तरोत्पन्नस्यथ सायं दच्यु:। विष्णुधमंसूत्र (१७३); दुश्याद्रा तदिभाग: स्यादाय- 
ब्यवविशोधितात्‌ । याज्ञ० (२।१२२), जिस पर सिताक्षरा का यह कथन है--"एत्तन्च विभागसमये5्प्रजस्थ शआतुर्भा- 
ययथमस्पष्टगर्भायां विभागादृध्व॑मुत्पन्नस्थापि वेदितस्थम्‌ ) स्पष्टगर्भायां तु प्रसव प्रतीक्ष्य विभाग: कतंव्यः। यथाह 
वलिषठठ:--अथ शांतृर्णा दायबिभावः । याश्वानपत्याः स्न्ियस्तासामापुत्रलाभात्‌ । इति”; विभक्तजः पिश्यमेव । 
गों० (२८२७); पुश्ने: सह विमक्‍तेन पित्रा यतस्वयर्मजितस्‌ । विमक्‍तजस्प तत्सवंमनोशाः पूजा: स्मृता:। बह ० (सिता- 
क्षरा, याज्ञ० २१२२; हरवत्त, यौतम० २८२७; स्मृतिच० २, १० रे-७; दायभाग ७, पु० १३१; व्यव० मयूल 
पु० १०४) | 

३३. अतएवं कलो निवर्तन्‍्ते इत्त्यनुवृत््या शौतकेनोक्तम्‌ 'दत्तौरसेतरेषां तु पुत्रत्वेत परिग्रह: इति । अपरा्क 
(१० ७३८) ५ और देखिय पराशरमाधवोय (१२, पृ० ८७); व्यवहारमयूख (पृ० १०७), 'अभ्न दत्तकनिन्ना 
भौणा: पुत्रा: कलो वर्ज्या: १ वत्तौरसेतरेषां तु पुत्रत्वेन परिप्रह इति तब्िषेधेषु पाठात्‌ 


प्ष्र धरमंशास्त्र का इतिहास 


कुछ परिस्थितियों में अनौरस पुत्र को अपने ज्ञात ऐता की सम्पत्ति के विभाजन में अधिकार प्राप्त है। अनौरस 
पुत्न किसी रख (जों दासी है और लबातार साथ रहती आयी है) का पुत्र हो श्रकता है या वह ऐसी नारी का पू्त 
हो सकता है जो दासी न हो । पहले को दासीपुत्र की संज्ञा मिली है और दुसरे का धरंशास्त्न-ग्रस्थों में वर्णत तहीं-सा 
मिलता ।१४ अति प्राचीन काल से यह व्यवस्था रही है कि द्विजों के दासीपृत्ष को विभाजन या उत्तराधिकार का हक 
नहीं मिलना चाहिये, उसे केवल जीविका के साधन मात्र उपलब्ध होते हैं। नौतम (२८३७) का कहना है कि शिष्य 
के समान आज्ञाकारी रहने पर शूद्रा रखेल के पुत्र को केवल जीवन-यापन के लिए अधिकार मिलता है, भले ही उसका 
ब्राह्मण पिता पुत्रहीन हो । यही बात पिता की मृत्यु के उपरात्त शूद्रापूह्ष के लिए बृहस्पति ने भो कही हैं ।*५४ मनु 
(६।१६८) नें दासी से उत्पन्न शूद्रपुत्न को पिता की सम्पत्ति का भाग दिया है (यदि पिता चाहे तो ऐसा हो सकता है) । 
देखिए याज्ञ० (२।१३३-१३४) , व्यवहा रमयूख (१० १०३-१०४) ! कुछ बातें निम्न हैं--(१) मिताक्ष रा के अनु- 
सार शूद्र का अनौरस पृत् अपने पिता की सम्पत्ति में जन्म से कोई अधिकार नदीं पाता, अतः पिता के रहते विभाजन 
की माँग नहीं कर सकता, भले ही उसका भाग औरस पुत्र के भाग के बराबर हो; (२) पिता के मर जानेपर मृत 
शुद्र का अनौरस पृत्र अन्य औरस पुत्रों के साथ सहभागी हो जाता है और उसे विभाजन का अधिकार प्राप्त रहता है; 
(३) विभाजन पर अनौ रस पूत्र को उस भाग का केवल आधा मिलता है जितना उसे यदि वह औरस होता तो मिज्नता, 
अर्थात्‌ यदि एक औरस पृत्र हो और दूसरा अनौरस तो अनौरस को एक चौथाई तथा औरस को तीन चौथाई मिलेगा; 
(४) यदि विभाजन के पूरब औरस पुृत्रमर जाय (या सभी औरस पुत्त मर जाय) तो अनौरस पृत्न को सम्पूर्ण दाय मिल 
जाता है; (५) यदि शृद्र पिता को कोई पत्र, पोत्त या भ्रपौत्न न हों तो अनौरस को सम्पूर्भ प्राप्त हो जाता है; (६) 
याज्ञवल्क्य नें केवल पुत्र की बात की है, अत: अनौरस पृत्री को न तो उत्तराधिकार मिलता है और न जीविका; (७) 
यदि श॒द्र पिता अपने भाइयों, चाचाओं या भतीजों के साथ संयुक्त हो तो अनौरत पृत्र को संयुक्त सम्पत्ति के विभाजन 
की माँग करने का कोई अधिकार नहीं है, यद्यपि उसे परिवार के सदस्य के रूप में जीविका के साधनों का अधिकार 
प्राप्त रहता है, किन्तु यह नियम तभी लागू होता है जब कि पिता की अपनी पृथक्‌ सम्पत्ति न हो । ऐसा माना गया 
है कि यदि किसी ब्राह्मणी को कोई शूद्र अपनी रखेल के रूप में रखे तो उसका पृत्र दासीपृत्र नहीं कहा जायगा 
(वह प्राचीन ग्रन्थों के अनुसार चाण्डाल कहा जाता है) और उसे अपने शूद्र पिता की सम्पत्ति उत्तराधिकार 
के रूप में नहीं मिलेगी । 

अनुपस्थित सहभागी की बही स्थिति होती है जो एक अल्पवयस्क (वाबालिग) पुत्र की रहती है। आजकल 
उसके अधिकार भारती य संयुक्तता विधान (१६०८) के अन्तर्मत पाये जाते हैं। 

पत्नी को विभाजन की माँग का कोई अधिकार नहीं है। किन्तु याज्ञ ० (२११५ ) के मत से यदि पिता के रहते 
पूत्र विभाजन को माँग करें तो पत्नी को पुत्र के समान ही एक भाग मिलता है। यदि कई पत्तियाँ हों तो प्रत्येक को 
एक पूत्र के बराबर का झाम मिलता है। ऐसी व्यव्स्था है कि पत्नी या पत्नियाँ पति या श्वशर द्वारा प्रदत्त स्त्री- 


३४. दासोपुत्र की चर्चा कबय ऐलूथ की गाथा के सिलसिले में मिलती है । देखिए ऐतरेय ब्राह्मण (८१), 
शांखायन ब्राह्मण (१२३), एवं ताण्ड्य ब्राह्मण (१४१६॥६) जहाँ शद्रापत्र को चर्चा है । 

३४. शूद्वापृत्रोष्प्यनपत्यस्य शुभ घुब्चेल्लभेत बृत्तिमूलमन्तेवासिविधिता । गौतम (२०१३७) ; अनपत्यस्य 
शुश्रूषुगुंणबान्‌ शूद्रयोनिज:। लभेत जीवन शेष सपिण्डा: समवाप्नुयर: | बृहस्पति (दायभाग ६!२८, १० १४१; व्यूग- 
हारनिणंय १० ४३०) । 


विभाजन में स्त्रियों का अधिकार ८६३ 


धन की सम्पत्ति पर भोग का अधिकार नहीं रखती, किन्तु यदि स्त्रीधन हो तो उन्हें उत्तता ही और अधिक प्राप्त होगा 
जितना मिलकर एक पुत्र के भाग के बराबर हो जाय (याज्ञ० २१४५) । मिताक्षरा (याज्ञ० २५१ ) ने कहा है कि 
पत्ति की इच्छा से पत्ती कूल-सम्पत्ति का भाग पा सकती है किन्तु अपनी इच्छा से नहीं। बात यह है कि वास्तव में 
पति-पत्नी में विभाजन नहीं होता ('जायापत्योन॑ विभागों विद्यते,' मदत रत्न, व्यवहारप्रकाश पू ० ४४१-०४४२, ५१० 
एवं विश्वकृप--याज्ञ ० २१११६) । पति पत्नी को स्नेहवश एक भःय दे सकता है। मानो, विश्वरूप (पाज्ञ ० २११६) 
से आधुनिक विधान की परिकल्पना पहले से कर लो थो, क्योंकि उन्होंने लिखा है कि पहले से मृत पुत्रों एवं पौत्नों 
की पत्नियों को वे भाग मिलने चाहिए जो उनके पतियों को दाय रूप में प्राप्त होते, क्योंकि उनके पतियों को जीवित 
रहने पर पिता के साथ किये गये विभाजन में अधिकार तो प्राप्त होता ही | देखिये आज का कानून (१६३७ का 
कानून जो १६३८ में संशोधित किया गया; हिन्दू स्त्रियों का सम्पति-अधिकार) । इससे मिताक्षरा को “केवल 
पुरुषों को ही संयुक्त परिवार का भाग मिलना चाहिये, वाली प्राचीन व्यवस्था समाप्त हो गद्यी । 

माता [या विमाता) भी बिता के मृत हो जाने के उपरान्त पूत्रों के दाय-विभाजन के समग्र एक बराबर भाग 


की अधिकारिणी होती है, किन्तु जब तक पृत्र संयुक्त रहते हैं, वह विभाजन की माँग नहीं कर सकती | किन्तु पत्नी 
के समान ही यदि उसके पास स्त्रीधन होगा तो उसका दाय-भाग भी उसी के अनुपात में कम हो जायगा। देखिये याज्ञ ० 
(२।१२३), विष्णु० (१८।३४) एवं नारद (दायभाग, १२) । मिताक्षरा (य्राज्ञ० २१३४) ने अपने पूर्व के लेखकों 
फे इस मत का खण्डत किया है कि माता को केक्‍्ल जीविका के साधन मात्र प्राप्त होते हैं। स्मृतिच्रन्द्रिका (२, पृ० 
२६८) के इस कथन की, कि माता को दायभाग नहों मिलता, मदन रत्न में आलोचना की है। बौधायन ने लिखा है कि 
/स्त्रियाँ शक्तिहीन होती हैं और उन्हें भाग नहीं मिलता” (तंसिरीय संहिता, ६५५२) | इस कथन के आधार पर 
व्यवह्ारसार (प० २२५) एवं विवादचन्द्र (९० ६७) ने मत प्रकाशित किया है कि किसी स्त्री (चाहे पत्नी हो या 
माता हो) को पैतृक सम्पत्ति में अधिकार नही प्राप्त होता। मन्‌ (६९5) में भो तेत्तिरीय संहिता एवं बौधायन 
के कथन की झलक मिलती है।३* पत्नी या माता के अधिकारों के विकास में एक मध्यम स्तर भी था। व्यास 
(स्मृतिचं० २,२८१; व्यवहारतिर्णय पृ० ४५०; विश्वरूप--याज़् ० २११६) के मत से पत्नी को अधिकतम दो 
सहखत्र पण मिल सकते हैं, किन्तु इसे कई प्रकार से पढ़ा एवं समझाया गया है। स्मृतिचन्द्रिका (२, पृ० २८१) 
का कहना है कि यह उस सम्पत्ति का द्योतक है जिससे प्रति वर्ष २००० प्ों की आय प्राप्त हो। 

आधुनिक काल में बम्बई एवं कलकत्ता के उच्च न्यायालयों ने पैतृक सम्पत्ति के बंटवारे के समय पत्नियों एव 
माताओं के भागों को भी मान्यता दी है, किन्तु दक्षिण भारत में उनको भाग नहीं मिलता, मद्रास न्यायालय ने केवल 
जीविका की व्यवस्था दी है दायभाग में भी यही बात झलकती है, इसके अनुस[र विमाता को विमाता-पूत्रों के विभा- 
जन के समय जीविका मात्र प्राप्त होती है। 


३६ स्त्रीणां सर्वासामतंशत्वमेथ । यत्राप्यशश्रयर्ण पितुरूध्व॑ विभजतां माताप्यंशं सम॑ हरेदित्यादों तत्रापि 
किथड्चिदृनं विवक्षितम्‌ । अहंति स्त्रीत्यनुवत्तो न दायस्‌ “निरिन्द्रिया अवाया हि स्त्रियों मत्ा:' इति बोधायनवचनात्‌ 
निरिन्द्रिया निःसत्त्वा इति प्रकाशः । अदाया अनंशा हइत्यर्थ: | विचादचन्ध (१० ६७)। स्मृतिचन्द्रिका (२, पृ० २६७) 
भी बौधायन पर निर्भर है। बौधायत (२।२।५३) में “पिता रक्षति”'“'ल स्त्री स्वातन्त्यमहंति” के उपरास्त 
“निरिज्जिया ह्यदायााश्च स्त्रियो मता इति श्र्‌ ति:', भऔया है। तैत्तिरोव संहिता (६।५।८।२) में आया है--/“तस्मात्‌ 
स्त्रियों निरिन्द्रिया अदायादीरपि पापात्यु स उपस्तितरं बदस्ति ।” मनु (8१८) में आया है--'निरिन्द्रिया ह्यम- 
न्वाश्च स्त्रियोइनृतमिति स्थिति: ॥” जिसको व्याध्या मेधातिथि ने थों की है--इच्द्रिय वीर्यंधेय॑प्रशावलादि । 


दपि४ धर्म शास्त्र का इतिहास 


यदि किसी को कई पत्तियाँ एवं एक ही पत्नी से कई पत्र हों तो कई प्राचीन ग्रन्थों के मत से पुक्त पत्नियों एवं 
माताओं के अनुसार विभाजन करते हैं (पत्नीमाग या मातृमाग), किल्तु सामान्यतः विभाजन पुत्रों की संख्या के 
अनुसार ही होता रहा है (पुत्रमाग), चाहे वे किप्ती भी माता के पुत्र हों। उदाहरगाये, गौतम (२८१५) का कहना 
है कि विभाजन माताओं के पुञ्ों को दलों में बाँटकर करना चाहिये और प्रत्येक दल के ज्येष्ठ पुत्रों को विशिष्ठ अंश 
मिलना चाहिये | बृहस्पति एवं व्यास के मतों से विभ्रिन्त मातांओं से उत्पन्न पृतों (जो जाति एवं संख्या में समान हों) 
को माताओं के अनुसार ही विभाजन-भाग मिलने चाहिये । आजकल भी कहीं-कहीं माताओं के अतुसार कुछ जातियों 
में परम्पराओं के आधार पर विभाजन होता है !३० 

पित्ामही या बिमाता-पितामही अपने से विभाजन की माँग नहीं कर सकती, किन्तु उसके पौत्नों में विभाजन 
होते समय या उसके प्त्न के मर जाने या उससे पुत्रों एवं उसके मृत पुन्न के पुत्रों में. जब विभाजन होने लगे तो उसे एक 
भाग मिलता है। व्यास का कथन है---“पित्ता की पुत्रहीन पत्नियों को पु्॑त के बराबर भाग मिलता है, और सभी 
पितामहियाँ माता के तुल्य होतीं हैं ।” प्रयाय एवं बम्बई के न्यायालयों द्वारा यह निर्णीत है कि पूत्र एवं पृत्र के 
पूत्नों में विभाजन होने पर पितामही को कोई भाग नहीं मिलता, किन्तु कलकत्ता एवं पटना के न्यावालयों ने उसे एक 
भाग का अधिकार दिया है। 

कतिपय शारीरिक, मानसिक एवं अन्य आचरण-सम्बन्धी दुर्गुणों के कारण प्राचीन भारत में कुछ लोग दायभाग 
से वज्चित थे। गौतम (२८।४१), आपस्तम्ब (२।६।१४॥१), वसिष्ठ (१७/५२-४३), विष्णु (१५३२-३६), 
बौघायन (२१४३-४६) एवं कोटिल्य (२५) के अनुसार पागल, जड़, क्लीब, पतित (पापाचारी), अन्धे, असाध्य 
रोगी और संन्यासी विभाजन एवं रिक्थाधिकार से वज्चित माने जाते हैं !३८ एसा इसलिए किया गया है कि ये लोग 
धामिक कार्य नहीं कर सकते और सम्पत्ति तथा उसके साथ धामिक उपयोग का सम्बन्ध अदूद माना जाता रहा है। 
ओर देखिये जैमिनि | बृहह्ेवता में वणित देवापि एवं शन्तनु नामक भाईयों की गाथा से प्रकट है कि देवापि को 
चर्मेरोम था, अतः उसके भाई शन्तन्‌ को राज्य मिला ४९ हम लोग महाभारत से ज्यनते हैं कि धृतराष्ट्र जन्मान्ध होने 
के कारण राज्य नहीं पा सके और उनके छोटे भाई पाण्दु को राज्य मिला ।४१ मिताक्षरा (याज्ञ० २१३५) ने अपने 


२७. समानजातिसंण्या ये जातास्त्वेकेन सुनवः | विभिम्तमातुकास्तेबां भातृभागः प्रशस्यते | व्यास; यधोेक- 
जाता बहवः समाना जातिसंब्यया । सापत्यात्तेबिभक्तव्यं मातृभागेन धर्मंतः )। बृहस्पति (दायमाग ३॥१२; पराशर- 
माधबोय ३, 9० ५०३; व्यवहारमयूख पृ० १०२; विवादरत्नाकर प्रृ० ४७५) । 

३८. जडक्लोबी भर्तंव्यों । गो० (२८।४१) ; एकूघनेन ज्येष्ठं तोषयित्वा जीवम्‌ पुश्रेभ्यों दायं विभजेत सम 
क्‍लीबपुन्मत्त' पतितं च परिहाध्य । आप० (१६॥१४११ ) ; भतीतव्यवहारान्प्राताच्छाद नैबिभुयुः । अन्धजडबलोब- 
व्यसनिव्याधितांश्व । अकरमिण: । पतिततज्जातवर्जम्‌ । बौधा० (२२४३-४६); अनंशास्ट्वाश्रमान्तरगता: । 
क्लोबोन्मत्तपतिताश्च । वसिष्ठ (१७।४२-५३) ; पतितक्लोबाचि कित्स्यरोगविकलास्त्व भाग हतरिण: । विष्णु ० (१४- 
३२): पतितः पतिताज्जाताः क्लीबाश्चानंशा: । जडोन्मत्तान्थकुष्ठिनइ्च । अशास्त्र (३५) । 

३८. अंगहीनश्च तद्धर्मा । उत्पत्तो नित्यसंयोगात्‌ 4 ज॑सिनि (६१४१-४२) । 

४०. स्वग्दोषी राजपुत्रश्च ऋष्टिषेणसुतोष्भवत्‌ ! बहद्देवता (७:१५६); न राज्यमहमहमि त्वग्दोषोपहते- 
खिय: । बहुह बता (८१५) । 

४१. अन्धः करणहोनत्वान्त वे राजा पिता तब । उद्योगपर्य (१४७३४); धृतराष्ट्र के अन्मान्ध होने के 
लिए. देखिये आादिपय (१०६) । 


उत्तराधिकार या भाग के अथोग्य व्यक्षत ब्प्प्‌ 


पूब्॑ के आचार्यों के इस कथत का खण्डन किया है कि सारी सम्पत्ति यज्ञों के लिए हो है। वे पूर्व आचारय॑ दो स्मृति-बचनों 
पर निर्भर थे ; सभी द्रध्य (सभी प्रकार की था चल सम्पत्ति) यज्ञ के लिए उत्पन्न की ययी है ; अतः वे लोग जो यज्ञ 
के योग्य नहीं हैं, पैतृक सम्पत्ति के अधिकारी नहीं है, उन्हें केवल वस्त्र भोजन मिलेगा ।' वित्त की उपपत्ति यज्ञ के 
लिए है; अतः उसे धर्म के उपयोग में लगाता चाहिये , न कि स्त्रियों, मू्खों एवं अधार्मिक लोगों में उसका दुरुपयोग होगा 
चाहिए (४३ ये बातें कात्यायन (८५२) एवं बृहस्पति में भी पायी जाती हैं । मिताक्षर। ने इस कथन को ग्रहण नहीं 
किया है। इसका कहना है कि एं सा मानने पर यज्ञ के अतिरिक्त अन्य दान-कार्य, जिनकी शास्त्रों ने व्यवस्था दी है, 
सम्भव नहीं हैं और न ऐसा मानने प्र अर्थ एवं काम तामक पुरुषार्थों की पूर्ति हो सकती है, जैसी कि गौतम (६४६) 
एवं याज्ञ ० (११११५) ने व्यवस्था दी है। वास्तव में बात यह है कि यज्ञों के लिए एकत्र की गयी सम्पत्ति के विषय 
में यह बात कही गयी है, क्योंकि ऐसी सम्पत्ति का उपयोग धार्मिक कृत्यों में ही होना चाहिये, ऐसा न करने से दूसरे 
जीवन में कौओं या भासों (मुर्गों या जलमुगियों) की योनि मिलती है। मिताक्षरा ने आगे कहा है कि यदि सम्पत्ति 
को यज्ञार्थ ही माना जायगा तो जैमिनि (३३४॥२०-२४) का यह कथन है कि “शरीर पर सोना घारण करना चाहिये” 
व्यथे पड़ जाथगा और वह केवल पुरुषार्थ कहा जायगा न कि ऋत्थथं | यही बात अपरा्क (पृ० ७४२) ने भी कही 
है और व्यवस्था दी है कि स्त्रियों को पूर्त धर्म (कूप, मन्दिर आदि का निर्माण) करने का अधिकार है । इष्ठ एवं पूर्ते 
के लिए देखिये इस ग्रन्थ का भाग २, अध्याय २५। 

रिक्‍्थाधिकार से वंचित करने के विषय में अत्यन्त ख्यात शब्द मनु (६॥२०१), याज्ञ० (२।१४० ) एवं तारद 
(दायभाव, २१-२२) के हैं। मनु का कथन है कि बलीब, पतित, जम्मान्ध्, जन्मबधिर, पागल, मूर्ख, गूंगे एवं हस्द्रिय- 
दोषी को अंश (भाग या हिस्सा) नहीं मिलता । याज्ञवल्क्य ने घोषणा की है कि बुलीब, पतित, पत्तितपुत्र, पंगु, उन्मत्त 
(पागल), जड़ (मू्े), अन्ध, अलाध्य रोगी को अंश नहों मिलता ।४३ याज्ञवल्क्य, बौधायन एवं देवल ने पतित के 
पुन्ष को भी दायांश से वंचित कर रखा है। नारद(दायभाग, २१-२२) ने कहा है कि जो पितृ-द्रोही हैं, पतित हैं, क्लीब 
हैं, जो (भारत से) दूसरे देश में समुद्र से जाते हैं, वे औरस होते हुए भी दायांश,नहीं पाते; क्षेत्रज (दूसरे व्यक्त द्वारा 
अपनो पत्नी से उत्पन्न पुत्र) भी इन दुर्गुणों से युक्त होने पर अंश कैसे पा सकता है? जो लोग दी्ध काल से राजरोग 
(यक्ष्मा) से पीड़ित हैं या कुष्ठ-जेसे भयानक रोगों से ग्रस्त हैं या जो मूखे, पागल या लंगड़े हैं, उन्हें मात्र भरण- 


४२. यज्ञार्थ द्रव्यघुत्पन्त तश्रानधिकृत्तास्तु ये । अरिक्यभाजस्ते सर्वे प्रासाव्छादनभाजना: ॥ यजा्थ बिहित॑ 
वित्त तस्मात्तद्‌ विनियोजयेत्‌ ! स्थानेषु धर्मजुष्ठेशु न स्त्रीमर्सविधमिषु ॥ मिताक्षरा (याज़्० २१३४); पराशर- 
माधबोय (३, पृ० ५१३४); मिलाइये शान्तिपत (२६।२५)--यज्ञाय सुष्दानि धनानि धात्रा यज्ञाय सृष्ठः पुरुषों 
रक्षिता चे। तस्मात्‌ सर्व यज्ञ एवोपयोज्यं धन व कामाय हिंत॑ प्रशास्तम्‌ ॥ 

४३२. अनंशों क्लोबपतितो जात्यन्धवधिरों तथा | उन्मत्तजडमुकाश्च ये केचिस्निरिन्द्रिया: ॥ मनु (हे।- 
२०१); कक्‍्लोबोध पतितस्तक्जः पंमुरुन्मत्तको जड़: । अन्धो$चिकित्स्थरोगार्ता भर्तेथ्याः स्युनिरंशकाः )| याज्ष० ( रा- 
१४०); मृते पितरि न क्लीबक्षुष्ठयुल्मतजडान्धकाः । पतितः पतितापत्य लिगो दायांशभागिनः ॥। तेषां पतितवर्जेम्पो 
भकतबस्त्र प्रदीयते । तत्सुता: पितृदायांशं लभेरन्‌ रोषवर्जिता:॥ देवल (दायभाग ५॥११, प० १०२, जहां लिंगो 
का अर्थ प्रश्नजित आदि किया गया है); विवादरत्ताकर (यु० ४ढे०) ने लिगी को अतिशय कपटब्रतचारी कहा है। 
स्मृतिच॒० (२, पृ० २७२); पितृद्विद्‌ पतित:ः बण्डो यश्च स्थादोपपातिकः । औरता अधि नंतेंश लभरन्‌ छ्षेत्रजाःकुत:॥ 

पीपतीब्रामयग्रस्ता जडोन्मत्तान्धपंगवः | भरतंव्याः स्युः कुले चंते तत्पुत्रास्त्वंशभागिनः )। नारद (वायमाग, २१-२२) । 
३७ 


घद्द धम्ंशास्त्र का इतिहास 


पोषण मिलना चाहिये, किन्तु उनके पुत्रों को दायांश मिलता है। किन्तु आजकल ये बातें अमान्य ठहरा दी गयी हैं । 
(देखिये हिन्दू इनहेस्टिंस एक्ट, १६२८)। मिताक्षरा के अन्तगंत आज केक्ल पागलपन एवं जन्म से मूढ्ता का दोष ही 
दायांश के अमधिकार के लिए ठीक माना गया है। यह कानून दायभाग द्वारा ब्यवस्थित लोगों के अतिरिक्त अन्य ब्रान्तों 
के लोगों के लिए मान्य है। दायधाग के अन्तर्गत ये उपर्युक्त दोष अभी भी ज्यों-के-त्यों पड़े हुए हैं, हाँ कुछ न्यायिक 
निर्णयों एवं अन्य कानूनों से संशोधित अवश्य हुए हैं। अब प्रश्न यह है कि उस पुत्र की क्या वास्तविक स्थिति है जो 
शारीरिक रूप से पायल या जड़ है। मनु (६।२०१) एवं वाक्ु० (२।१४० एवं १४१) ने तो उसे अनंश या निरंशक 
(पैतृक सम्पत्ति के अंश के लिए अयोग्य) घोषित किया है, किन्तु उसके भरण-पोषण की व्यवस्था दी है, और कहा 
हैं कि यदि उसे जीविका न दी जायगी तो न देनेवाले को पाप लगेगा, किस्तु उन्होंने आगे चलकर व्यवस्था दी है कि 
यदि उसके पुत्न इन दोषों से मुक्त हों तो उन्हें दायांश मिलता है ।मिताक्षरा (याश० २१४०) के अनुसार अनंशता 
के लिए स्त्री एवं पुरुष दोनों एक ही प्रकार के दोषों एवं दुगू णों से शासित हैं ! 

यहाँ हम पतित एवं उसके पुत्ष के विषय में कुछ विशेष व्यवस्थाओं की चर्चा करेंगे | सभी प्रकार के 
पापमय कर्मों से व्यक्ति पतित नहीं ठहराया जाता । पातकों की कई कोटियां होती हैं और हम उनके विधय में आगे 
पढ़ेंगे। प्राचीन लेखकों ने महापातकों को कई प्रकार से उल्लिखित किया है। तिरुकत (६२७) ने ऋग्वेद (१०॥५१६ ) 
की व्याख्या करते हुए सात पापों की चर्चा की है-स्तेय (चोरी), तल्पारोहण (गुरुओं की शय्या पर सोना ), बह्महत्या, 
भर, गहत्या, बार-बार दुष्कृत्य करता, पातक और अनुत (झूठ बोलना )5४ तैत्तिरीयसं हिता ( २१५॥१।१) , शतपथब्राह्मण 
(१३।३।१ ) एवं अन्य ब्राह्मणों में ब्रह्महत्या सबसे बड़ा पाए मात्रा यया है (देखिये इस ग्रन्थ का भाग २, अध्याय ३ )। 
छान्‍्दोग्योपतिषद्‌ (५१०६) में सोने की चोरी करनेवाले, सुरा पीनेवाले, गुरुशय्या को अपवित्न करनेवाले, ब्रह्म- 
हत्यारे एवं इन चारों की संग्रति करने वाले को पंच-महापातकी कहा गया है ।४* गौतम (२१।१-३ ) ने निम्त लोगों को 
पतित घोषित किया है--बह्ाहत्य/रा, धुरा पीनेवाला, गुर की पत्ती से संभोग करनेवाला, माता या पिता की सपिण्ड 
स्त्री के साथ संभोग करनेवाला, (ब्राह्मण के) सोने की चोरी करनेवाला, पाषण्डी (तास्तिक ), निषिद्ध कर्भ को लगातार 
करने वाला, स्नेहवश अपने पतित पत्र आदि को न त्यागनेवाला, अपने ऐसे सम्बन्ध्रियों को जो पतित नहीं है त्यागने 
वाला, दूसरे को पाप कर्म करने के लिए उकसाने वाला, पतित के साथ एक वर्ष तक रहनेवाला (उसकी शय्या, आसन 
या पान का अयोग करनेवाला) । आपस्तम्ब> (१।७२१८-११) में पतनोयों (महापातकों ) की लम्बी तालिका 
है! वमसिष्ठ ० (१॥१६-२१) ने निम्न पंच महापातक गिनाये है---मुरुशय्या सेवल, सुरापान, विद्वान ब्राह्मण की हत्या, 
ब्राह्मण के सोने की चोरी, पतित का गुर, शिष्य या पुरोहित होता या उससे वैवाहिक सम्बन्ध रखना | बौधायन० 


४४. सप्त मर्यादा: कवग्रस्ततक्षस्तासामेकासिवभ्यंहुरो गात्‌ | ऋ० (१०५।६ ); संप्त एवं मर्यादा; कबय: 
ततक्षु: चक्र: ] तासामेकामपि अधिगच्छन्‌ अंहस्वान्‌ भवरति। स्तेय॑ तल्पारोहणं ब्रह्महस्यां श्र णह॒त्यां दुष्कृतस्य क्मण: 
पुत्रः पुत्र; सेवां पातके अनुतोद्यमति । निरक्‍्त (६२७) । ध्रण की कई प्रकार की व्याख्याओं के लिए देखिये इस 
प्रनथ का भाग २, अध्याय रे । और देखिये गौतस (२१।४) , वसिष्ठ (२०१२३) । 

४५. स्तेनो हिरण्यस्य सुरां पिबंश्व॒ गुरोस्तल्पमावसन्‌ ब्रह्महा चेते पतन्ति चत्वार: पम्चमश्चाचरंस्तेरिति । 
छान्दोस्योपनिषद्‌ (५१०१४) ; बहु० उप० (४/३॥२२) ; और देखिये मिताक्षरा (पाज्ञ० ३४२२७) ; विष्णुथमंसूत्र 


(५७।१-५)--“अथ त्याज्याः । ब्रात्याः ! पतिताः । त्रिपुर्ष॑ मातृतः पितृतश्चाशुद्धा:। स्व एवाभोज्याश्चाप्रति- 
ग्राहया: ।/ ह 


महापात्तक, पतनीय, पतित प्रायश्चित्त ष६७छ 


(२।१॥३०-५६) में एक भिन्नही तालिका है; समुद्रयात्वा, ब्राह्मण की सम्पत्ति की चोरी, धरोहर का दुरुपयोग, भूमिके 
लिये मिथ्या साक्षी होना, निषिद्ध वस्तुओं का ब्यापार, शुद्र की नौकरी करना, शूद्रा से पुल्नोत्पति करना । मनु (११४३४) , 
बाज्ञ० (३।२२७) एवं विष्णु० (३४१) ने अति प्रसिद्ध पांच भहापातकों के नाम गिनाये हैं; ब्रह्महत्या, सुरापान, 
स्तेय, व्यभिचार एवं ऐसे लोगों के साथ लगातार एक वर्ष तक संगति करना । और देखिये संसर्थ या संयोग के विषय 
में मनु (१११८० -- शा न्तिपर्व १६५३७ +- बौधायन ० २११८८ -- वस्तिष्ठ ० ११२२) एवं याज्ञ० (३।२६१) | वृद्ध 
बृहस्पति (मिताक्षरा, याजञ० ३२६१) ने पतित के संकर या साथ के नौ प्रकार दिये हैं--एक ही आखन या शय्या 
का सेवन, एक ही पंक्ति में बैठकर खाना, उसके (पतित के) बरतन में भोजन बनाना, उसके द्वारा पकाये गये भोजन 
को खाना, उसका पुरोहित होना या उसे पुरोहित बनाना, उसका वेद-मुरु होना था उसका वेद-शिष्य होना, उसके 
लड़के से अपनी लड़की व्याहना या उसकी लड़की से अपना लड़का व्याहना, एक ही पात्न में पतित के साथ भोजव करना । 
और देखिये देवल (अपराक॑ पु० १०८७ एवं मिताक्षरा, याज्ञ ० ३।२६१) । जो कारण पुरुष को पतित बनाते हैं, उन्हीं 
से स्त्रियां भी पतित मानी जाती हैं; जो स्त्री अपने से नीच जाति से संभोग करती है वह पतित होती है, पतित स्त्रियों 
का यह एक अलग कारण भी माना गया है (गौतम २१, याज्ञ ० ३२८७ एवं शौनक मिता०-याज्ञ ० ३॥२६१) । 
प्राचीन ऋषियों ने पतित स्क्ियों के प्रति उदारता दिखायी है। याज्ञ० (३२६६ ) के मत से पतित स्त्रियों को, जब 
तक वें प्रायश्चित्त न कर ले, घर के वाहर सड़क पर नहीं निकाल देना चाहिये, प्रत्युत उनके लिए घर के पास एक 
झोपड़ी बना देनी चाहिये, उन्हें खाने-पी ने को देना चाहिये तथा आगे पतित होने से बचना चाहिये (देखिये इस प्रम्थ 
का भाग २ अध्याय ६) ] ु 

असती त्व एवं दायभाग से सम्बन्धित बातों की चर्चा आगे होगी । मनु (११४६) के अनुसार व्यभिचार 
सामान्यतः एक उपातक माना जाता है और उसके लिए साधारण प्रायश्चित्त है चात््रायण ब्रत या ग्रोब्रत (मनु 
११॥११७) । किन्सु नीच जाति के पुरुष के साथ व्यभिचार से स्त्री पतित हो जाती है और उसे विभाजन ह्वारा 
(माता या पत्नी के रूप में) कोई भाग नहीं मिलता । | 

उन लोगों के लिए जो महापातकी हैं और जिन्होंने महापातकों से मुक्ति पाने के लिए व्यवस्थित प्रायश्चित्त 
नहीं किये हैं, एक अनोखी विधि की व्यवस्था की गयी है जिसे घठस्फोट कहा जाता है। इसके अनुसार जो जाति- 
च्यूत होते हैं, उनसे सारे सम्बन्ध तोड़ लिये जाते हैं भर वे मृत रूप में ग्रहण किये जाते हैं ( 
भाग २ अध्याय ७; यौतम २०।२-७; मन्‌ ११॥१८२-१८४ एवं याज्ञ ० ३-२६४) । जब पतित लोग आंवॉस्चत 
प्रायश्चित्त कर लेते हैं तो वे व्यवहार्य (व्यवहार एवं संगति के योग्य ) माने जाते हैं। उनके साथ उनके सम्बन्धी- 
गण किसी पुद्रीत नदी में स्नान करते हैं, किसी अछ्ते घट में जल भरकर जल में छोड़ते हैं और पतित हुए व्यवित 
सम्बन्धियों के बीच गायों को घास शिलाते हैं, तब दे पातक-विमुक्स ठहराये जाते हैं और उनके सम्बन्धी लोग-बाग 
उनमें दोष नहीं देखते | देखिये मनु (१९॥१८६-१८७), याज्ञ० (२।२६५, २६६), वसिष्ठ (१५।२०), गौतम 
(२०॥१०-१४) । आपरतम्ब ० (१॥६२४।२४-२४ एवं १।१०।२६।१-२ ) ने व्यवस्था दी है कि गुरु एवं सोमयाजी 
श्रोत्रिय (वेदज्ञ) के हत्यारे एवं भ्रूणहत्यारे को जीवन भर प्रा्यश्चित्त करना चाहिये, उसको लोगों से सम्बन्ध 
रखने का जीवन भर सुयोग नहीं प्राप्त होता और न वह अपने सम्बन्धियों से पुन: मिल सकता 
सम्बन्धी क्रिया-संस्कार के लिए देखिये निर्णयसिन्धु (३, उत्तरार्ध, पूृ० ५६७-६८) 
पृ० ४४५३-५४) । ह 

स्मृतियों के मत से जान-बूझकर पाप करनेवाला प्रायश्वित्त से भी पूर्णरूपेण शुद्ध नहीं होता, किन्तु उसके 
साथ सम्बन्ध स्थापित हो सकता है (याज्ञ० ३३२२६) । बहुत-सी स्मृतियों के अनूसार पापकर्म करने के उपरान्त पतित 


देखिये इस ग्रन्थ का 


है। घटरफोट- 
एवं धर्मसिन्धु (३, उत्तरा्ध, 


पदु८ धर्मशास्त्र का इतिहास 


से उत्पन्न पृत्त भी पतित माना गया है (याज्ञ ० २।१४०; विष्णु ० १५३५-३६ एवं कौटिल्य ३४ ) ।४६ किल्तु कन्या 
के विषय में एक उदार अन्तर भी पाया जाता है। वसिष्ठ० (१३।५१-४३ ) ने लिखा है--“ऋ षियों का कथन हैं कि 
जो पतित से उत्पन्न होता है, वह पतित हो जाता है; केवल कन्या नहीं होती, क्योंकि वह दूसरे के पास (पत्नी रूप में) 
जाने वाली है; बिना धन लिये उसे कोई व्याह्‌ सकता है!४० यही बात याज्ञवल्कय (३।२६१) ने भी कही है। किन्तु 
कन्या को उपवास करने तथा पिता के घर से कुछ न ले जानें की व्यवस्था दी है। विश्वरूप (याज्ञ० ३॥२५७) ने हारीत 
का निम्न हवाला दिया है; पतित की कन्या को एक दिन और रात उपवास करना चाहिये, नग्न होकर स्नान करना 
चोहिये, प्रतःकाल नया एवं श्वेत वस्त्त धारण करना चाहिये, तीन बार “मैं उसको (पतित पिता की ) नहीं हूँ, और 
न वह मेरा कोई है, ऐसा कहना चाहिये; और तब किसी पवित्र स्थान (नदी आदि) पर या वर के घर में विवाहित 
हीना चाहिये । ह 

-उपयुवत पतित-सम्बस्धी नियमों का फल यह हुआ कि यदि हिन्दू वे अपवा धर्म-परिवर्तन कर लिया या 
जातिच्युत हो गया या किसी दुगु ण के कारण जाति से निकाल बाहर किया गया तो उसे बुरी दृष्टि से देखा जाने 
लगा और उसे विभाजन तथा रिक्थाधिकार से वंचित कर दिया गया | कि-तु अब (सन्‌ १८५५० के कानून के अनु सार) 
ये नियम अवेधानिक मान लिये गये हैं। 

सभी स्मृतियों का कहना है कि जिन्हें दोषों के कारण दायांश नहीं मिलता उन्हें कल-सम्पत्ति से जीवन भर 
जीविका के साधन प्राप्त होते हैं (गौतम २८।४१; वसिष्ठ १७४४; विष्णु० १५॥३३; मन्‌ 6।२०२; याज्ञ० 
२।१४० आदि) । यदि अयोग्य ठहराये गये व्यक्ति विवाह करना चाहते हैं या विवाहित हैं, तो उनकी पुत्र ही न 
पत्नियों को, जो सदाचारिणी हैं, जीविका मिलती है (याज्ञ० २।९४२), किन्तु जो व्यभिचारिणी हैं, उन्हें निकाल 
बाहर किया जाता है। किन्तु मिताक्षरा (याज्ञ ० २१४२ ने जोड़ दिया है कि जो अयोग्य ठहृराये गये व्यक्तियों 
की सदाचारिणी परिनियाँ हैं उन्हें जीविका देनी चाहिये, भले ही वे विरोधी सिद्ध हो चुकी हों । मनु (£7२०३) 
एवं याज़० (२।१४१) के मत से, अयोग्य व्यक्तियों के योग्य (क्लीबता आदि दोषों से मुक्त) औरस या क्षेत्रज्ञ 
पुत्रों को संयुबत सम्पत्ति का भाग मिलता है, उनकी पत्नियों को जीविका मिलती है और उनके विवाह आदि कम 
किये जाते है | स्पष्ट है कि अयोग्य उत्त राधिकारियों को गोद छेगे का अधिकार नहीं था, क्योंकि केवन औरस एवं 
क्षेत्नज पुत्रों का ही उल्लेख हुआ है। कुछ स्मृतियों ने पतित एवं उसके पुत्न को जीविका से भी वंचित कर दिया 
है, तथा बौध।यन (२२४६), कौदिल्य (३।५), देवल, विष्णु० (१५३५-३६) । उपर्युक्त दोषों से ग्रसित होने 
पर सहभागियों को विभाजन के समय दायांश से वंचित ठहरा दिया जाता है। किन्तु विभाजन के उपरान्त यदि 
व्यक्ति दवा आदि से दोष मुक्त हो जाये तो उन्हें विभाजन के उपरान्त उत्पन्न हुए पुत्र के समान अधिकार प्राप्त होता 
है और वे पुनविभाजन को माँग कर सकते हैं ! यदि विभाजन के समय व्यक्ति दोषमुक्त हो और उसे दायांश प्राप्त 


४६. तेषां चौरसाः पुत्रा मांगहारिण:। न तु पतनीयस्य पतनीये कर्मोण कृते त्वतन्तरोस्पन्ना:) विष्णु धर्म- 
सूत्र (१५।३४-३६) । 

४७. पतितेनोत्पश्न: पतितो भवतीस्याहुरन्यत्र स्त्रिया:। सा हि परगामितरी । तामरिक्थामुपेयात्‌ । बसिष्ठ 
(१३॥५१-४३ ) ; कन्यां समुह्हेदेधां सोपब्रासामकिचनाम्‌ ।याज्ञ (३३२६१); तथा च॑ हारोत: --पतितस्थ तु 
कुमारी विवस्त्रामाप्लाव्याहोरात्रोपोषितां प्रातः शुक्लेबाहतेन वाससाच्छाद नाहमेतेथां न समेत इति त्रिरुच्चेरभिषाय 
तीथें स्वग॒हे बोहहेत । विश्वरूप (याज्ष० ३३२५७) । 


विभाजन के लिए दायादों को व्यवस्था दर्द 


हो जाय, किन्तु आगे चलकर वह दोषी हो जाता है तो उसे जो मिला रहता है वह छीना नहीं जा सकता है। 
आपस्तम्ब० (२।६॥१४।१५), गौतम (१८ रे८) एवं सन्‌ (६२१४) के कथन से प्रकट है कि यदि ज्येष्ठ पूत्न या 
भाई अनेतिक ढंग से कुल-सम्पत्ति का व्यय करें तो पिता या भाइयों द्वारा उन्हें विभाजव के समय दायांश से वंचित 
किया जा सकता है। 

यौतम (२८६।४३) एवं विष्णु० (१५॥३७) का कथन है कि प्रतिलोम विवाह से उत्पन्न (निम्न व्यक्ति 
द्वारा! उच्च जाति की सती से उत्पन्न) पुत्रों को शूद्रा से उत्पन्न ब्राह्मण-पुत्रों के सम्रान मानना चाहिये, अर्थात्‌ उन्हें 
उनके पिता द्वाश जीविका मिलनी चाहिये । किन्तु यह बात स्मरणोय है कि प्रतिलोम विवाह सहित माने जाते रहे 
हैं; कात्यायन (८६२-८६४) का कथन है कि 'वह पूत्र, जो अपनी जाति के अत्तिरिक्त किसी अन्य जाति के पति 
से विवाहित माता का पृत्न है, या जो समोत्र विवाह से उत्पन्न है, या जो संत्यास-धर्म से च्युत हो चुका है, वह्‌ 
अपनी पैतृक सम्पत्ति का अधिकार नहीं पाता । किन्तु वह पृत्र, जो एसी स्त्री का पृत्र है जो पति की जाति से हीन 
जाति की है और जिसकी विवाह-क्रिया सम्यरू ढंग से हुई है, पिता की सम्पत्ति पाता है !! किन्तु प्रतिलोम विवाह 
से उत्पन्न पुत्र को पैतृक सम्पत्ति नहीं मिलती । उसे उसके सम्बन्धियों से केवल भोजन-वस्त् मिलने का 
अधिकार रहता है। जब कोई सम्बन्धों न हों तो एसे पुत्त को पिता की सम्वत्ति मिल जाती है, किस्तु 
यदि पिता ने कोई सम्पत्ति नहीं छोड़ी है तो सम्बन्धियों के लिए यह अतित्रार्य नहीं है कि वे उसे 
भोजन-वस्त् दें | 
विभाजन-विधि एवं भाग-लिर्ण य 


विभाजन की मांग करने के पूर्व भाई को चाहिये कि वह अपनी बहिन तथा अपने भाईयों की 
बहिनों के विबाह के व्यय के लिए व्यवस्था अवश्य कर दे। इस विषय में निबत्धकारों एवं टीकाकारों में 
मरतेदय नहीं है। कौडिल्य (३५), विष्णु (१८३५ एवं १५३१) एवं बृहस्पति के सत से अविवाहित बहिनों के 
विवाह-व्यय की व्यवस्था होनी चाहिये, किन्तु मनू (६।११५), ग्राज्ञ० (२।१२४) एवं कात्यायन (5८४५८) 
के मत से भाइयों को अपनी बहिनों के विवाह के लिए एक-चौथाई भाग देना चाहिये । इस विषय में व्याख्या 
के लिए देखिये मिताक्ष रा (याज्ञ ७ २१२४) । मिताक्षरा ने विवाह में लगने वाले उचित व्यय की दूसरे ढंग 
से व्यवस्था की है और मन्‌ (६]११८) का उल्लेख कर असहाय, मेघातिथि एवं भारुचि के मतों की भी 
चर्चा की है। दायभाग (३३६ एवं ३६, पु० ६६-७०) के मत से यदि सम्पत्ति थोड़ी है तो अविवाहित 
कन्या के विवाह के लिए एक चौथाई मिलना चाहिये, किन्तु यदि सम्पत्ति पर्याप्त है तो केवल आवश्यक 
व्यय मिलना चाहिये । स्मृतित्रन्द्रिका व्यवहाररत्नाकर (प० ४६४), विवादचिन्तामणि (पृ० १३४) ने भारुचि 
का मत (केवल आवश्यक व्यय, कोई निश्चित भाग नहीं) माना है, किन्तु व्यवहारमयूख (पु० १०६), मदनरत्त 
एवं व्यवहारप्रकाश (पृ० ४५६) ने सिताक्षरा का मत (अविवाहित कन्या को विवाह के लिए उतना ही 
मिलना चाहिये जितना उसे पुरुष होने पर मिला होता) मान्य ठहराया है। 

भागों के निर्णय के पूर्व पैतृक सम्पत्ति से कूल के ऋणों का भुगतान, पिता द्वारा लिये गये नैतिक 
एवं वैधानिक ऋणों का भुगतान, पिता ह्वारा दिये गये स्नेह-दानों (प्रीतिप्रदातों). दोबी सहभाभियों 
का जीविकानिर्वाह, आश्रित वारियों एवं बैवाहिक व्ययों आदि को व्यवस्था अवश्य हो जानी चाहिये। देखिये 
मनु (5१६६, कुंटुम्ब-ऋण के लिए) याज्ञ ० (२।११७), नारद (दायभाग ३२), कात्यायन (८५०) आदि 
(पिता के ऋणों एवं प्रीति-दानों के लिए) एवं कात्यायन (५४२-५४३, विविध वैधानिक आवश्यकताओं के 


पछे० धर्शास्त्र का इतिहास 


लिए) ।४० यदि भाई अलग होना चाहते हों और उनमें कुछ का विवाह हो चुका हो और अन्य अभी अविवाहित हों, 
तो अविवाहितों के संस्कारों (विबाहाईि) के लिए संयुक्त कुल-सम्पत्ति से व्यवस्था होनी चाहिये ! यहाँ तक कि 
कोटिल्य (३।४) ने भी अविवाहित भादइयों एवं बहिनों के विवाह-व्यय की व्यवस्था दी है। याज्ञ० (२।१२४) 
नारद (दायभाग, ३३), बृहस्पति आदि ने व्यवस्था दी है कि पैतृक सम्पत्ति से छोटे भाइयों के संस्कारों (उपनयन, 
विवाह आदि) के लिए धन मिलना चाहिये ॥४४ 

यह हमले देख लिया है कि पिता अपने जीवन-काल में अपने से अपने पुत्रों को, एवं पुत्रों से पुत्रों को अलग 
कर सकता था और अपने पुत्नों को दायांश दे सकता था। पिता के इस अधिकार की ओर तैत्तिरीय सं हिता ( $8१5४) 
में भी ब्रकेत मिलता है; मन्‌ ने अपने पुत्रों में अपनी सम्पत्ति बाँदो थी । आपस्तम्ब ० (२।६॥१४॥११) का कथन है 
कि मन्‌ ने बँट्वारे में कोई अन्तर नहीं किया. अतः दायांश बराबर-बराबर होता है और ज्येष्ठ पुत की ओर अति- 
शयता अथवा अधिकानुराग प्र्दाशत करना शास्त्रविहित नहीं है एंवं तैत्तिरीयप्ंहिता (२५।२।७) का यह कथन 
कि वे “ज्येल्ठ पुत की वरीयता अधिक भाग देकर प्रकट करते हैं” केवल अनुवाद (तथ्य का कथन) मात्र है तथा यह 
वैदिक कथन केवल क७छ लोगों द्वारा शास्त्रानुकूल व चलने का अपवाद प्रदर्शित करता है। विरोध में कोई अन्य बात 
नहीं पायी जाती, अत: सामान्य नियम समान द्ययांश ही था, जैसा कि ज॑मिनि (१०३।४३) का कथन है--'संमस्याद- 
श्रुतित्वातू' औरजिस एर मिताक्षरा (याज्ष ० २२६४) की निर्भरता पायी जाती है। तैत्तिरीय संहिता के कथन से स्पष्ट 
है कि प्राचीन काल में दोनों नियम प्रचलित थे ; समान दायांश एवं ज्यष्ठ पुत्त के प्रति अधिकानु राय | आपस्तम्ब ( २४६) 
१४१७) ने स्पष्ट कहा है कि कुछदेशों में सोला, काली गायें, या भूमि की काली उपज ज्येष्ठ का विशिष्ट भाग है।*०" 
प्रायः सभी सूत्तों एवं स्मृतियों ने समान जाति की पत्यों के पुत्रों में समान दायभाग का नियम घोषित किया है (आप- 
स्तम्ब २।६११४॥१; बौच्या० २।२।२-३; सन्‌ ६7१५६; याज्ञ० २११७; विष्णु० १८३६; कीठिल्य ३।५; बृहस्पति, 
कास्या० ८३८) | इनमें कुछ ने ज्येष्ठ के लिए विशिष्ट भाग की व्यवस्था दी है, जिसे उद्धार संज्ञा मिली है। 

कौटिल्य का कथन है--अपने जीते-जी पिता को विभाजन में विशेषता नहीं प्रकट करनी चाहिय और न किसी 


४८. ऋणरिक्थयो: समो विभागः ! अर्थशास्त्र (३॥४) ; ऋण प्ीतिप्रदान च दत्त्वा शेष विभाजयेत्‌ ।कात्या० 
(८५०, स्मृतिय ० २, प्रृ० २७३, व्यवहारनि्णय पृ० ४४६); कुदुस्बार्थमशक्‍्तेन गृहीत॑ व्याधितेन वा। 
उपप्लवतिभित्त च विद्यादापत्कृतं तु तत्‌ !। कम्यावंबाहिक चेव ध्रेतकार्ये च यत्कृतम्‌ । एत्तत्सवं प्रदातव्यं कट्म्बेनकृत 
प्रमो: ॥ कात्यायत (४४२-५४३, अपराक पु० ६४७; स्मृतिच० २, पु० १९७४-१७५; विवादरत्नाकर पृ० ५६) । 
यहाँ प्रभो: का अर्थ 'प्रभुणा'' है । 

४४- संनिविष्टसममसंनिविष्टेश्यो सेदेशनिक दद्यु: । कन्यास्यश्च प्रदानिकम्‌ । अथंशास्त्र (३५) ; असंस्कृता 
ऋतरस्तु ये स्थुस्तत्र यवीयसः । संस्कार्या श्रातुभिश्चेव पंत्‌कान्मध्यगाडचात्‌ । बृहस्पति (स्मृतिच० २, पृ० २६६, 
वि र० पु० ४६२) ; व्यवहारसयुख (प्र०१०६); अपरा्क (१०७३१); पराशरमांघवीय (हे, पृ० ५०८); 
व्यवहारत्रकाश (पु० ४१४); विश्वरूप (याज्ञ ० २१२४); सदनपारिजात (पृ० ६४८) । 

५०. एकघधनेन ज्येष्ठ तोषयित्वा |" ज्येष्ठो दायाद इत्येके | देशविशेषे सुचर्ण कृष्णा भाव: कृष्ण भौस॑ 
ज्येष्ठस्प“ “ तच्छास्त्रेविप्रतिषिद्म्‌ । मनुः पृत्रेभ्यों दायं व्यमजवित्यविशेषेण श्रूयते । अथापि तस्माज्ज्येष्ठं पुत्र 
घनेन तिरवसाययस्तोत्येकवच्थूयते | अथापि नित्यायुवादमविधिमाहुर्न्यायविदों तथा तस्मादजावयः प्शूनां सह चरस्तीति। 
“सर्वे हि धमंयुकता भागितः । आपस्तम्ब० (२।६१४॥१, ६-७, १०-१३) । 


विभाजन में ज्येण्ठ पुत्र की विशेषता घ७१ 


को अकारण वड्चित करना चाहिये । (३५) ।**१ यही बात कात्याथन (८४३) ने कही है । किस्तु यदि हम स्मृति- 
यों के कुछ वचनों को (यथा याज्ञ० २११६; नारद, दायभाग १५) शाब्दिक अर्थ में लें तो प्रकट होता है कि प्रावकालीन 
भारतीय पिता पैतृक सम्पत्ति को मचीनुकूल ढंग से अपने पुत्दों में वितरित करते थे | नारद (दायभाग, १५) का 
कंथन है--जब पिता अपने पृक्ों में सम्पत्ति बाँट देता है तो वह वैधानिक विभाजन है, अर्थात्‌ हम उसे काट नहीं 
सकते, भले ही वह कम हो, बराबर हो या अधिक हो । बृहस्पति नें लिखा है कि यदि (पिता द्वारा) व्यवस्थित 
विभाजन परिवतित हो तो दण्ड मिलता है । आगे चलकर ये वचन या तो पुराने काल के लिए उचित ठहराये गये 
(व्यवहारमयूख पृ० 56 ) या पिता की स्वाजित सम्पत्ति से सम्बन्धित माने गये (मिताक्ष रा, याज्ञ० २१११४), या ऐसा 
समझा जाने लगा कि यदि पिता का विभाजन वैधानिक है तो वह तोड़ा नहीं जा सकता, किन्तु यदि वह अवेधानिक 
है तो परिवर्तित किया जा सकता है (मिता०-याज्ञ ० २११६ ; मदनरत्न, मदनपारिजात प१० ६४६ ) ॥ स्वयं नारद 
(दायभाग, १६) ने लिखा है कि यदि पिता रोगग्रम्मित हो या क्रोध में हो (अपने पृत्न या पुत्रों से ) या विषयासक्त हो 
या शास्त्न-विरुद्ध कायं करता हो, तो उसको अपनी इच्छा से दायभाग विभाजित करते का कोई अधिकार नहीं है । 

ज्येष्ठ पुत्र को प्राचीन काल से अब तक विशिष्टतः मिलती रही है। यह विशिष्टता कई रूपों में प्रकट होती 
रही है । कुछ मतों से ज्वेष्ठ पुत्त को सम्पूर्ण सम्पत्ति मिल जाती थी । आप० (२६१४६) , मन्‌ (6१०५-१०७), 
नारद (दायभाग, ५) ने इस मत की ओर निर्देश किया है। मन्‌ (६।१०५-१०७) ने लिखा है कि ज्येष्ठ पृत्र सम्पूर्ण 
पृतृक सम्पत्ति पा सकता है, किन्तु उन्होंने यह भी लिखा है कि अन्य पुत्र ऐसी स्थिति में अपने ज्येष्ठ भाई पर अपनी 
जीविका आदि के लिए उसी प्रकार निर्भर हैं जिस प्रकार अपने पिता पर ! मन का कथन है कि ज्वष्ठ पुत्त जन्म के 
कारण पिता को पितु-ऋण से मुक्त करता है; अत: बह पित्ता से सम्पूर्ण सम्पत्ति पाने की पात्रता रखता है (देखिये 
इस -पग्रस्थ का भाग २, अध्याय ७) । 

ज्येष्ठ पुत्र को कुछ अधिक सुविधाएँ भी दी जा सकती थीं, उसे कुछ अत्यन्त सुन्दर एवं बहुमूल्य 
पदार्थ देकर शेप धन का विभाजन हो सकता था। ऐसा ही आपस्तम्ब० (२६१४१) एवं बीधायन० [ २।२।२-५) 
ने त॑त्तिरीय संहिता (२२२७) को समझा है ५२ मनु (६१९४) के मत से ज्येष्ठ पुत्र को सम्पत्ति का सुन्दरतम 
रूप मिल सकता है, उसे श्रेष्ठ वस्तु मिल सकती है और दस पश्ञओं के दल का सर्वोत्तम भाग मिल सकता है । कौटिस्य 
(३६) ने उशना का उल्लेख करके लिखा है कि एक माता के पुत्रों में ब्राह्मणों में ज्येष्ठ पुत्र को बकरियां, क्षत्नियों 
में घोड़े, वैश्यों में गायें एवं शूद्रों में भेड़े, विशिष्ट भाग के रूप में प्राप्त होती हैं। यदि पशु थे हों दो ज्येष्ठ पुन्न को 
बहुमूल्य रत्नों को छोड़कर एक दशांश अधिक भाग मिलता है, क्योंकि वह श्राद्धकर्म द्वारा पिता को नरक के बर्धनों 
से मुक्त करता है। स्वयं कौटिल्य न लिखा है कि ज्येष्ठ पुत्त को प्रिता की मुत्यु के पश्चात्‌ उसके गहने एवं यान मिलते 


५१. जीवद्विसागे पिता नेक विशेषयेत्‌ ;॥ चेकमकारणान्निबिमजेत्‌ । अर्थशास्त्र (३४, पृ० १६१); 
जीवदिभागे तु पिता नेक पुत्र विशेषयेत्‌ । निर्माजयेन्त चंवेकसकस्सात्कारणं बिना ॥ कात्या» (८४३, दायभाग 
कक, पृ० ५६; वब्य० भ्र० पु० ४३४६) । 

१२. मनुः पुत्रेम्यों दाय॑ं व्यमजदिति श्रुतिः। समशः सर्वेवामविशेषात्‌ । वर वा रूपमुद्धरेजज्येष्ठ: तस्माज्ज्येष्ठ 
पुत्र धनेन तिरवसाययस्तीति श्रुति: । बौधा० (२।२।२-५) । स्मृतिच० (२, प्र० २६० ) एवं आप० ने 'निरवताययन्ति' 
को 'तोषयन्ति' के अर्थ में ग्रहण किया है। वि० र० (य० ४६७) ते इस प्रक्नार व्याज्या की है--ज्येष्ठ पृत्रं 
धनेनोद्धरणलक्षणन निरवसाययन्ति इतरप॒श्रेम्यः पृथक्‌ कुबृन्ति । 


फ७२ धर्ंशास्त्र का इतिहास 


हैं, मध्यम पुत्र को शय्या आसन एवं पिता द्वारा प्रयुवत पीतल के भोजनपात्र मिलते हैं, कनिष्ठ पुत्रों को काला अन्त । 
(तिल), लोहा, घरेलू बरतन एवं बैलगाड़ी मिलती है। हारीत ने लिखा है--“विभाजन पर ज्येष्ठ को एक बेल, अत्यन्त 
मूल्यवान सम्पत्ति, पूजा की मूति एवं पैतृक भवन मिलता है, अन्य भाइयों को बाहुर जाकर नये घर बनवाने चाहिये, 
किन्तु यदि भवन एक ही हो तो ज्येप्ठ को दक्षिण भाग (सुन्दरतम ) मिलता चाहिये ।” यह वरीयता उद्घार[ अर्थात्‌ जो 
पहले निकाला जाय) के नाम से घोषित है (मनु ६११५४-११६, विष्णु० १५।३७ आदि) । सम्पत्ति के विशिष्ट 
विभाजन के कुछ अन्य नियम भी थे। गौतम (२५।५) के मत से ज्येष्ठ को विशिष्ट रूप से सम्पूर्ण सम्पत्ति का 
बीसवाँ भाग, एक बैल एवं एक गाय, और एक याय [ पृथक्‌ रूप से ), एक रथ जिसएें घोड़े, गदहे जोते जाते हों तथा 
एक बल की वरीयता प्राप्त होती थी । मनू (६११२) के मत से ज्येष्ठ को अलग से सम्पूर्ण सम्पत्ति का बीसवां भाग, 
सम्पत्ति का सर्वोत्तम एवं अत्यन्त मूल्यवान भाग, मध्यम को उसका आधा (अर्थात्‌ चालीसवाँ भाग) तथा कनिष्ठ 
को उसका चौथाई (अर्थात्‌ अस्सीवाँ भाग) मिलना चाहिये! और देखिये वसिष्ठ० (१७४२), तारद (दायभाग, 
१३), बृहस्पति, शंख-लिखित आदि । 
आगे चलकर ज्येष्ठ पुत्र के विशिष्ट भाग एवं पिता के विशिष्ट भाग के प्रति बिरक्ति उत्पन्न हो गयी । कात्यायन 
(फरे८) ने लिखा हैं कि जब माता-पिता एवं भाई लोग संयुक्त सम्पत्ति को बराबर भाभ में बाँटते हैं तो यह धर्म 
(वैधानिक) है। बृहस्पति का कथन है कि पिता एवं पुत्रों को पृथक्‌ धन एवं घरों में बराबर भाग लेना चाहिये, किन्तु 
पिता के स्वाजित धन में पिता की इच्छा के विरुद्ध पुत्न लोग भाग नहीं पा सकते । व्यवहारमयूख ( पृ० ६५) ने इससे 
निष्कर्ष निकाला है कि पितामह या अन्य दूर के पूर्वजों की सम्पत्ति में पिता की इच्छा के विरुद्ध पुत्त लोग विभाजन की 
माँग कर सकते हैं। | 
मन (&।१२५)के अनुसार एक ही जाति की पत्नियों से उत्पन्न पुत्रों में जो सबसे पहले उत्पन्त (यहां तक कि 
छोटी पत्नी से भी ) होता है वही ज्येष्ठ होता है, जुड़वां भाइयों में पहुले उत्पन्न होनेवाला ज्येष्ठ होता है। किन्तु 
कई जातियों की पत्नियों में समान जाति बाली पत्नी का पुत्र (भले ही वह बाद को उत्पम्न हुआ हो) ज्येष्ठ होता 
है, और नीच जाति वाली पत्नी का पुत्र (भले ही वह पहले उत्पन्त हुआ हो) कनिष्ठ कर दिया जाता है। यही बात 
देवल (व्य० २० पृ० ४७७ एवं व्यवहा रचिन्तामणि पृ० १२८) में भी पायी जाती है। 
ज्येष्ठ पुत्र एवं पिता की दायांश-सम्बन्धी वरीयता के विरुद्ध बातें इतनी बढ़ गयीं कि आगे चलकर यह वृत्ति 
नियोग-ग्था एवं अनूवनन्‍्ध्या (बाँझ गाय की यज्ञ में बलि) के समान ही गहित मानी जाने लगी ।४३ इस विशय में भिता- 
क्षरा तथा अन्य लेखकों के तक अवलोकनीय हैं। मनु के सबसे प्राचीन दीकाकार समेधातिथि ने मन (६११२) की 
व्याध्या में बत[या है कि नियोग-सम्बन्धी एवं ज्येश्ठ पुत्र के विशिष्ट अंश से सम्बन्धित बातें केवल प्राचीन काल में हीं 
प्रचलित थीं, काल एवं देश के अनुसार स्मृत्रियों के वचन परिवतित होते हैं। प्राचीन काल के सूत्र, जिनमें ददिक 
विद्याथियों को वैदिक भन्त कण्ठस्थ रखने पड़ते थे, आज कल (मेधातिथि के काल में भी) प्रचलित नहीं हैं। स्वयं 
मनु (१।८५) ने कहा है कि विभिन्‍न युगों में विधिन्त धरम होते हैं। किन्तु मेधातिथि ने इस तक को नहीं माना है। 
उतका कथन है कि विभिन्‍न यूय्रों में विभिन्‍न धर्म नहीं होते, किसी देश में धर्म के पालन में कोई बाधा नहीं है। यद्यपि 


५३. नियोग प्रथा के लिए देखिये इस ग्रन्थ का भाग २, अध्याय १३। अनुबस्ध्या' (अनवन्धया) का अं 


है बांस गाय, इसको अग्निष्शोम यज्ञ के अस्त में डदयनीया इष्दि के पश्चात्‌ बलि दी जाती थी । देखिये इस प्रन्थ का 
जाग २, अध्याय ३३ ! ह 


ज्येष्ठ के विशेष दाय को आलोचना; कुछ शास्त्रवचनों का कालातोत होना ८७३ 


सत्न आज नहीं किये जाते, किन्तु उनका किया जाना आज भो सम्भव है। मिताक्षरा (याज्ञ० २११७) में उपस्थापित 
तर्क संक्षेप में, निम्न हैं--शास्त्रों में दी गयी (मनु ६१०५, ११२, ११६, ११७, याज्ञ ० २११४) असमान विभाजन 
की विधि का उपयोग नहीं होना! चाहिये / बह लोगों द्वारा गहित मानी गयी है, क्योंकि याज्ञ ० (१॥१५६) में 
आया है कि वह क्रिया जो शास्त्र विहिते है, किन्तु जनता द्वारा गहित मानी जाती है, नहीं सम्पादित होनी चाहिये, 
क्योंकि उससे स्वर्ग की प्राप्ति नहीं होती । उदाहरणाथ, यद्यपि याज्ञ ० (९।१०६ ) ने ब्राह्मण अतिथि के लिए एक बड़े 
बैल एवं बकरे को काटने की व्यवस्था दी है, किग्तु आज ऐसा लोग नहीं करते, क्योंकि लोग इसे गहित समझते हैं. या 
जिस प्रकार यह श्रुतिबाक्य हैं कि “मित्र एवं वरुण के लिए अत्‌ बच्ध्या (बाज गाय) काटो जानी चाहिये ।” किन्तु 
आज यह नहीं किया जाता, क्योंकि लोग इसे बुरा मानते हैं! एंसः कहा गया है--/जिस प्रकार नियोग-प्रथा एवं अनु- 
बख्याहुनन का आज प्रचलन नहीं हे, उसी प्रकार ज्उंष्ठ पुत्र को विशिष्ट अंश देने को मान्यत! भी आज 
नहीं है ।' और दंखिय आपस्तम्ब> (२॥६॥१४।१-१४) । अतः: शास्लविहित असमान भाग-निर्णय आज 
सामान्य मनोभाव के विरेद्ध है | स्मृतिचन्द्रिका (२, पृ० २६६) में आया है कि धारेश्वर ने भी मन्‌ 
(5।११०) के बाक्य वा विवेचन नहीं किया है, क्योंकि उस समय तक उद्धार विभाग की विधि ही भमाष्त हो 
चुकी थी । 

स्मृतिचन्द्रिका ने विश्वरूप के इस कथन का कि “जिस प्रकार विद्वान ब्राह्मण के लिए बेल शवं बकरा 
काटना आज शिष्टों द्वारा उचित नहीं माना जाता, उसी प्रकार उद्धार (ज्येष्ठ पुर्ठ को विशिष्ट अंश देना) भी 
उचित नहीं माना जाता”, खण्डन किया है । इसका केथन है कि जब स्मृति-वचतों एवं शिष्टाचार में विरोध 
खड़ा हो जाय तो अन्तिम को ही दुबंल मानना चाहिये और प्रथम को मान्यता मिलनी चाहियें। बैल न देना 
शिष्टाचार नहीं कहा जा सकता, प्रत्युत यह शिष्टाचार के अभाव का द्योतक है । स्मृतिचन्द्रिका ने मिताक्षरा के इस 
कथन का भी खेण्डन किया है कि लोग ज्येष्ठ पुत्र को विशिष्ट अंश देना गहित मानते हैं। इसका कथत है कि 
यदि विद्या, ग॒णों एवं पवित्र कर्मों से संयुक्त ज्येष्ठ पुत्र को विशिष्ट अंग दिया जाता है तो लोग इसे प्रशंसनीय 
समझते हैँ | मदनरत्न ने यथा नियोग आदि एवं आदि-पुराण का उद्धरण दिया है। व्यवहारप्रकाश (पु०- 
४४२-४४३) ने सामान्यतः सिताक्षरा का अनुसरण किया है, किन्तु यह कहकर विरोध भी किया है कि इस 
विषय में कोई थास्तविक श्षूति-विरोध नहीं है। यदि ऐसी बाठ रही होती, और श्रुतिवचन सभी युगों के लिए 
घोषित है, तो असमात विभाजन सभी यगों में वर्जित माना जायगा और यह निष्कर्ष निकलेगा कि वे श्रुतिवचन 
जो असमान विभाजन की बात करेंगे प्रामाणिक नहीं होंगे, क्योंकि यह (असमान विभाजन) सभी यूमों में नहीं 
प्रयोगित टोगा (किन्तु वास्तव में ऐसा था) । इसके अतिरिक्त बौधायन ने एक अन्य श्रृतिवाक्य दिया है जिसने 
असशान विभाजन की चर्चा की है। व्यवहारप्रकाश ने इस बात की रक्षा करने हेतु कि लोगों द्वारा जो गहिंत 
माना जाता ह उसे नहीं करना चाहिये, व्यवस्था दी 2 कि याज्ञ ७ (१११५६) के 'लोक' क्ता अर्थ है युग; नहीं तो 
टूस बात मे, कि क्‍या थिष्टाचार है और किससे स्वर्ग-प्राप्ति नहीं होती, विस्येश्न उत्पन्न हो जायगा। साधारण लोगों 
द्वारा, जो शास्त्रों की बातें वहीं जानते, वैसा काये नहीं किया जा सकता जिपसे स्थर्ग॑-प्राप्ति नहीं होती, क्यों कि ऐसे सोम 
अग्नि एवं सोम के लिए की गयी पश-हिसा को महित सान सके हैं। इस विवेडन से प्रकट होता है कि श्रुतिबचन एवं 
जोगों हर प्रयुक्त मान्यताएँ क्रमश: अश्रयकक्‍्त हो गयीं और साधारण लोगों के तर्क एवं सामास्य जान श्रुतिवचन के 
विरोध ४ पड़ गये | मिताक्षर, ने स्पष्ट कहा हे कि लोगों द्वारा जा गर्हित माना जाते हे उसे नहीं करना चाहिये, भछे 
ही पहुे। 36 मान्य रहा हो और उसके पीछे श्रुतियों एवं स्मृतियों के वचन रहे हों | जो लोग सामाजिक विधियों एवं 
लॉगों के व्यवहारों में परिवर्तन देखन। चाहते हैं वे याज्षवल्वप एवं मन (४१७६ ) के एक समान वचनों तथा किण्शु- 

शेर 


य्ज्ड घमंशास्त्र का इतिहास 


घर्मसूत्र (७१।८५ ) एवं मिताक्ष रा के प्रमाणों का सहारा लेते हैं।**मित्र भिश्र-ज से कट्टर लेखंक 'लोक' एसे सीधे शब्दों 
को भी तोड़ते-मरोडते हैं, क्योंकि वे यह मानने को सब्नद्ध नहीं हैं कि साधारण लोग (विज्ञ लोगों द्वारा मान्य ) शास्त्र- 
बचनों के विरोध में जाने के योग्य हो सकते है । सरल रूप रे यह कहने के स्थान पर कि प्राचीन मान्यताएँ एवं व्यवहार 
आगे चलकर सामान्य जनता द्वारा संशोधित हुए, भिन्न मिश्र-जेसे लेखक कहते हैँ कि इन बातों में सामान्य लोगों की 
बातें नहीं सुनी जानी चाहिये; वे यह भी कहते हैं कि प्रत्णेक युग को अपनी विशेषताएं होती है, किन्तु सामान्य जनता 
को किसी (एक युग के लिए र मृत्यिः द्वार; निश्षर्ति व्यवहारों को परिवतित करने का कोई अधिकार नहीं है। ऐसा 
कहना केवल वास्जाल या वाक्‍छल मात्र है कि “बल न काटना शिष्टाचार नहीं है, प्रत्यृत वह शिष्टाचार का अभाव है।'' 
जो बात स्पष्ट है वह यह है कि सामान्य जनता नियोग एवं यज्ञों में मोवक् को गहित मानती थी और आगे चलकर यूतों 
एवं स्मृतियों के लेखकों ने इसे मान लिया और कलियुग में ऐसे व्यवहारों को, जो श्रृतियों द्वारा आस्ापित एवं विहित थे, 
वर्जित कर दिया, अर्थात्‌ सामान्य जनता का स्व॒र एवं उसका विद्रोह पूज्य बेंद के शब्दों के ऊपर उठ गया । 
यद्यपि ज्यष्ठ पुत्र को अधिक भाग या सम्पु ण॑ सम्पत्ति देना भागे चलकर सामान्यतः बन्द हो गया, किन्तु इसके 
चिह्ल आज तक भी देखने में आते हैं। आजकल भी कुछ ऐसी रियासतें, जमीन्दा रियां या राज रहे हैं जहाँ केवल एक 
उत्तराधिकारी को सम्पूर्ण सम्पत्ति मिल जाती रही है। कहीं-कहीं रूढ़ियों के अनुसार कुछ अविभाज्य रियासतें भी 
रही हैं, यथा--देशमुख एवं देशपाण डे नामक वतन । कहीं-कहीं परम्पराओं के आधार पर अधिक भाग [ज्येष्ठांश या 
मोटप) भी विभाजन के समय दिये जाते रहे हैं। 
विभाजन-सम्बन्धी भाग-निर्णय के लिए निम्नलिखित व्यवस्थाएँ अवजोकनीय हैँं--(१) जब पिता एवं 

पुत्नों में विभाजन होता है तो भत्त्येक को पिता के समान ही भाग मिलता है; (२) जब त्ञाएयों में विभाजन होता है 
तो प्रत्येक को बरावर-बराबर मि लता #; (३) क्सी व्यगित के मृत होने पर उसझे पुत्र को रिक्थाधिकार प्राप्त हो 
जाता है; (४) जब विभाजन ऐमे सदस्यों में होता हे जो चाचा या भतीज हैं था चजेरे भाई हैं तो वह खानदान के 
अनुसार होता है, किन्तु एक ही शाखा के सदस्यों में सम्पत्ति के अनुसार होता है । यह नियम स्पष्ट रूप से कौटिल्य 
(३१४), याज्ञ ० (२।१२०), बृहस्पति एवं कात्याथत (८५५-८५६) में व्यक्त है। अन्तिम नियम की व्याख्या 
आवश्यक है। याज्ञ० (२१२०) का कथन हूँ--“उन लोगों के बारे में, जो विभिश्व पिताओं के द्वारा अधिकारी होते 
हैं, भाग-निर्ण य पिताओं के अनू सार होता है।” कात्यायन का कथन है--“जब कोई अविभाजित भाई मर जाता है तो 
ज्येष्ठ या किसी अन्य भाई को चाहिये कि बे उसके पुत्न को पैतुक सम्पत्ति का भायी नतायें (किन्तु यह तभी होगा जब 
उसे पितामह से कोई रिक्थाप्रिकार न प्राप्त हुआ हो); उसे उसके चाचा या बरबेरे भाई द्वारा उतता भाग मिलता 
चाहिये जितना उसके पिता को (जीवित रहते) मिलता; प्रत्येक दायांश सभी भाइयों (जो मृत भाई के पुत्र हैं) के वैधा- 
निक भाग के समान्‌रूप ही होगा । या उसके पुत्र (मरते हुए भाई के पुत्र केपुत्च ) को भी वह भाग सिल्लेगा ; इसके आगे 
(अर्थात्‌ मृत भाई के पोत्न के बाद) विभाजन की माँग की इतिश्री हो जाती है !” यह कहा गया है कि पतृक सम्पत्ति 
(पित्तामह-द्वब्य ) में पुत्रों एवं पौत्नों का जन्म से ही समान अधिकार है, किन्तु पौत्नों का भाग-निर्णय उनके पितःओं के 
द्वारा ही होता है, अर्थात्‌ उन्हें व्यक्तिगत हैसियत से नहीं मिलता । इसे हम कुछ उदाहरणों से व्यक्त करते हैं । 


५४. परित्यजेदश्रकामो यो स्थातां बर्मंवर्णितो । घ्म चा्यसुखोदर्क लोकविक्रष्टमेव च॥। सनु (४/१७६); 
थम विरुद्धों चार्थंकामों । लोकविद्विष्टं च धर्म मपि (परिहरेत) । विष्णुधमंसूत्र (७१८४-८५) ; जनघोषे सति क्षुद्रकर्म 
न कर्यात्‌ । बाहेंस्पत्य अथंशास्त्र (१६६५) । 


दायादों को भाग-झल्पना ष्ज्भ्‌ 


मान लीजिये क, ख, ग, घं, ड., च, छ, ज, झ, जा का एक सथुकत परिवार है और क, ख, य, थ विभाजन किये 





कं बिना ही मर जाते हैं; ख का ड- नामक पुत्त, ग का च एवं छ नामक पुत्र और 
० ० ०३० | घ के ज, झ एवं वा नामक पृत्र बच रहते हैं! यदि ड-, च, छ, ज, झ, व्य 
ख तर घ विभाजन की माँय करें तो इन छः व्यक्तियों में प्रध्येक को छठा भाग 
| | | नहीं मिलेगा, बल्कि विभाजत उनके पिताओं हारा होगा, अर्थात्‌ ड- को जो 
ड. ।।। | | खकाअकेला पुत्र है, एक-लिहाई भाग मिलेगा, च एवं छ (जो य के पूत्र हैं) 


॥। 
। 
च्‌ छ ज॑ झ ज्य को एक-तिहाई (अर्थात्‌ प्रत्येक को एक छठा भाग) मिलेगा और ज) झ एवं व 
को एक-तिहाई (अर्थात प्रत्येक को एक-नर्वा भाग) मिडेगा। यही बह तब हरी होगी जब के, खे, ग॒ मर जायेंगे और 
घ तथा ड., च, छ, ज, झ एवं ज्य बच रहेंगे। तब घ को, जो ड., च, छ का चाचा है, अपने पन्नों ज, झ एवं वव के साथ 
केवल एक-तिहाई ही मिलेगा । 


एक अन्य उदाहरण लीजिये-- 





के (मृत) 

जा (आज बोर कज कद कक 

ख्‌ ग (मृत) | (मृत) हैं (मृत ) 
| । 

| | चे (मृत) छ (मृत) 

ग्‌ सर | | 
| ] |... ज (मृत) 

च५ चर च्‌ | 

व्ग 


मान दीजिये एक संयुक्‍तत परिवार का स्वामी क॒ मर जता है और उत्तका पुत्र ख, दो पौन्न ग, एवं. मं, तीन 
पौत् च३, च२ एवं च३ तथा एक प्रपोत व्य बच रहते हैं।, यहाँ जय कोई दाय-अ नहों मांग सकता, क्योंकि वह अपने एक- 
स॒म्रान पूर्वज के से, जो मृत हो चुका है, चौथो पोड़ो के दाद का है। अतः संयुक्त सम्पत्ति तौन भागों में बेठेयी; ख को 
एक-तिहा।ई मिलेगा, ग। हवं ग. को मिलकर एक-तिहाई मिलेगा जौर च,, च.. एवं च, को मिलकर एक-तिहाई प्रिलेगा ! 





हक उदाहरण और बेखिय -- 
के (मृत) 
फ मर घ ड्ड. 
| 
मा 
। है | 
रा ख़्‌ ख़्‌ 


माव लीजिये एक संयुवत परिवार का स्वामी क मर जांता हैं और उसके पीछे ख, गे, के एवं ड- नामक चार 
पत्र, ख 4, छ. एवं ख, तथा ग३ एवं घ३ नामक पाँचपौत बच रहते हैं। भौर मान लीजिये कि आगे चलकर श्र मर जाता 


झछ७६ धमंशास्त्र का इतिहास 


है | तब ख ३ अपना भाग, जो एक-चौथाई का एक-तिहाई भाग (एक-बारहवाँ भाग) है, पाता है और अलग हो जाता 
है, किन्तु शेष लोग अभी संयुबत ही रहते हैं। इसके उपरान्त ग मर जाता है और क्रमशः घ, उ एवं ख. भी मर जात्ते 
हैं। एंसी स्थिति में ख, व्यक्ति ग; एवं ध, से भाग लेने के लिए मुकदमा करता है । यहाँ भी वही नियम लागू होगा। 
जो सम्पत्ति ख की मृत्यु के उपरान्त बची वह तीन भागों में बेंटेगी और खब , ग4 एवं घर, में प्रत्येक को (जोख,ग,घके 
उत्त राधिकारी हैं) उस सम्पत्ति का एक-तिहाई प्राप्त होगा । 

मतु (द।४७) ने बलपूर्वक कहा है--“विभाजन एक बार होता है, कन्या एक बार दी जाती है (उसका विवाह 
एक बार हॉता है), एक ही बार कोई ऐसा कहता है 'में यह दान करूँगा--अच्छे लोग ये तीनों एक ही बार करते हैं।' 
इसका तत्त्पयं यह है कि एक बार का किया भया विभाजन अन्तिम होता है, साधारणतः वह दुबारा नहों उभाड़ा जाता । ६६ 
किन्तु इस नियम के अपवाद भी हैँ । विभाजन के उपरान्त पुत्नोत्पत्ति पर पुनविभाजन होता है। बृहस्पति का कथन है; 
जब कोई अण्ना देश छोडकर अन्यत्ञ चला जाता है तो जब उसका उत्तराधिकारी पुत्र: अपने देश लौट आये तो उसे 
उसका भाग अवश्य मिलना चाहिये। चाहे वह (उत्तराध्रिकारों) तीसरी या पाँचवीं या सातवीं पीढ़ी (छिसने देश 
छोड़ दिया था उमसे आगे की ) का हो, यदि उसका जन्म एवं कुल निश्चित रूप से ज्ञात हो जाय तो उसे रिक्थाधिकार 
मिल जाता है। जिन्हें मौल एवं पड़ोसी लोग सहभागोी के रूप में जानते हैं, यदि वे विभाजन के उपरान्त आकर अपना 
भाभ माँग तो उन्हें गोत्जों से पतृक सम्पत्ति या भूमि का भाग मिल जाता है ।१६ व्यवहारस्त्ताकर का कथन है कि 
देवल का यह निशम कि चौथी पीढ़ी तक ही भाग मिलता है, केवल उन लोगों के लिए लागू होता है, जो एक ही स्थान 
या देश में निवास करते हैं, किन्तु बहस्पति का यह नियम कि दायभाग सातवीं पीढ़ी तक भी मिल राकता है, उन लोगों 
के लिए है जो किसी दूसरे दश में चले गय हैं । बहस्पति के ये नियम प्रकट करते हैं कि एक बड़ी लम्बी अवधि के 
उपरान्त भी कोई उत्तराधिकारी संयुक्त कुल-सम्पत्ति के भाग का अधिकारी हो सकता है। 

एक दूसरा नियम यह है कि यदि संयुक्त परिवार की सम्पत्ति का कोई भाग छल से छिपा रह गया हो और 
आगे चलकर उसका पता चल जाय या भ्रम या संयोगवश कोई भाग विभाजित होने से बच गया हो, तो प्रथम विभाजन 


५५४. सकृदंशों नियतति सकृत्कग्या प्रदीयते | सकृदाह ददामोति त्रौष्येतानि सतां सकृत्‌ || मनु (5४७) । 
और देखिये नारद (स्त्री [सयोग २८) एवं वनपर्व (२६४।२६) । 

५६. गोत्रसाधारण त्यकत्वा योग्यदेश समाञ्ित: ; तद्ंश्यस्यामतस्यांश: प्रवातव्यों न संशयः ॥ तृतीयः पंच- 
मश्चेब सप्तमो घापि यो भवेत्‌ । जन्सनामपरिज्ञाने लभेतांश ऋसांगतम्‌ ॥ य॑ ,परम्परया मौला: सामस्ता: स्वासिन 
विद: | तदस्वयस्थागतस्य दातव्या गोन्नजे्स ही ॥ बृहस्पति (दाबभाग ८ा२-३; स्मृतिचर० २, पृ० ३०७-३०४८; 
दायतत्त्व पृ० १८०; बि० २० पृ० ५४०--५४१ )। 'मौलाः के बिषय में देखिये--“थे तत्न पूर्त सामसताः पश्चादे- 
शानत्तर गताः । तन्मुलत्वात्तु ते मौला ऋषधिधि: संप्रकोतिता: ॥ कात्या० (मिताक्षरा याज्ञ ० २॥१५१; अपरा्क 
पूृ० ७६० ) । कात्यायन ने भऔौल' की उत्पत्ति 'मूल' से मावी है । उनके कथन से वे जो पहले सामग्त (पड़ोसी) थे, 
किन्तु कालास्तर में बाहर चले गये (अन्यश्न चले गये) वे मौल कहे जाते हैं । 

५७. यस्त्वाचतुथ दिविभक्तविमक्तानामित्यादिदेवलोक्तनियम: स सहवासादों । अर तु दूरबु्गंसवासादा- 
वित्यविरोध: । वि० २० (पृ० ५४१) । स्मृतिच० (२, पृ० ३०८४) का कथन है कि अन्तिम पद्य भूमि! को ओर 
संकेत करता है (अर्थात्‌ बिभाजन केबल अचल सम्पत्ति के वि्य में हो फिर से हो सकता हैं) । तदवेत चिरप्रोषित- 
यंश्येन समन्ताहासिभिमौल रात्मज्ञापनपुर्वेक भागग्रहर्ण कायम | दायभाग (झड़) । 


विदेशागत दायाद एथं उद्घाटित द्रव्य के लिए पुनविभाजन द्र्७छ 


के आधार पर ही भागानुसार उसका विभाजन होता है। ऐसी स्थिति में पुन भाजन नहीं होता, प्रत्युत एक दूसरा 
विभाजन होता है (मनु 6२१८; याज्ञ ० २१२६; कौटिल्य ३४ एवं कात्या० दप५-८६) । कात्यायत का कथन 
है--“यदि सयुक्त धन गुप्त रह गया हो, किन्तु कालास्‍्तर में उसका पता चल जाय तो पिता के न रहने पर भी पृत्र 
लोग उसे अपने बीच बराबर-बरागर बॉँट ले सकते हैं।” भुगु कहते हैं--“जो कुछ एक दूसरे से (सहभागियों से ) 
छिपा रह गया हो या जो झुछ अन्यायपू्ं क विभाजित हुआ! हो तथा जो कुछ (ऋण आदि) किर से बिना विभाजित 
हुए श्राप्त हो उसे बराबर-बराबर बांठ लेना चाहिये । 

एतरेय ब्राह्मण (६७) में आया है--“जो किसी को अपना भाग पाने से बंचित करता है उसे वह (वंचित 
व्यक्ति) दण्ड देता है (नष्ट करता है) | यदि वह (बंचित होनेवाला) उसे नहीं दण्डित करता (नष्ट करता) तो वह 
उसके पृत॒ या पौत्न को दण्डित करता है; किन्तु वहू उसे दण्डित अवश्य करता है।”*८ मन (८२१३) के मत से यदि 
ज्येष्ठ भ्राता लोभवश छोट भाइयों को उनके भाग से बंचित करता है, तो उसे उसका विशिष्ट भाग नहीं मिलता और 
वह राजा द्वारा दष्डित होता है । इन कथनों से पता चलता है किसंयुत्त सम्पत्ति को छिपाना या किसी का भाग मारना 
गहिंद ममझा गया है। किन्तु इस विद4 में टीकाकारों एवं निमनन्धकारों में मर्तैक्य नहीं हैं। जब कोई संयुक्त सम्पत्ति 
को विभाजन के समय छिपा लेता है तो यह दुष्कर्म हैं या नहीं ? जो वह छिपाता है उसका कुछ भाग तो उसका हैही। 
दायभाग (१३।८ ) का कथन है कि यहाँ यह चोरी नहीं है, क्योंकि चोर तो जान-बूझ कर दूसरे की सम्पत्ति अपनी बनाता 
है और यहां संयुक्त सदस्य संयुक्त सम्पत्ति का स्वामी नहीं है ऐसा नहीं कहा जा सकता । दायभाग (१३११-१२) ने 
लिखा हे कि विश्वरूप एवं जितेन्द्रिय का मत भी ऐसा ही है, यदि ऐसा कार्य चोरों कहा भी जाय तो यह पाप नहीं है, 
क्योंकि स्मृतियों ने आगे चलकर विभाजन कर देने को अनुमति दे ही दी है। विवादरत्वाकर (१० ५२६) के मत से 
हलायुध ने भी एंसे कार्य को चोरी के समान पापमय नहीं माना है किन्तु मिताक्ष रा, अपरा्क॑(पृ० ७३२), व्यवहार- 
प्रकाश (९० ५५५) ने मन्‌ ($२१३) एवं ऐतरेय द्राह्मण के अनुसार इसे छोरी के समान ही परिगणित किया है। 
और देखिये ज॑मिनि (६।३।२०), मिता» (याज्ञ० २१२६), दायभाग (१३१६, पृू० २२७-२२५), कात्यायत 
(८४२) एवं बृहस्पति (स्मृतिच०, पृ० २७३, बि० र० पू० ४६०५) । 

विभाजन हुआ है या नहीं इस विषय में जानकारो के लिए याज्ञ ० (२।१४६) ने बन्धु-बान्धओं, मामा तथा 
अन्य साक्षियों की गवाहियों, लेख-प्रमाण, पुथक्‌ हुई भू मियों था घरों को प्रमाणों के रूप में माता है। नारद (दायभाग, 
३६-४१) ने इनके अतिरिक्त पृथक्‌-पृथक्‌ रूप से किये जाते हुए धामिक कृत्यों को भी प्रमाण माना है। ऋणों का 
भादान-प्रदान, पशु, भोजन, खेत, नौक र, भोजन-पात्र, आय-व्ययथ का ब्यौरा आदि भी प्रमाण हैं। केवल विभाजित 
व्यक्ति ही एक-दूसरे के साक्षी, प्रतिभू, ऋणदाता आदि हो सकते हैं । याज्ञ ० (२५२ ) ने भी कहा है कि भाईयों, 
पति-पत्वी, पिता-पुत्र के बीच, जब तके वे अविभाजित हैं, कोई भी एक-दूसरे का साक्षी, ऋण लेनेवाला या देवेवाला, 
प्रतिभू नहीं हो सकता । नारद (दायभाग ४१) एवं कात्यायन (८६३) का कथन है कि दस वर्षों के उपरान्त ही 
(संयुक्त परिवार से अलग होने पर) सदस्य-गण एक-दूसरे से, जहाँ तक संयुक्त सम्पत्ति का प्रन्‍न है, अलग समझे 


४८. यो दे भागिन भागान्न दते चयते वन स यदि बेन न चयते5थ प्‌त्रमथ पोज चयते त्वेबेनमिति । 
ऐ० बा० (६॥७)। इसे मिता० (याज्० २।१२६) एवं व्य० म० (पृ० १२१) ने गौतम का वचन माला है । 
परा० मा० (३१० ५६६), स० बिलास (पु० ४३८) एवं व्य० प्र० (पृ० ५५५) ने इसे सम्यक्‌ रूप से श्रुतिवचन 
माना है । 


पर] घमंशास्त्र का इतिहास 


जायेंगे। बृहस्पति का कथव है कि जहां त्ाक्षी न हों और नलेख-प्रमाण हों वहाँ व्िताजत के विषय पें निष्कर्ष अनुमान 
से निकालना चाहिये । 

पिता या पितामह की स्वाजित सम्पत्ति के विधय में कुछ कहना आवश्यक है। मिताक्षरा के सिद्धास्त के अनुसार 
पुत्र का जन्मकाल से ही द्ता की स्वाजित प्रस्यति पर अधिकार हो जाता है, किन्तु उसे यह अधिकार नहीं है कि वह 
पिता को अपना घन घटठाने-बढ़ाने से रोके, कित्तु बह ऐवा करने के लिए विता को अनुमति दे सकता है। पिता द्वारा 
अजित अचल सम्पत्ति एवं पशू बिना पुत्रों की सहमति के हटाये-बढ़ाये था दान नहीं किये जा सकते। जो जन्म छे 
चुके हैं, जो अभी नहीं जन्मे हैं वा जो अभी माता के गर्भ में हैं वे सभी जीविका पा सकते हैं, अत: दान या विक्रय 
नहीं हो सकता । किन्तु पे बातें जिल्‍्दें मित भरा ने हो स्व तियों से उद्ुत किया है, मितर/झ्ष रा एवं दायभाग द्वारा केवल 
कम या अधिक उपदेशात्मक रूप में ही कही गयी हैं! यदि पिता बिना पूत्रों की सहमति के स्वाजित सम्पत्ति का छेन- 
देन करता है, तो यह स्मृति-विरुद्ध कहा जायगा, किस्तु वे गा करता अर धानिक वहीं है, क्योंकि कोई तथ्य सेकड़ों कचनों 
से परिवर्तित नहीं किया जा सकता । ऐसी बात नहीं है कि सरवंप्रथम मित्ाक्षरा ने ही स्वाजित धन के इस अधिकार की 
घोषणा की है। शताब्दियों पूर्व विउ्णुथमंसूत्र (१७११) ते ऐसा कहा था कि वित्त स्त्राजित धन को इच्छातुसार बाँट 
सकता है । कात्यायन (८३६) ने कहा है कि पूत्र का विता के स्वाजित धन पर स्त्रामित्व नहीं है। जब याज्ञ० (२। 
१४) पिता को ज्येष्ठ पुत्न के लिए विशिष्ट भाग या पुत्रों में समान भाग देने को अरुमति देते हैं तो इसको मिताक्षरा 
ने केवल पिता की स्वाजित सम्पत्ति से ही सम्बन्धित मान" है। और देखिये तारद (दाथभाग, १२) तथा शंख-लिखित | 
जब मनु (&१-४) ऐसा कहते हैं कि पृत्नों को माता-पिता के रहते क्षम्पत्ति पर कोई अधिकार वहीं है ती इसका संकेत 
पिता-माता की स्वाजित सम्पत्ति की ओर है। ह 

श्री किशोरीलाल सरकार ने टैगोर व्याख्यात-माला में ऐस। कहा है कि मिताक्षरा पर बौद्ध प्रभाव है। किन्तु 
उन्होंने अपनी इस उक्ति के लिए कोई समर्थ प्रमाण नहीं दिया है | उनके तक॑ सर्वथ! आत्मगत्त हैं और किसी ध्राचौन या 
मध्यकालिक स्मृति-बचन पर आधारित नहीं हैं। ऐसा! लगता है कि पुत्र का विभाजन-सम्बन्धी अधिकार, उसकी पिता 
के साथ समानता, व्यक्ति का स्वाजित घत पर पूर्ण अधिकार आदि मान्यताएँ क्रमश: विकसित होती आयी हैं और 
उसका बौद्ध विचार से कोई सम्बन्ध नहीं है। ब्राह्मण ग्रन्थों के अतिरिक्त बौद्धों के पास कोई व्यवहा र-सम्बन्धी 
स्वतन्त्त विचार नहीं थे | मध्यकाल में बरमा-जैसे वौद्ध देशों के समक्ष मन्‌ के ही व्यवह।र, नियम आदि उदाहरण- 
स्वरूप थे | इस विषय में हमने इस अध्याय के आरम्भ में ही विवेचन कर लिया है। 


विभिन्न प्रकार के पुत्र; मुख्य एवं गौण पुत्र 


इस अन्य के भाग २, अध्याय द॑ में हमने ऋणः्वेद, तेत्तिरीय संहिता, अतपथ ब्राडा ग, ऐतरेव बाह्ाण, सूत्रों एवं 
स्मृतियों की उन उक्तियों का विवेचन किया है जो पुत्नोत्पत्ति के आध्यात्मिक पहल्‌ एवं कल्याण पर प्रकाश डालती 
हैं। ऐत रे बाह्ण (३३।१) में पुक्रोत्पत्ति से साध्य प्रमुख उपयोगों पर प्रकाश डाला गया है, यधा--पित-ऋण से 
मुक्ति, अमृतत्व की प्राप्ति एवं दिव्य चोकों की प्राप्ति] अति प्राचीन काल में इन्हीं प्रमूस उपयोगों के लिए पुत्त की 
कामना की जाती थी मन्‌ (६१०६-१०७) एवं याज्ञ० (१७८) ने भी इत कल्याणप्रद उपयोगों की चर्चा को है। 
पृत्रोत्पत्ति की इच्छा का तात्पयं था कुल को आगे लेते जाना और उसे अविच्छेद्य बनाता ('वंशस्य अविच्छेद:',मिताक्ष रा 
की उक्ति) एवं धामिक संस्कार विधियाँ एवं अग्निहोन्न आदि करते जाना एवं उनकी रक्षा करना। प्राचीन समाज में 
अधिकांशत: सभी स्थानों में, यह इच्छा बलवती रही है शतपथब्राह्मण (१२॥४।३॥१) का कथन है-."पिता आगे 
चलकर (वृढ्धावस्था सें) पुत्र पर निर्भर रहता है और पुत्र आरम्भिक जीवन में पिता पर !” मिरुक्त (३४) ने एक 


पुत्र होने को भावना ८७ 


ऋषर्वेदीय वचन उद्धृत किया है--“तू सभी अंगों से जन्मा है, (पिता के ) हृदय से, तू किसी का पुत्र॒संज्क अपनी आत्मा 
८; तू सेकड़ों शरदों (अर्थात्‌ वर्षों तक) जीवित रह ।”१£ क्रमशः भावना उठी (सम्भवतः व्यूत्पत्तिकारों द्वारा) कि 
पुत्र 'पुत तामक नरक से पितः को बचाता है, जैसा कि मनू (६३॥१३८--आदिपव २२६॥१४--विष्ण १ भय४४) 
ने कहा है ।६ * प्राचीन ग्रस्थों में पृत्न का पितृ-श्राद्ध से सम्बन्धित पिण्डदान के साथ कोई घनिष्ट सम्बन्ध नहीं ज्ञात होता! । 
उन ग्रन्थों में इसकी महत्ता की विशेष चर्चा नहीं है । किन्तु सूत्रों एवं मनु आदि स्मृत्तियों में पिण्डदान से उत्पन्न उपयोगिता 
की ओर विशेषरूप से संकेत मिलता है। भन्‌ (६९३६) ने पृत्निकापृत्न के विषय में लिखते हुए घोषित किया है-« 
“उसे (अपन मातामह को ) पिण्ड देना चाहिये और उश्वकी सम्पत्ति छेनी चाहिये ! पृत्त, पौत्र, प्रपौत्र पितरों को 
पिष्ड देते हैं अत: उन्हें अत्यधिक प्रशंसा मिलती है।'” मतु (६।१३६) ने कहा है--“पृत्र (के जन्म) से मनुष्य उच्च 
लोकों को प्राप्ति करदा है, पौत्ों द्वारा (उन लोकों में) अनन्तता (अमरता) प्राष्ठ करता है, पत्र के पौच्नों से सुयेलोक 
को विजय करदा है।” ६१ विष्णुधर्मसूत्र (८५६७) ने घोषित किया है--“मनुष्य को (इस विचार से) बहुत-से पुत्रों 
की कामना करनी चाहिये कि उसमें से कोई गया जायगा या अश्वमेध करेगा या (अपने पिता के सम्मान में) काला 
बल छोड़ेगा ।* ध्बृहस्पति (परा० मा० ११२, पु० ३०५) का कथन है--“चरक में गिरते के भय से पितर लोग पत्ठों 
को आकांक्षा करते हैं; [वे सोचते हैं कि) उनमें कोई गया जायगा,उनमें कोई उन्हें बचायेगा, कोई दैल छोड़ेया, कोई 
यज्ञों को सम्पादित करेगा , जन-केल्थाण के कार्य (यथा तालाब, मन्दिर, वाटिका) करेगा, बुढ़ोती में उतकी सहायता 
करेगा और अनुदिन श्राद्ध करेगा । मत्स्यपुराण (२०४।३-१७) में पित॒याथा नामक पद्च आये हैं जिनमें मृत पूर्वजों की 
इच्छाएं व्यक्त हैं, यथा-उत्के वंशज पवित्न जल्ों में तपंण करेंगे, श्राद्ध-कर्म में लीन होंगे, गया जायेंगे, भाँति-भाँति के 
दान करेंगे, यथा--तालाब, मन्दिर आदि का निर्माण आदि | 
उपर्युक्त विवेचनों से ऐसा नहीं समज्ञना चाहिये कि पृत्न की जाकाँक्षा के भीतर शुद्ध लौकिक कल्याण की भावनाएँ 
नहीं थीं। लोगों में एंती भावनाएं थीं, किन्तु बे पुत्नों से उत्पस्त आध्यात्मिक एवं धार्मिक कल्याणों से सम्बन्धित अतिशस 
विचारों की बाढ़ मे डूब-सी गयी थीं। उदाहरणादं, बृहदारण्यकोपतिषद्‌ (११५॥१६) ने मनुष्यों, पितरों एवं देवों 
के लोकों को चर्चा के उपरान्त घोषित किया है कि मनुष्यों के लोक पर पृत्र द्वारा ही विजय प्राप्त होती है (११४९७ 
में पुत्ष की स्तुति को गयी है और उसे उपदेश्न दिया गया है कि वह ब्रह्म है, यज्ञ है और है दैवी लोक) । नारद (४५) 


५४६. तदेतबुक्‍श्लोकाम्यामस्युक्तम । अज्भारड्भात्‌ संभवसिहृरपारधिजायसे | आत्मा ये पत्रमामासि स 
जीव शरद: शतम्‌ । निसकत (४॥३) । 

६०. बौधायनगह्मपरिभाषा (१।२।५) में उद्धत हे--पृद्धिति नरकस्याद्या बुः्झ व नरक विदु: । पुदि 
त्राणात्ततः पुत्रमिहेच्छन्ति परत् च !!” शंख-लिखित (जि० र० पृ० ५५४) का कहना है--आत्मा पत्र इति प्रोक्तः 
पितुर्मादुश्नुग्रहात्‌ । पुन्‍्नास्नस्त्रायते यस्मत्पुत्तस्तेनासि संन्वितः ॥ 

६१. पुत्रेण लोकाञजयत्ति पोष्रणानन्त्यमइनुते । अथ पुत्रस्य पोत्रेण व्रष्नस्थाप्तोति विध्टपम्‌ ॥ भनु (४।- 
१३७) । यह वसिष्ठ० (१७५) एवं सौधायन० (२।ह्कौ७), विष्णु ० (१५४६) में भी पाया जाता है। 

६२. एष्टव्या बहवः पुत्रा यद्येकोपि गयां ब्रजेतू। यजेस बाश्वमेघेन नोल वा वुषमुत्सूजेत्‌ ।। विष्णु ० (८५४- 
६७ -- सत्स्यपूराण २२६ -- बायूपुराण १३०१ ० -+ ब्रह्मपु राण २२०१३२-३३ । मिलाइये अत्रिस्मृति (५५) ; कांक्षन्ति 
पितरः पुत्रास्वरकापातभीरण: | गयां यास्थति यः कश्चित्सोस्मान्सन्तारयिष्यति ॥ करिष्यति बृषोत्ससंमिष्ठायृर्त तब 
च॑। पालयिध्यति उृद्धत्वे श्राउ्ध वास्पति चान्वहम्‌ ) बहस्पति (परा० सा० १३२, पु० ३०५) । 


छप० धन्मं शास्त्र का इतिहास 


का कथन है--“पित्‌ गण हृदय मे विचार करके अपने लिए ही पुत्तों की अभिकांक्षा करते हैं; वह मे छोटे एवं बड़े 
(कर्ज एवं पितु-) ऋणों से स्वतन्व करेबा (” कात्यायन (५५१) ने भी ऐसा ही कहा है ।53 

अधिकांश प्राचीच स्मृतिकारों ने औरस पुत्र के अतिरिक्त ११ या १२ गौणपुवों का उल्लेख किय' है । आपस्तम्ध 
ने औरसके अतिरिक्त किसी अच्य प्रकार के पुत्र को मान्यता नहीं दी है । आपस्तस्व ने एक प्राचीन ऋषि औपजंधनि के कथन 
को उद्धुत कर कहा है कि पहले भी केवल औरस को ही मान्यता दी गयी थी (बौधाथन ने भी इस ऋषि का उल्लेख 
किया है) । आपस्तम्ब (२५।१३।१० ) ने बलपूर्वक कहा है कि पुत्र का वास्तविक दान या क्रय नहीं हो सकता (दान 
क्रयधर्म श्चापत्यस्यन विद्यते ) | किन्तु आपस्तम्ब को क्षेत्रज् पुत्रों के विषय में जानकारी थी और उन्होंने इसे वजित 
किया है | एक स्थान पर आपस्तम्व (२।६॥१३।१-५) में आया है--“जो पृत्न, ऐसे व्यक्ति द्वारा उत्पन्त हैं, जो 
उचित ऋतु में अपनी ही जाति की स्त्री के पास जाता है (जो दूसरे की पत्नी नहीं है) जिससे शास्त्षविहित विवाह हुआ 
है, वे अपनी जातिके कर्मो को करते हैं और रिक्थाधिकार पाते हैं; यदि कोई व्यक्ति ऐसी सदी से संभोग करता है जिसका 
विवाह दूसरे से पहले हो चुका है या जिससे शास्त्रान्‌ कूल विवाह नहीं हुआ है या जो दूसरी जाति की है, तो दोनों पाप करते 
हैं और उनसे उत्पर्न पत्न भी दोषी हो जाता है ।$ ४आगे आपस्तम्ब (२।१०।२७।२-६) ने नियोग की निन्‍्दा की है-- 
“पति (शा उसके श्रेष्ठ लोगों) को सगोत्न पत्नी दूसरे (जो सगोत्न नहीं हैं) के लिए नहीं देनी चाहिए । ऐसा चोषित 
है कि वधू कुल को दी जाती हे (पति के कुल को न कि केवल पति को ) किन्तु मनुष्य की इन्द्रिय-दुबंलता के कारण 
ऐसा व्यवहार करना अब व्जित है। सगोत्र का हाथ भी (कानून के अनुसार) दूसरे का कहा जाता है, यहां तक कि 
(पति के अतिरिवंत ) किसी दूसर व्यक्ति का (हाथ ) भी वैसा ही है | यदि विवाह-शपथ का व्यतिक्रम हो तो दोनों 
नरक में पड़ते हैं।” 

गौतम (२०।३०-३१) , बौधा० (२।२१४-३७ ) , वसिष्ठ ० (१७।१२-३८ ), अर्थशास्त्र (३३७), शंख- 
लिखित (व्य० २० १० ५४७), हारीत (व्य० र० ५४६), मन्‌ (६१५5-१६० ), याज्ञ > (२।१२८-१३२), नारद 
(दायभाग, ४४-४६), कात्याय० (व्यं० नि० पू० ४३४-४३५), बृहस्पति, देवल (हरदत्त, गौ ० २८३२; दायभाग 
१०।७-८, पू० १४७; व्य० र० प्‌ृ० ५५०), विष्णु० (१४५१-३० ), महाभारत (आदिपयव १२०।३१-३४), ब्रह्म 
पुराण (अवराक पृ० ७३७), परम (न्य० र०१० १४७) ने विभिन्‍न प्रकार के पुत्रों की तालिका विभिन्‍न अनुक्रमों एवं 
विभिन्‍न नामों के साथ दी है । भनृस्मृति के आधार पर निम्नलिखित तालिका पत्रों की संख्या, कोटि एवं महत्ता पर 
प्रकाश डालती है।** 


६३. इच्छन्ति पितरः पुत्रात स्वार्थहितोर्यतत्ततः । उत्तमर्णाधमर्ण भ्यो मामयं मोचयिष्यति ॥। नारद ( ऋणा- 
दन, ५) । और देखिये द्रोणपर्व (१७३।५४); विवादताण्डव (कसलाकर) ; पित॒णां सूनुभिर्जातेदनिनेवाधमा- 
बुणात्‌ । विमोक्षस्तु यतस्तस्मादिच्छन्ति पितर: सुतान । कात्या० (स्मतित्नन्द्रिका २, पु० १६८; पारा० सा० ३, 
पृ० २६३) । 

६४, सवर्शाउबंशास्त्रविहितायां वथर्तू बच्छतः पृत्नास्तेां कर्म भि: सम्बन्ध: । दायेन 'र्नवत्पामसस्कृताया 
वर्षान्तरे 5 मंथने दोष: । तत्रापि दोषवान्पुत्र एव । आप्र० ध० सु० (२।६१३।१-४) ; संोत्रस्थानीयां त परेस्य: 
समाचक्षीत | कुलाय हिं स्त्री प्रदीयत इत्युपदिशन्ति | तदिन्द्रियदौईल्याद्िप्रतियस्तम । अविशिष्ट हि परत्द पाणे: । 
तदव्यतिक्रमे खलु पुनद्नयोनेरकः । ओऔष० थ.. सु० (२॥१०।२७-२-६) । | 

६५. आदिपव (१२०३३) में औरस को स्वयंज्ञात्त कहा गया है ! सम्भवतः आदियव में आये हुए प्रणोत, 
परिक्रीत एवं स्वेरिणीपुत्र क्रम से प्त्रिक्ापत, क्षेत्रज एवं गृढ़ज हैं। स्वयंजातः प्रणीत्तश्व वरिक्रीत/च थे: सुस्त: । पोन- 





पुत्रों के भेद घ्कपे 
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विष्ण॒धमंसूत्र (१५।१७) ने 'यत्र-क्वचनोत्पादित' (कहीं भी उत्पन्न किया गया) को बारहबाँ एवं अन्तिम 


पुत्न माना है | बेजयन्ती ने इसे दो प्रकार से समझाया है--(१) एसो स्त्री से उत्पन्न, जो उत्पन्न करने वाले की अपनी 
हो या दूसरे की पत्नी हो--यह न पता चले, या अपनी जाति की हो या दूसरी जाति की हो, चाहे विवाहोप रांत उससे 
पुरुष-संस मे हुआ हो या न हुआ हो; (२) एसी स्त्री का पुत्र जो शूद्रा हो और अविवाहित हो | अस्तिम अर्थ में भी वह 
शोद नहों कहलायेगा । मनु (६१७८) एवं याज्ञ० (१६१) ने शोद् को ब्राह्मण की शूद्रा पत्नी से उत्पन्न माना है । 
कतिपय लेखकों न शौद्व को छोड़ दिया है, यथा पुराने लेखक गौतम, कोटिल्य एवं हारीत । हारीत ने 'सहसादृष्ट' नामक 
एक पुत्त का नाम लिया है, जो सम्भवतः फृत्रिम है। भन्‌ से केवल १२ पृत्रों के नाम दिये हैं (8१५८) । उन्होंने 


भंवश्च कानोनः स्वेरिष्यां धश्च जायते | वत्त: क्रीतः कृत्रिमश्च उप्यरछेत्‌ स्वयं चयः। सहोढो शातिरेताश्च 
हीवयोनिधतश्च यः ॥ पुवंपुवंतमाभाव॑ मत्वा लिप्सेत वे सुतम्‌ । उत्तमादहवरात्पूंस: कांक्षस्ते प्‌श्रमापदि॥ आदिपवं 
(१२०।३३-३५) । हमारी समझ से ज्ञातिरेता शौद्र के समात सहोढ़ एवं होनयोनिषृत का विशेषण है । यह 
अवलोकनीय है कि अनुशासनपर्ञ (४८॥३-११) ने कुल क्‍मझिलाकर बीस पुत्रों के नाम गिनाये हैं, ओर बहुतों के बारे 
में विलक्षण संज्ञाएं दी गयी हैं, यथा--ओऔरस (अनन्तरज), निरक्तज (क्षेत्रज) , प्रसुतज (अनियोगोत्पन्न ), पतितार- 
स्वभार्यायां जात और दत्त, फ्रीत, अध्यूढ (सहोढ), अपध्वंसन (अर्थात्‌ अनुलोम), कालीन, अपसद (चाण्डाल, 
त्ात्य, वेद, सागध, वामक एवं सूत ) । अनुशासनपर्व (४६११) में आया है कि इन पूत्रों को पुत्र-स्थिति को 
अस्वीकार नहों किया जा सकता । उसका कहना है (४६॥ २०-२१) कि यदि कोई पुत्र अपने माता-पिता द्वारा त्थाय 
दिया जाय और उसे कोई अस्य पाले तो बह पालने वाले का पत्र कहा जायगा और कानीन एवं अध्यूढ (सहोद) के 
संस्कार अपने पूत्र के समान ही किये जाते हैं । 


रेद्े 


स८र धर्म शस्त्र का इतिहास 


पुत्रिकापूत्र को उनके साथ नहीं गिनाया है, यद्धपि उन्होंने अस्यत् (£)१२७ एवं १३४) पृत्रिका नाम दिया है और उसे 
पुत्र के बराबर कहा है। इसी से बृहस्पति ने कहा है कि मन्‌ द्वारा उल्लिखित १३ पूत्रों में औरस एवं पत्रिका (पुत्र के 
समान ग्रहण की गयी पत्नी) को कुल चलानेवाले की संज्ञा मिली है। वसिष्ठ (१७१२) ने बलपूर्वक कहा है कि 
प्राचीन ऋषियों ने केवल १२ पुत्न ही माने हैं और यह सत्य है कि प्राचीन लेखकों में अधिकांश न १२ संख्या ही मिनायी 
है। (द्वादश इत्येव पृत्नाः पुराणदृष्ठा:) । गौतम की व्याडष्य करते हुए हरदत्त ने तथा दत्तकमी मांसा ने पत्रों के १४ 
प्रकार दिये है ।$६ पन्‍्द्रह की यह संख्या पृत्रिका ( पुत्त के समान नियुक्त कन्या) एवं पुत्रिकापृञ्र ( निगुक्त कन्या का पूत्त ) 
दोनों को अलग-अलग लेकर पूर्ण हुई है! इसी प्रकार क्षेत्रज को भी दो भागों में बांदा गया है; यर्भदाता का पुत्र एवं पत्नी 
(पत्नी के पति का) का पुत्र, तथा ऐसा पुत्र जो कहीं भी उत्पन्न किया गया है यह १५वाँ तथा अन्तिम है । पराशर- 
स्मृति (४॥२३-२४) ने कुण्ड एवं योलक के अतिरिक्त केवल पांच पुत्रों की चर्चा की है। 

आगे कुछ लिखने के पूर्व मन्‌ एवं अन्य लेखकों द्वारा दिये गये बारह या घेरह पुत्नों की परिभाष। देना आवश्यक 
है। औरस ती समान जाति की अपनी पत्नी से उत्पन्न पुत् है। प्त्रिकापुत्र * "दो प्रकार का है; (१)कोई पुत्रहीन व्यक्ति 
अथनो पुत्री को पुत्र के समान नियुक्त कर सकता है (वह पृत्रिका कही जाती है ओर पुत्र के सम्ात मानती जाती है); 
(२) या वह किसी अन्य को यह कहकर दी जाती है कि में इस आतुहीन कन्या को आभूषणों से अलंकृत कर तुमसे 
ब्याहता हूँ, इससे उत्पन्न पुत्न मेरा होगा । इस स्थिति में दी गयी कन्या का पुत्र, अपने नाना का पुत्र ही जाता है। क्षेत्रज 
(पत्नी का पुत्र) वह है, जो किसी की पत्ती (या विधवा) से किसी सभोत्न द्वारा या जो समोत्न न हो उससे, नियोग 
नियम के अनुसार, जब कि व्यक्ति (पति) या तो मर गया है या क्लीब(नएुंसक) है या किसी असाध्य रोग से पीड़ित 
है, उत्पन्न किया जात हे । वह पुत्र दत्तक या कृत्रिम कहलाता हैं,जिसे माता या पिता विपत्ति-काल में या स्नेहवश जल के 


.. ६६- औरस: पत्रिका बीजिक्षेत्रजों पुत्रिकासुतः । पौनभंवश्च कानीनः सहोढो गृहसम्भवः !! दत्त: क्रीत: 
स्वयं-दत्तः कृत्रिमदचापविद्धक:। यंत्र ववचोत्पादितदच पृत्रार्या दश पठ्च च॥ स्मृति (हरदंत्त द्वारा गौतम 


२८१३२ की टीका में तथा दत्तकमीमांसा पुृ० ६८ में उद्धत) | 'बीजिक्षेत्रज' में बरोजिज एवं क्षेत्रज दोनों सम्मिलित 
हैं। बीजी उसे कहते हैं जो नियोग-प्रथा के अनुसार पत्र उत्पन्न करते के लिए नियुक्त किया जाता है, उसी के पूत्र 
को, बीजिज कहते हैं, कुछ लोग उसे बीजी एवं पति-पत्नो दोनों दलों का पुत्र कहते हैं । ऐसा ही मनु (४॥५१-५३), 
गौतस (४३) का,कथन है। डा० जॉलो (टंगोर लॉ लेक्चसं ) ने बीजिज को दुसरे व्यक्ति को पत्नी से उत्पस्त 
माना है,,किन्‍्तु यह अर्थ न्टिपूर्ण है। और देखिये इस ग्रन्थ का भाग २, अध्याय १३, जहाँ बीजो, क्षेत्र (अर्थात्‌ 
पत्नी ) एवं क्षेत्रिक का वर्णन है। तहत परस्त्रियाः पुत्रो हो सुतो कृण्डयोलकों । पत्यों जीवति रृण्डः स्थान्सते भरतेरि 
गोलक: ।| औरसः क्षेत्रजश्चंव दत्त: कृत्रिमक: सुतः। दद्यान्माता पिता बापि स पुत्रो दत्तको भवेत्‌ ॥ पराशर 
(४२२३-२४ ) । लघु-आश्वलाथन (२९॥१४-१५) का कथन हैं कि यद्यपि कुछ ऋषियों के मत से कष्ठ एवं गोलक 
के संस्कार किये जाते हैं, किन्तु ऐसा प्राचीन थ्रुयों में होता था, अब कलियुग में यह वर्जित है। 

६७. पुत्रिकासुतो देधा । तत्राद्यमाह वरिष्ठ: (१७।१७)--अश्नात्त॒कां प्रदास्थामि तुम्य॑ कन्यामलंकृताभ । 
भस्यां यो जायते पुत्र: स में पुत्रों भविष्यति |! इति | अम्त्यमाह स एक--तुतीयः पुत्रिकेष--इति । अस्मिन्‍पक्षे 
करययंव पितुरोध्व॑देहिकादि कार्यम्‌ । वध्य० मयूख (पए० १०७) । ऊपर प्रथम अय॑ में पुत्रिकाउुत्र को “पत्रिका एव 
पुत्र: (कर्संधारय समात) और दूसरे अर्थ में पुत्रिकाया: पुत्र” (तत्पुरुष समास) कहा यया है ! यही बात 
सिताक्षरा (याज्ञ० २१२८) ने भी कही है। 


मुल्य और गौण पुत्रों की व्याख्या झणरे 


साथ दे देते हैं और जो लेनेवाले की जाति का ही होता है। उसे कृत्रिम को संशा मिली है जिसे कोई व्यक्ति अपना 
पुत्र बनाता है, ऐसे पुक्त को जाति बनाने बाले के समान ही होतो है और वह्‌ अच्छे एवं बुरे की पहचान करने में दक्ष 
होता है तथा पुत्र की सभी विशिष्टताओं से युक्त होता है। उसे गृढोत्पन्न या यूढूज (बौघायन एवं याज्ञवल्वथ के मठ से) 
कहा जाता है, जो किसी के घर में जन्म लेता है, किन्तु उसके पिता (जन्मदाता) का पता नहीं होता; वह उसी का 
होता है जिसकी पत्नी से वह उत्पन्न होता है। उसे अपविद्ध कहते हैं, जो अपने माता-पिता या उनमें से किसी एक द्वारा 
स्याग दिया गया है और जिसे कोई अपने पुत्र के समान ही ग्रहण करता है। कानीन पुत्र वह है जिसे अविवाहिंत 
(कुमारी ) कन्या अपने पिता के घर में गुप्त रूप से जनती है, और जो उसका पत्र हो जाता है जिसे वह आगे चलकर 
ब्याहती है ! सहोढ (वधू अर्थात्‌ दुलहिन के साथ प्राप्त) उस स्त्री का पुत्र है जो विवाह के समय गर्भवती रहती 
है, चाहे यह बात होनेवाले पति को ज्ञात हो या अज्ञात हो; यह पत्र उसका पुत्र कहलाता है जो ग्रभेवती से विवाह 
करता है। करीत (खरीदा हुआ पुत्र) वह है जिसे पुत्र बनाने के लिए कोई उसके माता-पिता से खरीदता है, चाहे वह 
गुणों में समान हो या असमान । पौनभंव (पु्नाववाहित स्त्री का पुत्त) वह है जिसे अपने पति द्वारा छोड़े जाने या 
विधवा हो जाने पर कोई स्त्री स्वेच्छा से किसी अन्य व्यक्ति से विवाह करने के उपरान्त जनतो है। स्वयंदत्त (अपने 
से दिया गया पुत्र) बह है जो अपने मात्ता-पिता के नष्ट हो जाने पर या उनके द्वारा त्यक्त होने पर 
स्वयं अपने को किसी को दे देता है।वह प्रृत्न, जो किसी ब्राह्मण द्वारा विषयासक्त होने पर किसी शुद्रा 
पृत्नी से उत्पत्त किया जाता है, पारशव (या शौद्र) कहलाता है, क्‍योंकि वह जीवित रहते भी शव के 
समान हैं। 

ऊपर वर्णित बारह या तेरह प्रकार के पुत्रों की लम्बी सूची देखकर बहुत-से विद्वानों ने इतते पुत्रों की आव- 
इयकता एवं मूल के विषय में बहुत-से अनाप-सनाप एवं अबयार्थ सिद्धान्तों का प्रतिपादन किया है। डॉ० जॉली का 
कथन है कि भारतीय कुल-व्यवहार में यह एक अत्यन्त अनोखी बात है कि बारह प्रकार के पुत्चों को मान्यता मिली है, 
जिनमें कुछ तो भात। के अवैध संसर्य के परिणाम हैं और पिता के रक्‍्त-सम्बन्ध से उनका कोई नाता नहीं है। इसके 
कारण के मूल में है पुत्र-प्राप्ति के प्रति असामान्य महत्ता-प्रदर्शन, क्योंकि स्मृतियों ने पितृ-भाद्ध को महत्ता दी है और 
वह भी पुत्र द्वारा सम्पादित होने पर; तथापि आरम्भ में इस महत्ता के श्रति आथिक पहलू ही एक बड़ा तत्व था, अर्थात्‌ 
कल के लिए, जहाँ तक सम्भव हो सके, अधिक-्से अधिक शक्तिशाली कार्यकर्ताओं की प्राप्ति की जा सके । विद्वान लेखक 
के कहने का तात्पयं तो यह हुआ कि मानो स्मृतियों ने सभी प्रकार के गौणपुत्नों को आध्यात्मिक कल्याण का माध्यम माना 
है, और मानो एक व्यवित सभी प्रकार के पुत्रों को या अधिकांश को पुत्च के समात अपने यहाँ रख छोड़ता है । ड॥० जॉली 
दोनों बातों में ज्नूटिपूर्ण हैं। पुत्रिकापुत्र, क्षेत्रज एवं दत्तक पुत्रों को परिभाषा से ही यह व्यक्त है, जँसा कि बहुत-सी 
स्मृतियों ने ऐसा कहा है, कि जिसे औरस पुत्र, पौत्न या प्रपोत्न ही वह पुत्रिकापुत्र, क्षेत्रज पुत्र या दत्तक पुत्र नहीं रख 
सकता | यदि बा रहों या ते रहों प्रकार के पुत्रों का भली-भाँति विश्लेषण किया जाय तो पता चलेगा कि प्राचीन लेखकों 
ने परिस्थितियों के बहुत कम अच्तर के आधार पर किये जानेवाले विभाजनों एवं उपविशाजनों के लिए ही यह लम्बी 


६८, अपुत्रो५नेन विधिना सुतां कुर्वोत पुत्रिकाम्‌ ) मनु (६१२७) ; पितोत्सुजेत्पुनिकासनपत्योत्नि प्रजापति 
चेष्टवास्मदर्थंभपत्यमिति संवाध । भौतम (२८१६); देवराह्ा सपिण्डाहा स्थत्रिया सम्यड नियुक्‍्तया। पजेप्सिता- 
घिगन्तस्या सन्तानस्य परिक्षये ॥ मनु (&।५6); अपुत्रणेव कर्तंव्यः पुत्र प्रतिनिधि: सदा । एिण्डोदकब्रियाहेतोयंस्मातु- 
तस्मात्ययत्ततः ॥ अन्रि (५२, दत्तकमीमांस। पु० ३ एवं दसकचन्द्रिका पृ०२)। 


ष्दड धमशास्त्र का इतिहासे 


तालिका उपस्थित की | देवल के आधार पर बहुत से पुत्रों के प्रकार तीन या चार कोटियों में रद्द जा सकते हैं। ६ बत्तक, 
ऋीत, कृत्रिस, स्वयंदत एवं अपबिद्ध वामक पाँचपुत्र ऐसे हैंजो विभित्त परिस्थितियों के अन्स्गत सम्बद्ध होते हैं। 
इनमें कोई भी माता के अवध संसर्य का फल नहीं है। एक ही बात, जो सब में पाथी जाती है,वह यह है कि वे किसी व्यक्ति 
के पूत्र होते हैं और दूसरे द्वारा अपने पुत्न के रूप में ग्रहण किये जाते हैं। इसी प्रकार पौनभंव एवं शौद्ध व्यक्ति के ही 
वैपघ्ानिक पुत्र हैं, किन्तु उनके साथ निन्‍्दा की भावना लगी हुई है, क्योंकि प्रथम के विषय में माता ने पुनविवाह किया 
(जिसे स्मृतियों ने बहुत गह्ित माना है) और दूसरे में दूसरे व्यक्ति ने शूद्रा तारी से विवाह किया (यह भो स्मृतियों 
ढारा गहित माना गया है, किन्तु मना नहीं किया गया है, जैसा कि याज्ञ ० १।५६ ने कहा है) | मत्‌ (३३१८१) ने द्विज 
के पौनभंब पुत्र को द्विज ही कहा है, किन्तु उसे श्राद्ध के समय आमन्त्ित किये जाने के अयोग्य ठहराया है। पुत्रिका (पुत्र 
के समान नियुक्त कन्या) व्यक्ति की अपनी पुत्री है और पुत्रिकापुत्र व्यक्ति का अपना पौत्न है, ये दोनों गोद लिये जाने 
के विशिष्ट उदाहरण हैं, और यहाँ माता के अवैधानिक संसर्ग की तो बात ही नहीं उठती ! तो, तेरह प्रकार के पुत्रों 
में नो पुत्र अवेधानिक संसर्ण से पूर्णतया अछूते हैं। अब चार बच रहते हैं; क्षेत्रज, यूह्ोत्पन्न, कानोच एवं सहोढ । क्षेत्रज 
की अपनी विशिष्ट कोटि है और वह संसार भर के अधिकांश प्राची द देशों के एक प्रचलित व्यवहार का अवशष मात्र 
था, जिसे ईसा की कई शताब्दियों पुव॑ आपस्तम्व एवं उनसे पूर्व के लेखकों ने यहित मान लिया था। किन्तु यह बात कही 
जा सकती है कि मध्यकाल के कुछ लेखकों ने दत्तक, क्रीत आदि गौण पुत्रों में से बहुतों को औरस पुत्र के न रहने पर, 
किसी व्यक्ति द्वारा रखे जाने की व्यवस्था दी है। अनू झासनपर्व[४६।२०-२१) एवं नीलकण्ठ की टीका द्वारा यह 
अभिव्यनत है कि स्मृतियों ने इस बात पर बल दिया था कि एं8 पुत्नों के संस्कार अवश्य कर दिये जाने चाहिए, अन्यथा 
उन्हें इनके माता-पिता छोड़ देंगे या वे बेचारे अवैधानिकता के गहन गद्धर में पड़े रह जायेंगे | 

हन विभिन्‍न प्रकार के पूत्रों के स्थान एवं उनके अश्विकारों के विषय में सूत्रों एवं स्मृतियों के बचनों में बड़ा 
मतभंद एवं सन्दिग्धता पायी जाती है। गौतम ने, जो सम्भवतः ज्ञात प्र।चीन सूत्रकारों में सबसे प्राचीन हैं, पुत्रिकापुत्र 
को दसवाँ स्थान दिया है, बौधायन, कौटिल्य, याग्रवल्क्‍्य, बृहस्पति एवं देवल ने उसे दूसरा स्थान दिया है तथा वसिष्ठ, 
शंख-लिखित, नारद एवं विध्णु ने उसे तीसरा स्थान दिया है | मत्‌, गौतम, बौधायन, बृहस्पति एवं ब्रह्मपुराण के अति- 
रिक्त ( जिन्होंने इत्तक को तीसरा या चौथा स्थान दिया है),अधिकांश लेखकों ने दत्तक को बहुत ही ही न स्थान दिया है। 
कुछ ग्रन्थों में बारहों प्रकार दो कोटियों में रखे गये हैं । गौतम (२८३०-३१) के मत से औरस, क्षेत्रज, दत्तक, कुंत्रिस, 
गूढोत्पन्न एव अपविद्ध रिक्यमाज (रिक्थाधिकार पानेबाल ) हैं और सगोत्र (अपने पिता के योत्र वाल) कहे जाते 
हैं, किन्तु अन्य शेष छ: प्रकार केवल गोत ग्रहण करते हैं अर्थात्‌ योबभाज होते हैं किन्तु सम्पत्ति नहीं पते (रि्थाधिकारी 
नहीं होते) । बौध्षायन ० (२१२।३६-३७) ने भी रिक्थभाज एवं गोजरभाज शब्दों का व्यवहार किया है किन्तु गौतस 
से अन्तर दिखाकर प्श्रिकापुत्र को रिक्थभाजों के अन्तगंत रखा है और उस्ते गोत्र भाजों से पृथक्‌ कर दिया है ४९ दूसरा 


६४० एते द्वादश पत्नास्तु सन्तत्वथंमुदाहुता:। आत्मजा: परजाश्च॑व लब्धा यादुच्छिकात्तथा ॥ देवल [दाय- 
भाग १०७, पृ० १४७; बि० २० परृ० ५५०; हरदत्त, गौतम) । औरस, पत्रिका, पौतभंव एवं शौद्र 'आत्मज' कहे 
जायेंगे; क्षेत्रज 'परज' कहा जायया; दत्तक, कृत्रिम, क्रीत, स्वयंवत्त एवं अपविद्ध 'लब्ध' कहे जायेंगे (और 'परज' 
भी); तथा युढ़ज, कानोन एवं सहोढ 'यादुच्छिक' कहे जायेंगे। 

७०. पुत्रा औरसक्षेत्रजदत्तकृत्रिमगृढोत्पन्नापविद्धा रिक्थभाज: । कानोनसहीढपौनभंवपुत्रिकापुत्रस्वयदत्त- 
क्ौसा ग्रोजमाज: | गौतम ( २८।३०-३१) ; एते गौत्रभाजो गोजसेव केवल मजस्ते त रिक्‍्यम । पूर्व तु रिक्यभाजों 


यौण पुत्रों के लांछन का परिहार दं८ं४ 


विभाजन (प्रत्येक में छः ) है--बन्धुदायाद या दायादबान्धव (मनु 5१५८-१५८; नारद, दायभाग, ४७) एवं 
अवायादवान्धव (मन्‌ 6९६०; वंसिष्ठ १७३८; नारद, दायभाग, ४७) । मनु के अनुसार पहले दल में ये हैं--औरस 
(पुत्रिका भी ), क्षेत्रज, दत्त, कृत्रिम, गढ़ोत्यश्न एवं अपविद्ध | ये लोग बन्धुदायाद या दायादबान्धव इसलिए कहे जाते 
हैं कि ये अपने पिता एवं दायादों (सन्निकट के उत्तराधिकारियों के अभाव में) की सम्पत्ति पाते हैं। दूसरे दल में ये 
हैं (मनु 4/१६०)--कानीन, सहोढ, क्रीत, पौनभंव, स्वयंदत्त एवं शोद् । ये लोग केवल बान्धव हें अर्थात्‌ ये अपने 
पिता का गोज् ग्रहण करते हूँ, किन्तु पिता के दायादों की सम्पत्ति नहीं पाते | स्पष्ट है, इस विषय में भी स्मृतियों में 
मतंक्य नहीं है। वसिष्ठ० (१७४२-२५), शंख-लिखित (वि० र० पृ० २४७), नारद (दायभाग, ४७) एवं हारीत 
ने प्रथम दल में औरस, क्षेत्रज, पुत्रिकापुत्र, पौनर्भव, कानीन एवं मृढज को रखा है और शेष दूसरे दल में हैं। कौटिल्य 
का कथन है कि केवल औरस अपने पिता के दायादों का उत्त राधिकार प्राप्त करता है, और अन्य (जो पिता द्वारा उत्पन्न 
तहीं हैं) केवल पालने वाले पिता का उत्त राधिकार पाते हैं, दायादों का नहों (अथंशास्त्र ३७)। गौतम (२८।४१२) 
के मते से कानीन तथा अन्य योत्रमाज पुते (२८१३१ ) औरस तथा अन्य रिक्यभाज पृत्रों के अभाव में पिता की सम्पत्ति 
का एक-चौथाई भाग पाते हैं और सम्पत्ति का शेघांश सपिण्ड लोग छे लेते हैं; किन्तु कौटिल्य, देवल एवं कात्यायन 
(5५७) के मत से दत्तक, क्षेत्रज तथा अन्य पृत्र यदि वे पिता की जाति के हैं तो औरस के उत्पन्न हो जाने से केवल एक- 
छिहाई का अधिकार पति हैं, किन्तु यदि वे अममान वर्ण के हैं तो उन्हें केवल (औरस के उत्पन्न हो जाने के उपरान्त) 
भोजन-वस्त्न मिलता है। यदि पुन्नहीन व्यक्ति अपनी पुत्री को पुत्रिका बनाता है था अपने को क्लीब (नपुंसक) समझ- 
कर क्षेत्नज या दत्तक पुत्र लेता है और आगे चलकर उसे औरस पत्र प्राप्त हो जाता है, तो ऐसी स्थिति में विभाजन की 
क्या गति होगी, इस विषय में मर्तक्य नहीं है। मनु (६/१६३ )का कथन है कि केवल औरस को ही रूम्पूर्ण पैतुक सम्पत्ति 
पाने का अधिकार है, अन्य प्रकार के पुबों को निर्देबता के दोषसे बचने के लिए केवल भोजन-बरुत्न देना चाहिये । किन्तु 
उस स्थिति में जब पुत्रिका के ग्रहण-उपरान्‍्त औरस उत्पन्न हो जाता है तो मनु (6१३४) ने व्यवस्था दी है कि दोनों 
को बराबर-बराबर मिलता चाहिये | मनु (54१६४) ने औरस के लिए कहा है कि वह क्षेत्नज का पाँचवाँ या छठा भाग दे 
दे। विभिन्न प्रकार के पुत्रों के स्थान एवं उनके भागों के विथय में जो विरोधी एवं सम्दिग्ध बातें पायी जाती हैं, उससे 
एक अनुमान निकाला जा सकता है कि कई प्रकार के प्‌त्नों की संस्था या प्रथा बहुत प्रचलित नहीं थी और सामान्यतः 
उसको मान्यता नहीं प्राप्त थी, मह केवल कुछ स्थानों एवं जातियों में प्रचलित थीं और प्राचीन स्मृतियों के समय में 
भी एक प्रकार से मुतप्राय थी । 
गूढज, कानीन एवं सहोढ़ के विषय में यह कहा जा सकता है कि वे अवेधानिक संसर्ग के फल हैं किन्तु किसी के 
द्वारा तो उनका पालन-पोषण होना ही चाहिये । किसी को तो उनकी जीविका के लिए प्रबन्ध करना चाहिये ही और 


गोत्रमाजश्चौरसेन सहाभिधानात्‌ । सर्दे चंते सजातीया: । हरदत्त १ रिक्थभाज का अर्थ यहाँ स्पष्ट नहीं है * कया 
इसका अर्थ यह है कि 'बे अपने पिता एवं बन्धुओं को सम्पत्ति ग्रहण करते हैं ?” या इसका अर्थ यह है कि 'वे केवल 
अपने पिता की सम्पत्ति लेते हैं तथा ओरों को नहीं ?' देवल का सत है कि प्रथम अर्थ में बन्थुदायाद की सम्पत्ति 
भो सम्मिलित है, 'तेषां घड्‌ बन्धुदायादाः पूर्वेग्ये पितुरेव घट्‌ /' देवल (दायमाग १०७ प्रृू० १४७) । मिताक्षरा 
(याज्ञ० २१३२) एवं दायभाग ने प्रथम अर्थ को हो लिया है-औरसादयः घड न केवल पितृदायहराः किन्तु बन्चू- 
नामपि सपिण्डादोनां दायहरा:। अन्ये परभूताः पितुरेव परं दायहरा न सपिण्डादीनाम्‌ | दायभाग (१०८, पृ० १४७ )। 
स्वयंजात: पितृबन्धूनां च दायाद:। परजात: संस्कतुरेव न बन्धूनाम्‌ | अर्थशास्त्र (३।७) । 


ददं६ धर्मशास्त्र का इतिहास 


किसी को तो उतंक्रा अभिभावक होना ही पड़ेगा ! जब स्मृतियाँ उन्हें उतकी माता के पति की संततिरूप में भ्रहण करती 
हैं तो यह स्पष्ट है कि उन्होंते उनके भरण-पोषणएवं रक्ष ण॒ की व्यवस्था कर दी है। बृहस्पति क। कथन है कि यदि दत्तक, 
अपविद्ध, छत, कृत एवं शौद्र शुद्ध जाति एवं शुद्ध कर्म के हैं तो वे मध्यम कहलाते हैं, किन्तु क्षेत्रज, पौनभंव, कानीन, 
सहोढ एवं गृढज़ सज्जनों द्वारा गहित माने जाते हैं।*१कानीन कुमारी कन्या का पुत्र है, अत: बह तब तक अपनी कुमारी 
माता के पिता के यहाँ रहता है जब तक उसकी माता विवाहित व हो जाय (याज्ञ० २१२६) ,किस्तु जब कमारी विवा- 
छवित ही जाती है तो वह उसके (माता के) पति के संरक्षण में चला जाता है (मनु 5१७२) । इस बात से स्पष्ट है 
कि पुत्र वाली कुमारी से विवाह करने के लिएजो व्यक्ति सन्नद्ध होता है वह उसके १राने दोषों को क्षमा कर देता! है। 
इसो भांति सहोढ के विषय में भी कहा जा सकता है कि या तो वह विवाह करने वाले से उत्पन्न हुआ है या उसके होने 
वाले पिता ने अपनी होने बाली पत्नी के दोषों को क्षमा कर दिया है। इससे प्रकट होता है कि जब इस प्रकार से पति ते 
प्रकट रूप से कोई विरोध नहीं किया तो किसी को भी यह कहने का अधिकार नहीं है और न प्रमाण उपस्थित करने 
की आवश्यकता है कि कानोन या सहोढ़ पुत्र छोड़ दिया जाय । यह बाव गूढज के विषय में भी प्रयुक्त है । 
हमने इस ग्रंथ के भाग २ के अध्याय ११ में देख लिया है कि यदि पत्ली व्याभिचार की दोषी है तो पति को उसे 
शुद्ध करने के कुछ अधिकार प्राप्त हैं, किन्तु यदि वह क्षमा कर दे तो स्मृतियां उसे यह नहीं आज्ञापित करतीं कि वह उसे 
त्याग दे । ये स्मृतियां, यथा--बौतस, वसिष्ठ एवं नारद, जो स्त्रियों के व्यभिचारों के प्रति कठोर हैं, ग्रृढज, कानीन 
एवं सहोढ को गौणपुत्र के रूप में ग्रहण करती हैं । इत दो प्रकार के मनो भावों को हम इसी रूप से सुलझा सकते हैं 
कि जब पति विवाह करके स्त्री के नैतिक दोषों को क्षमा कर देता है, तो स्मृतियों ने भी अवैध संसर्ग से उत्पन्न पुत्रों 
के भरण-पोषण, रक्षण एवं उत्तराधिकार की व्यवस्था दे दी है। पौनभंव, कानीन, सहोढ एवं गृढज के विषय में मध्य- 
काल के टीकाकारों में भी मतभेद रहा है। मेघातिथि (मन्‌ ६१८१) ने उन्हें केवल भोजन-वस्त्न का अधिकारी माना 
है, किन्तु मिताक्षरा (याज्ञ ० २१३२) ने कानोच एवं अन्यों को औरस तथा अन्य पुत्रों के अभाव में पिता की सम्पत्ति 
का अधिकारी माना है । मिताक्षरा (याज्षे० १६०) का कथन है कि कानीन, सहोढ एवं गृढ़ज़ व्यभिचार के फल 
होने के कारण अपनी मात के पति की जाति के नहीं कहे जा सकते, वे सवर्ण पुत्रों, यहां तक कि अनुलोम एवं प्रतिलोम 
पुत्रों से भी वास्तव में भिन्न हैं। 
गोण पुत्रों से प्राप्द होने वाले आध्यात्मिक फल के विषय में बहुत कुछ कह्य जा सकता है। वैदिक एवं स्मृति- 
साहित्य में पुत्र के विषय में जो स्तुति-गान है वह औरस पुत्र के ही लिए है। मन (६१८०) का कथन है कि औरस 
एवं पत्रिका के अतिरिक्त जो क्षेत्रज आदि स्यारह प्रकार के पुक्त हैं वे वास्तविक पुक्न के प्रतिनिधि मात्र हैं भौर घार्मिक 
कृत्यों को समाप्त न हॉने देने के लिए नियन्त्रण-स्वरूप उनको मान्यता प्रदान हुई है! मनु (६।१5१) ने अन्तिम 
निष्कर्ष दिया हूँ कि क्षेत्रज-जैसे पुत्त, जो दूसरों के बीज से उत्पन्न हैं, वास्तव में उन्हीं के पुत्र हैं जिवके बीज से उनकी 


७१. दत्तोःपविद्धः क्रीतश्च॒ कृतः शोव्रस्तथंब च । जातिशुद्धा: कर्मशुद्धा मध्यमास्ते सुता मता: | क्षेत्रजो 
गहितः सद्भिस्तथा पौनभंवः सुतः । कानीनश्च सहोदश्च गूढोत्पन्नस्तवेक च ॥ बृहस्पति (वि० र० पृ० ५५२) 
हारीत (वि० र० पृ० ५५२) ने क्रीत, स्वयंदत्त एवं शौद्र को 'काण्डवृष्ठ' की संज्ञा दी है । शद्रापुत्राः स्ववंदत्ता ये 
चंते क्रीतकास्तथा ; सर्वे ते शौद्रिकाः पुत्रा: काण्डप्रृष्ठा न संशयः ॥ स्वकुल पृष्ठतः कइत्वा यो वे परकुल अ्रजेत्‌ | तेन 
दुश्चरितेनासी काण्डपृष्ठो न संशय: ।। 'काण्डयृष्ठ' का शब्दार्थ है “जो अपनी पीठ पर ब्ाणों को लेकर चलता है” 
(सम्भवतः वह आह्याण जो आयुधजोवो है) । 


योण, मुख्य पुत्रों का अन्तर; प्रतिनिधि-विच्ार घणछ 


उत्पत्ति हुई है; वे उनके पुत्न नहीं हैं जो उन्हें ग्रहण क रते हैं । बृहस्पति ने लिखाहै--“भनु ने कम से तेरह पुत्रों की गणना 
को है, किन्तु उनमें केवल औरस एवं युत्रिका ही कुल को चलाने के लिए समर्थ हैं! जिस प्रकार घी के अभाव में यज्ञ 
के समय तेल को अच्छा कहा यया है उसी प्रकार औरस एवं पुत्तिका के अभाव में अन्य पुत्रों के ग्यारह प्रकारों को मान्यता 
मिली है (वे केवल प्रतिनिधि हैं न कि वास्तविक) ।५ २ बद्यपि याश्न ० (२१३२) ने घोषित किया है कि बारह पत्रों में 
प्रत्येक क्रमानुसार प्रत्येक पूवर्ती के अभाव में उत्तराधिकार पाता है, किन्तु पिण्डदान के कर्म में इसकी योग्यता पृथक्‌- 
पृथक होती है । इस विषय में मनु (६।१६१) कोई सन्‍्देह नहीं छोड़ते; ''उस व्यक्ति को जो क्षेत्रज जैसे हीन पुत्रों के 
द्वारा नरकों के अंघकार रे बाहुर जाना चाहता है, बैसे ही फल प्राप्त होते हैं जो उस व्यक्ति को मिलते हैं जो छंद गली 
नौका से जल को पार करना चाहता है ।' इसका तात्पय॑ यह है कि गौण पुत्रों से वह आध्यात्मिक अथवा धामिक फल 
नहीं प्राप्त हो सकता जो औरस पुत्र से प्रग्प्त होता है। मेधातिथि (गले 57१६६) एवं दसलकमीमांसा मे इसे स्पष्ट कर 
दिया है। 

औरस पुत्र द्वारा सदसे महत्वपूर्ण आध्यात्मिक लाभ होता है, प्रतिनिधि पुत्रों से बहुत कम प्राप्द होता है। विधवा 
पुत्रहीन पत्ति का श्राद्ध कर सकती है, किस्तु वह पा्दण श्राह्ट नहीं कर सकती, अतः उसका कर्म उतना लाभप्रद 
नहीं होता जितना कि पुत्ष द्वारा सम्पादित । जैमिनि (६१३१३-४१) ने प्रतिनिधि के विषय में कई सूत्ष दिये हैं । मुख्य 
निष्कर्ष यह है कि सामान्यत: देवता (वेद द्वारा किसी यज्ञ में पूजा के लिए निर्धारित देवता ), अरिति (आहवनीय तथा 
अच्य पूत अग्तिया ), मन्त्र (जो किसी कर्म में कहा जाता है), कुछ क्रिया-संस्कार जो किसी विशिष्ट यज्ञ में किये जाते 
हैं (यथा दर्श-पूर्ण मास में 'समिधों यजति' आदि) तथा स्वामी (याज्ञिक या यजमान) के लिए कोई अन्य प्रतिनिधि 
नहीं होता । शबर (जैमिनि ६३३५) ने स्पष्ट किया है कि वैदिक क्रियः प्रतिनिधि की नियुक्ति से असम्पुर्ण हो जाती 
है और उससे धामिक कृत्य का पूर्ण फल नहीं ड्राप्त होता । सत्याषाइश्रौनसूत्र (३।१) का कथन है कि घातक, पत्नी, 
पुत्र, स्थान (देश), काल आदि का (वंदिक यज्ञ या कृत्य के लिए) कोई अन्य प्रतिनिधि नहीं हो सकता । अतः 
स्पष्ट हैं कि अति प्राचीन लेखकों द्वारा प्रस्तुत दृष्टिकोणों में, जहाँ तक प्रतिनिधि पुत्षों द्वारा आध्यात्मिक फल-प्राप्ति 
का प्रशन है, बहुत अन्तर पाया जाता है। मानव का ऐसा सहज स्वभाव है कि वह कठोर मियमों को सरल बताने का 
प्रयत्व करता है, इसी से कालान्तर में एस! सोचा जाने लगा कि यौण पुत्रों से भी आध्यात्मिक कल्याण प्राप्त किया 
जा सकता है, यद्यपि वह औरस पुत्र से उत्पन्न कल्याण के बराबर नहीं हो सकता । लगभग दो सहस्र वर्षों से स्मृतियों 
ने क्षेत्र एवं अन्य पुत्रों को वजित कर रखा है । बृहस्पति का कथन है कि मनु ने सर्वप्रथम नियोग की विधि का 
वर्णन किया है, किन्तु आगे उसे गहित कह दिया है, क्योंकि द्वापर एवं कलियुग में नियोग का व्यवहार असम्भव है, क्योंकि 
मनुष्य के ज्ञान एवं तप का हवस हो गया है (देखिये इस ग्रस्थ का भाग २ अध्याय १३) ! शौनक (अपराकक॑ पु० 
७३६) ने कलियुग में औरस एवं दत्तक के अतिरिक्त अन्य पुत्रों को वर्जित ठहय दिया है। 

अब हम सभी पुत्रों के विषय में संक्षेप में कछ टिप्पणियाँ उपस्थित करेंगे । 

औरस--बौघा० (२।२।१४), मनु (६१६६), वसिष्ठ (१७।१३), विष्णु०(१५१२), कौटिल्य (३।७) 
भादि ने उस पुत्त को ओऔरस कहा है जो शास्त्र द्वारा व्यवस्थित नियमों के अनुसार विवाहित पत्नी से पति द्वारा उत्पन्न 


७२. परत्नस्त्रयोदशाः प्रोक्ता मनुता येनुपर्वश: । सन्‍्तानकरण तेषामौरस: पुत्रिका तथा ॥ आज्यं चिना यथा 
ही सदभ्तिः प्रतिनिधि: स्मुतम्‌ । तथकादशपृत्रास्तु पुत्रिकौरसबोबिना ॥ बृहस्पति (अपराक, पृ० ७३३; ब्य० 
० पृ० ४३८) । 


ध्छ८ घमंशास्त्र का इतिहास 


किया जाय । आपस्तम्ब एवं बौघायन के मत से वही पुत्र औरस है जो पति की जाति वाली पत्नी से उत्पन्न हो; किन्तु 
यह एक आदर्श वादी दृष्टिकोण है । मिताक्ष रा (याज्ष० २१३३), पारिजात, अपराके आदि ने उस पुत्र को भी औरस 
कहा है जो अनुलोम क्रम का है; यथा ब्राह्मण का क्षत्रिय पत्नी से या क्षत्रिय का वैश्य पत्वी से। एक अपवाद है ब्राह्मण 
का पुत्र शूद्र पत्नी से, जिसे शौद्र या पारशव की संज्ञा मिली है और जो पारिघाषिक औरसों से भिन्न माना गया है। 
औरस पुत्र की स्थिति तभी मान्य हैं जब कि उसका बीजारोपण एवं जन्म विवाह के उपरान्त ही हो, ऐसा सभी स्मृति- 
कारों का कथन है । 

ऋ/?वेद-काल से ही लोग औरस पुद्ध के लिए प्रार्थना करते आ रहे हैं और दूसरे के पुत्र को गोद लेने में अरुत्रि 
प्रकट क रते रहे हैं। ऋग्वेद (७।४॥७-८५) के ऋषि ने घोषित किया है--'क्योंकि दूसरे का (जो सम्बन्धित नहीं है) 
धन [पुत्र ) नहीं छेना चाहिय , अत: हम अपने धन (अपने शरीर के पुत्र ) के स्वामी हों; है अग्ति, दूसरे का बच्चा अपनी 
सन्‍्तान नहीं हो ध्कता; मूर्ख के त्रिषय में ऐसा हो सकता है; वे हमारे पथ को ध्रष्ट त करें| एक अपरिचित को, 
जो दूसरे का जन्मा हुआ है, भले ही वह अत्ति शोभतीय हो, नहीं ग्रहण करत! चाहिए, उसके विषय में (अपने पुत्र 
के रूप में ) मन में सोचना भी नहीं चाहिए | बह उसी घर को (जहाँ से वह आया था) चला जाता है; एक गक्तिशाली, 
विजयी एवं नवजात पुत्र हमारे पास आये ।४३ 

आजबल न्यायालय द्वारा केवल औरत एवं दत्तक को ही मान्यता प्राप्त है, अन्य पुत्रों के प्रकार का प्रचलन नही 
रहा। किन्तु कुछ प्रान्तों में, यथा मिथिला (तिरहुत) में कृत्रिम एवं मलाबार के नम्बुद्रो ब्राह्मणों में पुत्रिकापुत्र को 
मान्यता दी जादी है। इस विषय में आगे भी लिखा जायगा। 

पुत्रिकापुत्र--इसके दो अर्थों को हमते गत पष्ठों में पढ़ लिया है। कौटिल्य (३३७), याश० (२॥१२८) एवं 
मनु (6१३४) ते पुत्रिका या पुत्रिकापुत्र को औरस के सद॒श हो माना है। ऋखेद में भी पुत्रिका की ओर संकेत मिलहे 
हैं। वसिध्ठ (९७१६) ने पृत्निका के सम्बन्ध में ऋग्वेद (११२४७) को उद्घृत किया है जिसमें उधा के आगे 
के विषय में चार उपमाएँ दी गयी हैं; 'उत्त स्त्री के समान, जिसे भाई न हो और जो (अपने ) पुरुष सम्बन्धियों के पार 
लौट आती है,......मुसकराती हुई कुमारी के समान वह अपने सौन्दर्य को अनावुत करती है।' मिरुक्त (३॥५) में 
प्रथम भाग का अर्थ लथाया है कि आतृहीन कन्या (विवाहोपरान्त) अपने पिता की शाखा को चलाने के लिए तर्बा 
अपने पिता के पितरों को पिण्डदान करने के लिए चली आती है और अपने पति की शाखा में नहीं जाती । ऋग्वेद रे 
कुई एक स्थातों पर ख्रातृहीन कुमारियों की विवाह-सम्बन्धी कठिनाइयों की ओर संकेत मिलते हैं; वे बहुधा विवाहिए ; 


७३. परिषद हारणस्य रेक्‍्णो नित्यस्प राय: पतयः स्थाम ! न शेयरों अस्ने अन्यजातभत्त्यचेतानस्प मा पक 
वि दुक्ष: )। न हि ग्रभायारण: सुशेवोध्म्योदर्यों सवसा मम्तवा उ। अधा चिदोकः पुमरित्स एंत्या नो बाज्यभाषाक्र 
नव्य: | ऋ० (७।४॥७-८) । ये पद्य अस्पष्ट हैं, विशेषतः प्रथम पद्य ।ऊपर जो अर्थ दिया गया है वह अति प्राचीत 
लेखक यास्क (निरुक्त २।१-३) का है। यास्क का कथन है कि ये मन्त्र इस मत का समर्थन करते हैं कि पुत्र उत्पन्न 
करनेवाले का होता है न कि गोद लेनेवाले का--“तथ्चथा जनयितु: प्रजा एक्सर्थीये ऋचावुदाहूरिष्पाम:। परिवद्यभ ० 
समिलाइये आवस्तम्वधमंसूत्र (२।६।१३।५)--उत्पादयितुः पुत्र इति हि ब्राह्मणम्‌ ।' नि्णयसिस्धु का कथन है कि न हि 
ग्रभाय' पद्य यह नहीं कहता कि पुत्रों को दत्तक रूप में लेता चित है, अत्युत वह औरस की ध्रशंसा में कहा गया है नह 
तो यहे शूनःशप की गाथा के नियम के विपरोत पड़ जायगा, जिसमें आया है कि शुनःशेप को पृतश्र-रूप में ग्रहण किया 
गया और शुनःशेप ने कहा है--म॑ आपका पुत्र बन जाऊँ।' नि० सि० (३, पूर्वार्ध, पृ० २५० )एवं एं ० ब्रा०( ३३५) 


विशिस्त पुत्रों की परिभाषा चर 


नहीं हो पातीं और अपने पिता के घर में ही पड़ी कौमार दशा में बूढ़ी हो जाती हैं (देखिये ऋ.० २।१७।७-अमाजरिव 
पित्नो: सचा सती एवं ऋ० ४५॥५)। 'अथवं वेद' (१९७११ ) में आया है-- अ्ातुहीन बहिनों के समान वे श्रीहीन होकर 
रहें ।” यास्क ने अथ किया है कि जिस प्रकार भ्रातृह्वीव कन्याएँ विवाहित होकर अपने पतियों के कुल के विकास में 
बाघक होती हैं और (अपने पुत्रों द्वारा) पिण्डदान पर भी नियन्त्रण रखती हैं, उसी प्रकार थे रक्त धमनियाँ आदि हैं । 
इसी प्रकार यास्क (निरुक्‍त ३।४) ने ऋग्वेद (२।३१॥१) को उद्धृत किया हैं--“पति घोषित (प्रण) करता है कि 
पिता (पुद्ती के पुत्र को) अपना पुत्र समझे |” निरुक्‍त (३५) ने एक वैदिक बचन उद्घुत कर कहा है--भ्रातृहीन 
(कन्या) से विवाह नहीं करना चाहिये, क्योंकि वह (अपने पिता को) पुत्र हो जाती है। भ्रातृहीन कुमारी 
स्पष्ट समझौते से पुत्त की भांति नियुक्त की जा सकती है, किन्तु गौतम (२८१७) के मत से एक सम्प्रदाय (जिसकी 
बात उन्हें स्वीकार नहीं है) का सिद्धान्त यह था कि खातुहीन कन्या केवल पिता की इच्छा से ही पुत्निका बत जाती 
है, अतः उससे विवाह नहीं करना चाहिये, क्योंकि (बिना स्पष्ट प्रतिज्ञा के भी) उसका पिता उसे अपनी पुत्रिका 
बनाने की इच्छा रख सकता है। मन्‌ (३१११) ने भी इसी प्रकार सावधात किया है। याजवल्क्यथ (१॥५ अरोगिणीं 
आतृमती न) के समय तक ख्रातृहीन कन्या से विवाह न करते की बात चलती आयी थी, यद्यपि आधुनिक काल में 
बहुत-से लोग एंसी कन्या से विवाह करने की सन्‍्नद्ध रहते हैं, थदि उसका पिता धनी हो। मन्‌ (६१४० ) का कथन 
है कि पुत्रिकापुत्र जो तीन पिण्ड देता है वे क्रम से माता, मातामह एवं प्रमातामह के लिए होते हैं। 

अब मलाबार (केरल) के मम्बूद्ी ब्राह्मणों को छोड़कर कहीं भी किसी के द्वारा पुत्निकापुत्र को मान्यता 
नहीं दी जाती । एसा लगता है कि 'स्मृतिचन्द्रिका (२, पु० २८४ ) को, जो मद्रास का एक प्रश्माणिक ग्रन्य है, मलाबार 
में पुत्रिकापुत्न के प्रचलन की बात नहीं ज्ञात थी ॥05 

क्षेत्रज--नियोग-प्रथा से ही इस प्रकार के पुदत्व की उद्भूति हुई है। हमने नियोग-प्रथा के विषय में विस्तार 
के साथ इस ग्रन्थ के भाग २ के अध्याय १३ में लिख दिया है। एक बात की चर्चा वहाँ नहीं हुई है, और वह यह है 
कि 'ब्रह्मपुराण' के कथन से प्रकट होता है कि क्षेत्रज पुत्रों का प्रचलन क्षत्रियों में बहुत था, क्योंकि उन्हें ऋषियों ने 
दुष्कृत्यों के कारण शापित किया था कि उन्‍हें पुत्र न हों, या वे युद्ध में लगातार लगे रहते थे | ** बौधायन० 
(२॥२।२१-२३ ) एवं कौटिल्य (३७) ने घोषित किया है कि क्षेत्रज दो पिताओं का पुत्र होता है, उसके दो गो 
होते हैं, वह दोनों पिताओं को पिण्ड देता है (यदि उम्रके उपरान्त औरतस पुत्र न उत्पन्त हो जाय तो) ,दोनों की सम्पत्ति 
लेता है, और प्रत्येक पिण्ड देते समय वह दो नामों से सम्बोधित करता है। यह जातने योग्य है कि 'मिताक्षरा 
(याज्ञ० २१२७) ने क्षेत्रज़ को हद्यामुष्यायण कहा है। 'मदनपारिजात' (पृ० ६५१) ने भी क्षेत्रज एवं दृधामष्यायण 
की समातार्थक माना है। विवादत्ताण्डव का कथन है कि दद्यामुष्यायण एवं अन्तर्जातीय विवाहों से उत्पन्न पुत्त कलियश 
में वजित हैं अत: उतके भागों के नियमों का विवेचन हम नहीं करेंगे ।५६ 


७४. अत एवास्मामिरसवर्णपुआाणां दत्तकेतरेजां गौणपुत्र/णां पुत्रिझायास्तत्सुतसत्य च मागविधयों न निबध्यत्ते 
संप्रत्यवनुष्ठीयमानस्वाद बुधा क्ष प्रन्थविस्तरापत्तें: ! स्मृुतिच० (२, पु० २८८) । 

७२. राज्ञां तु शापदस्धानां नित्य क्षयवतां तया। अर्थ संप्रामगीलानां न कझाचिद्‌ भवन्ति ते । औरसो यदि 
दा पुत्रस्त्वथवा पुत्रिकासुत: । विद्यते न हि तेषां तु विज्ञेयाः क्षेत्रजादय: ।॥ ब्रह्मपराण (अपरार्क पृ० ७३७) 

७६- स एव द्विपिता द्वियोगरच हयोरपि स्ववारिक्यभाग्भवति । अयाध्युदाहरन्ति । द्विपितु: पिण्डदान 


सात पिण्डे पिण्डे च नामनी । अयश्च॒ पिण्डा: षण्णां स्थुरेवं कुबंन्न मुह्मति । इति | बौ० ध० सूत्र (२३३२।२९-२३ ) 
० 


८० धर्मशास्त्र का इतिहस 


दत्तक---इस पर आगे एक अध्याय में विवेचन होगा। 

कृत्रिम (या कृत, नारद-दाय भाग ४६)--मन्‌ (६९६5 ), याज्ञवल्क्य ( २१३१), बौधायनधर्म सूत्र ( २२। 
२५), मिताक्ष रा आदि के मत से क्रुत्रिम वह व्यक्ति (उसे जो अपनाता है उसी की जाति का) है, जिसके माता- 
पिता नहीं होते और जो सम्पत्ति के लालच में अपनी सहमति से पुत्र बनता हैं । वह दतक पुत्र से निम्व बातों में भिन्न 
होता है; बह अपनी माता या पिता द्वारा नहीं दिया जाता, उसकी सहमति आवश्यक है, अर्थात्‌ प्राचीन भारतीय 
व्यवहार (कानून) के अनुसार उसे बालिग होना चाहिये । ऐसा पुत्र आजकल केवल मिथिला (तिरहुत) एक उसके 
पाश्ववर्ती जनपदों मं तथा मलाबार (केरल) के नम्बूद्री ब्राह्मणों में ही पाया जाता है। 

गूढज--सम्भ वतः ऋग्वेद (२।२६।१) के इस कथन में इसकी ओर संकेत है; 'हे धृतवह (नैतिक व्यवहार 
ढोनेवाले) एवं सतत प्रवहमान [क्रियाशील) आदित्य लोगों, मुझे पाप से उसी प्रकार दूर रखो, जिस प्रकार युप्त 
रूप में बच्चा जननेवाली स्त्री (उसे दुर करती है) 

कानीन--यह नाम कन्या” शब्द से निकला है। पराणिनि (४॥१।११६) ने इसे “कुमारी के बच्चे के अर्थ 
में प्रयृकत किया है (कन्यायाः कनीन च) तथा काशिका ने इस विषय में कर्ण एवं व्यास को कानीन पुत्र कहा है । 
ककामीन' शब्द 'अथर्ववेद' (५।५।८) में आया है, वाजसनेयी संहिता' (३०।६) में 'कुमारीपुक्त” आया है। वारद 
(दायभाग १७)के मत से कानीन, सहोढ़ एवं गृढज उस व्यक्ति के पुत्र हैं, जो उनकी माँ से विवाह करता है, ऐसे पुत्र 
अपनी माता के पति की सम्पत्ति पाते हैं | पारिजात (वि० र० पृ० ५६५) का कथन हूँ कि कानीन एवं सहोढ अपनी 
माता के पुत्तहीन पिता के पुत्र हो जाते हैं । किन्तु यदि उनकी माता के पिता पुत्रवान हैं तो वे अपनी माता के पतियों 
के पुत्र हो जाते हैं, किन्तु यदि दोनों पुंत्रहीन हों तो के दोनों के पुत्र हो जाते हैं। 

क्रोत--वसिष्ठ (१७)३०-३२) का कथत हूँ कि हरिश्चन्द्र ने शुतःशेष को अजीगरत से खरीदा, इस तरह 
शनःशप क्रीत पुत्र थे । 

स्वयंदत्त--वसिष्ठ (१७४३३-३५) का कथन है कि शूनःशेप विश्वामित्र के स्वयंदत्त पुत्र हुए (ऐतरेय 
ब्राह्मण ३३५) । 

पौनभेंव--- (किसी पुनमूं का पूत्र ) । देखिये इस विषय में इस ग्रन्थ का भाग २ अध्याय १४, जहाँ 'पुनर्भू” 
एवं विधवा-ब्िवाह का विवेचन किया गया है। 


जनयितुरसत्यन्यस्मिग्धत्रे स एवं ह्विण्तिको हिंगोन्नों वा हयोरपि स्वघारिक्यभाग्भवति--अरथंशास्त्र (३७); 
पद्च्ामुष्यायणस्य विजातोयानां च विभागे विशेषः कलावसत्वात्रोच्यते । वि० ताण्डव | 


अध्याय शू८द 


दत्तक (गोद लिया हुआ पुत्र) 


आधुनिक काल में भारतीय हिन्दू व्यवहार (कानून )की किसी भी शाखः में इतने मुकदमे नहीं चले जितने 
कि दत्तक पुत्र से सम्बन्धित व्यवहार-शाखा में | ऐसे बहुत से उदाहरण प्राप्त होते हैं जहाँ पंचास-पचास वर्ष तक लग 
गये हैं, और कितने ही व्यवहा र-पदों से सम्बन्धित समस्त न्‍्यायमूर्तिमंडल के निर्णयों को प्रिवी कोंसिल ने रहू कर दिया 
है। मध्यकाल के लेखकों (निबन्ध कारों) ने एक ही प्रकार के स्मृति-वचनों को भाँति-भाँति से तोड़-मरोड़कर उनकी 
विभिन्‍न व्याग्याएँ उपस्थित की हैं, इसलिए आधुनिक भारतीय विवादों एवं मध्यकाल की प्रासाणिक व्याध्याओं 
के फलस्वरूप विभिन्न प्रान्तों में दत्तक-सम्बन्धी व्यवहार विभिन्न हो गये हैं। शास्त्री गोपालचन्द्र सरकार एवं श्री कपूर 
जैसे लेखकों ने इस विषय पर विशालकाय ग्रन्थों का प्रणयन किया है। हम कुछ संक्षेप में ही इस अध्याय में स्मृतियों 
एवं मध्यकाल के निबन्धों के आधार पर दत्तक-व्यवहार के विभिन्न स्व॒रूपों पर प्रकाश डालेंगे । 

हमने गत अध्याय में देख लिया है कि ऋग्वेद के समय में भी औरस पुत्र (अपने शरीरज पुत्र) को अधिक 
महत्ता प्राप्त थी और दूसरे के पुत्र को अपना बताना अच्छा नहीं माना जाता था । पश्चात्कालीन शुक्र (२)३१) 
जैसे लेखक ने भी दत्तक एवं अन्य गौण पुत्रों को अपने पुत्रों के समान मानना गहिंत समझा है, क्योंकि धनी पुरुषों को 
देखकर ही वे बालक उनके पुत्र बनने की आकांक्षा रखते हैं।' दत्तक पुत्रों के विषय में वैदिक साहित्य में भी संकेत 
मिलते हैं । 'तैत्तिरीय संहिता (७॥१।5।१) में अति की कथा वर्णित है । अत्ति ने अपना इकलौता पुत्त और्व को दत्तक 
रूप में दे दिया । शब्द ये हैं--'पुत्र की इच्छा रखनेवाले ओबं को अति ने अपना पुत्त ( दत्तक रूप में) दे दिया ; उसने 
(अत्ि ने) अपने को खाली पाकर (पुत्र दे देने के उपरान्त) अपने को शक्तिहीन, निर्वीयं एवं शिथिल समझा | 
उसने (अति नें) इस चतुरात्र (इस नाम का एक यज्ञ, जो चार दिनों तक चलता रहता हैं) को देखा । उसने इसके 
लिए तैयारी की और इस यज्ञ को सम्पादित किया | तब उसे चार वीर पुत्र उत्पन्न हुए; एक अच्छा होता, एक 
अच्छा उद्‌्गाता, एक अच्छा अध्वयु एवं एक सभेय( सभा में दक्षता से बोलनेवाला )। शुन:शेप की गाथा(ऐ० ब्रा० ३३) 
व्यक्त करती है कि विश्वामित्र ने, जिनके पास पहले से ही १०१ पुत्र थे, उसे देवरात के नाम से गोद लिया, जिसमें 
उनके (विश्वामित्र के) ५१ पुत्रों की सहमति थी (इन पुत्नों में मधुच्छन्दा सब का नेता था) और अन्य ४० पुत्रों ने 
उनकी आज्ञा का उल्लंघन किया । यहाँ यह अनुमान लगाया जा सकता हैं कि पश्चात्कालीन यह नियम कि केवल 
पुत्रहीन व्यक्ति ही दत्तक पुत्र ले सकता है, विश्वामित्र के लिए लागू नहीं हुआ । 

सूत्रों एवं स्मृतियों में केवल बारह पुत्रों में दत्तक का नाम गिनाने के सिवा इस विषय में और कुछ विशेष नहीं 
मिलता; हाँ, बोधायनधमंसूत्र (२२२४), मनू (६7१६८), याज्ञ ० (२॥१३०), विष्णु० (१५॥१८-१६) एवं 


१. मनसापि न मन्‍्तव्या दत्ताद्याः स्वसुता इति । ते दत्तकत्वसिच्छन्ति दृष्ट्वा यद॒ धनिक नरम्‌ ॥ शुक्रनो ति 
(२१३१) । 


घ्द्दर धमंशास्त्र का इतिहास 


नारद (दायभाग ४६) ने इसकी परिभाषा भी दी है । केवल वसिष्ठधमंसूत्र एक अपवाद हैँ! इसने न केवल३ १७। 
२८-२६) परिभाषा दी हैं, प्रत्युत दत्तक-कार्य के नियमों के उद्घाटन में यह प्रारम्भिक स्मृतियों में प्रथम है । इसके 
कतिपय वचन एक स्थान पर इस प्रकार रखे जा सकते हैं--“शुक्र (बीज)एवं शोणित से उत्पन्न व्यक्ति अपने जन्म 
के लिए माता एवं पिता का ऋणी होता हैँ । (अतः) उसके माता एवं पिता को उसे दे देन, बे चने या त्याश्ने का 
अधिकार हूँ । किन्तु किसी को अपना एक मात्र पुत्र न तो किसी अन्य को देना चाहिये और न उसी प्रकार स्वयं 
स्वीकार करता चाहिये, क्योंकि उसे अपने पूर्वजों का कुल चलाना आवश्यक है । बिना पति की आज्ञा के किसी स्त्री 
को किसी अन्य का युत्त न तो स्वीकार करना चाहिये और न अपने पुत्र को देना चाहिये। यदि कोई दत्तक पुत्ष लेना 
चाहे तो उसे ऐसा अपने सर बन्धु-बान्धवों को निमंत्रित कर, राजा को उसका समाचार देकर और अपने गृह के 
मध्य में व्याहृतियों के साथ होम करके करना चाहियं और ऐसे पुत्त को दत्तक बनाना चाहिये जो अपना सगा 
सम्बन्धी हो और आचार-व्यवहार एवं बोली में दूर का न ही | यदि (दत्तक के कूल के विषय मं) संदेह उत्पन्न हो जाय 
तो दत्तक लनेवाले को (देत्तक के सम्बन्धियों की दूरी के कारण) चाहिये कि वह उसे शूद्र समझे, क्‍योंकि यह 
(ब्राह्मणों एवं श्रृतिग्रन्थों में) घोषित हैँ कि 'एक (पुत्र, ओऔरस या दत्तक) के द्वारा बह (दत्तक लनेवाला) बहुतों 
को बचाता हूँ ।' यदि दत्तक लेने के उपरान्त औरस उत्पन्न हो जाय तो दत्तक को एक-चौथाई भाग मिलता है 
(वसिष्ठ १५॥१-६) ।” मनु (६१४१) ने ऐसे पुत्त के गोद लिये जाने की ओर संकेत किया हैं जो गोद लनेवाले के 
गोज्न का नहीं है, और(5।१४२) दत्त ककर्म के फलों का भी उल्लेख किया है । 'दत्तकमी मांसा' एदं ' व्यवहा रमयूख' ने 
अति; शीनक, शाकल एवं कालिकापुराण नामक प्राचीन ग्रन्थों को उद्धृत किया है । 'मिताक्षरा' ने दत्तक के विधय 
में कुछ पंक्तियाँ मात्र दी हैं| सतहवीं शताब्दी के बाद के तथा अन्य पश्चात्कालीन ग्रन्थों न[( यथा--व्यवहारमयू ख, 
दत्त कमी मांसा, संस्का रकोस्तुभ, दत्त कचन्द्रि का ने ) दत्तक के विषय में विस्तार के साथ लिखा है । आधुनिक काल में 
'दत्तकमी मांसा' एवं 'दत्तकचन्द्रिका (कुछ बंगाली लेखकों ने इसे कूट रचना माना है) को दत्त क के विषय में अधिकतम 
प्रामाणिक माना जाता रहा हूँ और प्रिवी कौंसिल ने इनका आधार लिया हैँ । 


दत्तक के अन्तर्गत प्रमुख विषय ये हैं--पुत्नी करण का लक्ष्य या उद्देश्य, बह व्यक्ति जो सिग्रमत:ः पुत्तीकरण 
कर सकता है, वह व्यक्त जो पुत्तीकरण के लिए (पुद्) देता है, वे व्यक्ति जिनका पुत्रीकरण हो सकता हैं, 
पुत्नीकरण-सम्बन्धी आवश्यक साधन एवं संस्कार-कार्य का तथा पुत्रीकरण का फल | | 

पुत्रीकरण का उद्दंश्य--अत्वि( ५२)ने घोषित किया है कि केवल पुत्रहीन व्यक्ति को ही सभी सम्भव प्रयासों 
से पुत्र-पतिनिधि लेना चाहिये, जिससे कि वह पिण्ड एवं जल (पिण्ड-दान एवं जलतपंण ) पा सके। 'दत्तकचर्द्रिका! ने 
उपयु कत अत्ति-वचन एवं मन्‌ का उल्लेख कर पुत्ती करण के दो उद्दे श्य घोषित किये हैं; (१) पिण्डोदक क्रिया हेतु, (२) 
नाम संकीतंन हेतु, अर्थात्‌ (१) पिण्डों एवं जल से धार्मिक लाभ की प्राप्ति एवं (२) गोद लेने वाले के नाम एवं कुल 
को अविच्छद्य रूप से चलते जाने देना ।* एंसा कहा जा सकता है कि अधिकांश में भोद लेने वाल (पृत्रीकरण करनेवाले ) 
का उद्देश्य धामिक होता है, किन्तु पूत्त देनेवाल तथा उसके पुत्र का ध्येय धर्म से बहुत दूर होता है। अन्तिम दोनों का 
कम-से-कम आधुनिक समय में, प्रमुख लक्ष्य होता है, बिना किसी प्रयास के सम्पत्ति की प्र(ष्ति करना,उनके मन में धामिक 
वृत्तियाँ कदाचित ही उत्पन्च होती हैं। कोई दरिद्र व्यक्ति को अपना पुत्र दत्तक रूप में नहीं देता, यद्यपि उस दरिद् में 


२. तत्राह मनुः | अपुत्रेण सुतः कार्यो यादक तादुक प्रयत्नत: । पिण्डोदकक्रियाहेतोनामसंकीतंनाथ च् ।। 
दत्त० चए [ पृ०२| । 





दत्तक और उसे लेने-देने वालों को योग्यता दद्ढ॑ ३ 


आत्मा की रक्षा की भावना उतनी ही प्रबल होती है जितनी कि धनिक व्यक्त में । विधवाओं के द्वारा जो पुत्रीक रण 
होता हूं उसमें धामिक भावना बहुत ही दूर खड़ी रहती है ! बहुधा वे अपने पति के भाइयों या भतोजों से द्ेष की 
भावना के कारण दत्तक पूत्र ग्रहण करती हैं और उन्हें इस प्रकार के समझौते के साथ ग्रहण करती हैं कि वे स्वयं 
सम्पत्ति-सम्बन्धी लाभ उठा सकें और अपना जीवन आनन्द से काट सके 

दत्तक रूप में अपना पुत्र देनेवाला व्यक्ति--पिता को ही पुत्नीकरण में अपना पूत्र देने का मुख्य अधिकार 
हैं और वह बिना पुतद्च को भाता की सहमतिसे भी ऐसा कर सकता हैँ! बिना पति की आज्ञा के माता अपने पुत्नको नहीं 
दे सकती, जब तक पिता जीवित एवं मति दंग के योग्य हैं तव॒ तक माता उन्न-दान नहीं कर सकती । मनु ० (११६८ ) 
एवं याज्ञ० (२१३० ) के मत से यदि पिता मर गया हो या सन्‍्यासी हो गया हो या अपनी मति देने के लिए अयोप्य 
हो तो कवल माता ही पुत्र को दत्तक रूप में दे सकती है, किन्तु यदि पित! स्पष्ट या अस्पष्ट रूप से ऐसा करने को मना 
कर द तो वह दत्तक देते में असमर्थ मानी जाती हूँ । यदि माता एवं पिता मर गये हों तो यहाँ तक कि पितामह या 
विमाता या भाई किसी को दत्तक में तहीं दे सकते ! 

पुत्रीकरण के योग्य व्यक्ति---यदि पुत्र, पौत्र या प्रपौत्त स्वाभाविक रूप में या दत्तक्‌ रूप में न हों तो कोई भी 
भच्छी मति वाला एवं बालिग हिन्दू पुरुष पुत्रीकरण कर सकता हैं, अर्थात्‌ गोद ले सकता है। बालकृष्ण के 'दत्त सिद्धान्त 
मजरी नामक ग्रन्थ में आया है कि यदि औरस पुत्र जन्म से ही अंधा, गुगा या बहरा हो तो पिता दत्तक छे सकता है । 
यदि व्यक्ति कु मार (अविवाहित ) या विधुर हो या उसकी पत्नी को सहमति न हो या वह गर्भवती हो तब भी दत्तक 
लेने में कोई बाधा नहीं हैं । वास्तव में, वसिष्ठ (१५।६) ने दत्तक पुत्र लेने के उपरात्त भी पुत्र उत्पन्न करने की व्यवस्था 
दी है। रूद्रघर एवं वाचस्पति के मत से शूद्व लोग दत्त क नहीं प्राप्त कर सकते, क्योंकि वे मन्त्रों के साथ होम नहीं कर 
सकते | किन्तु रघुतन्दतव, नीलकण्ठ एवं दत्त कमी मांस! के मत से शूद्र दर्तेक ग्रहण कर सकते हैं; शौनक ते स्पष्ट रूप 
से ऐसी आज्ञा दी है, क्योंकि किसी ब्राह्मण द्वारा होम कराया जा सकता है । पराशर (६६३-६४) ने भी ऐसा ही 
विधान दिया है । बिना पति की स्पष्ट आज्ञा के पत्नी पति के रहते गोद नहीं ले सकती (वसिष्ठ १५॥५ )। 

व्यक्ति की मृत्यु के उपरान्त केवल उसकी पत्नी ही गोद ले सकती है । किन्तु विधवा के अधिकारों के विषय 
में मतंक्‍्य नहीं हैं । वसिष्ठ (१५।५) का यह कथ त कि बिता पति की आज्ञा के कोई भी स्त्री न गोद ले सकती हैं और 
त्त ग्रोद के लिए अपना पुत्र दे सकती है, विवादों के मूल में आता हूँ । सभी प्रकार की व्याख्याएँ इस विषय में उपस्थित 
की गयी है । वसिष्ठ के इस वचन के विश्लेषण में कट र, धर्मपरायण एवं मीमांसा के नियमों में पारंगत टीकाकारों ने 
अपनी जिस बुद्धि एवं कुशलता का परिचय दिया है, वह अन्यत्न दुले भ हैं। वसिष्ठ के सूत्र “अपुत्त णेति पुस्त्वश्र॒वणात्र 
स्त्रिया अधिकार इति गम्यते” की चार ब्याख्याएँ है--( १)दत्तकमी मांसा ए वं वाचस्पति जैसे मिथिला के लेखकों के 
मत से विधवा गोद लेने के सर्वेषा अयोग्य है, क्योंकि पुत्रीक रण के समय पति की आशा( जब कि वह मर चुका है ) लेना 
असम्भव है, और वह बैदिक मन्त्रों के साथ होम-कार्य नहीं कर सकती, व वह वसिष्ठ एवं शौनक द्वारा व्यवस्थित उन 
वेदिक बचनों को कह सकती है जो पुत्र-परिग्रहण के समय कहे जाते है; (२) बंगाल, मद्रास एवं वाराणसी के मत से पत्ति 
दारा (उसके जीवन-काल में) दी गयी आज्ञा के अनुसार विधवा पुत्र-प्रतिग्रह कर सकती है, इसका तात्पर्य यह हैँ कि 
प्रतिग्र हण के समय पति का अनुज्ञान ( आज्ञा ) आवश्यक नहीं है,वह तो पूत्र-प्रतिग्रहण के बहुत पहले ही दिया जा सकता 
है; (३) मद्रास में विधवा बिता पति के अनुज्ञान के पुत्र-अतिग्रहण कर सकती हैँ, यदि उसे श्वशुर की आज्ञा मिली 
हो या उसके मर जाने पर उसके पति के सभी सहभागियों कीसहमति हो और यदि उसका पति संयुक्त परिवारका सदस्य 
रहा हो; किन्तु यदि उसका पति अलग हो गया हो तो श्वशूर की आज्ञा तथा उसके मर जाने पर उसके पति के 
बहुत नजदीकी सप्पिण्डों की अधिक संख्या में आज्ञा आवश्यक हैं। (४) बम्बई एवं पश्चिम भारत में मान्य प्रामाणिक 


पड्ढेढ धर्मशास्त्र का इतिहास 


ग्रन्थों, यथा व्यवहारमयूख (पृ० ११३), मिर्भयसिन्धु ( ३, पूर्वार्ध प० २४६ ) एवं धर्म सिन्ध्रु के मत से वसिष्ठ का 
वचन केवल उस पत्नी की ओर संकेत करता है जिसका पति अभी जीवित है और विधवा बिता पति की आज्ञा के पुद्ी- 
क्रण कर सकती हूँ । इस सम्प्रदाय के अनुसार पति का पत्नी करण-सम्बन्धी अधिकार सदा कल्पित कर लेता चाहिये, 
जब तक कि उसने स्पष्ट रूप से या आवश्यकतावश दत्तक लेने से अपनी विधवा को मना न कर दिया हो ।'अप्रतिषिद्ध 
परमतमन्‌मतं भवति न्याय के अनुसार दत्तकचन्द्रिक[ ने मत प्रकाशित किया हूँ कि दूसरे (या विरोधी) का मत 
(जब तक कि उसने विरोध न किया हो) स्वीकृति रूप में ग्रहण कर लेना चाहिये ! 

गोद लेने के अधिकार-निर्माण, सपत्तियों के पुत्त-प्रतिग्र हण (मोद-लेने ) के अधिकार एवं गोद लने में विधवा 
के अधिकार की सीमाओं के विषय में बहुत-से कानून आधुनिक काल में उद्धृत किये गये हैं, जिन्हें हम स्थानाभाव से 
यहाँ नहीं द॑ रह हैं और न उनकी इस ग्रन्थ में कोई आवश्यकता ही है। 

गोद (पुत्र-प्रतिग्रहण या दत्तक होने) के योग्य व्यक्ति--जै सा कि प्रावीत ग्रन्‍्थों में आया हैं कि (अध्टवर्ष 
ब्राह्मणमृपनयी त) आठवें वर्ष में उपनयन होता चाहिये, 'व्यवहारमयूख” (पु० १०८-१०६) में इसके आधार पर केवल 
पुरुष वर्ग को ही दर्तक योग्य, माना हूँ !* भारतीय न्यायालयों ने इस बात को मान लिया हैँ । किन्तु दत्त कमी मांसा' 
(पृ० १९२-११६) , 'संस्कारकौस्तुभ' (पृ० १८८५) एवं ध्व्म सिन्धु' ने दशरथ की पुत्री शान्ता (जिसे लोमपाद ने गोद 
लिया था) एवं पृथा (जो शूर की कन्या थी और जिसे कुन्तिभोज ने योद लिया था) के उदाहरणों के आधार पर कहा 
हुँ कि कन्या भी दत्तक रूप में प्रतिगुहीत हो सकती हूं ।४ पन्ना लाल ने अपनी पुस्तक 'कुमायू' लोकल कस्ट्मूस' में लिखा 
है कि कुमायू” में परम्परा के अनुसार कन्या भी गोद ली जाती है। दत्तक पुत्र गोद लेनेवाले की जाति का होता चाहिये । 
याज्ञ० (२।१३३) ने जो यह व्यवस्था दी हैँ कि बारहों प्रकार के पुत्र पिण्डदान करते हैँ और क्रम से सम्पत्ति के अधि- 
कारी होते है, उससे यह प्रकट है कि दे सभी पिता की जाति के होते हैं । मेधातिथि ने स्पष्ट कहा है कि द्राह्मण क्षेत्रिय 
को भी गोद ले सकता हैँ [* किन्तु मत्‌ के अन्य दी काकार, यथा--कुल्लूक आदि, तथा 'व्यवहरमयूख' एवं अन्य ग्रन्थों 
ने लिखा है कि दत्तक समान जाति का होना घाहिये । संस्कारकौस्तुभ' (प० १५०) एवं धर्म सिन्धु' आगे जाकर कहते 
हैं कि ब्राह्मण भी अपने देश के किसी अन्य वर्ण को गोद ले सकता है । वायूपुराण' (१६।१३७-१३६ ) ने वर्णन किया हैं 
कि दुष्यन्त के पुत्र भरत ने ब्राह्मण ब्‌ हस्पति के पुत्र भरद्वाज को गोद लिया, जो क्षत्रिय बन गया।* आज के न्यायालयों ने 


३. दत्तकश्च पुमानेव भवति न कन्या । 'स ज्ञेयों दज्िमः सुतः (मनु द॥।१६८)इति संशासंशिसम्बन्धबोंध- 
कवाक्यगतेन स इति सर्वतासता सातावितुकत क-प्रोत्तिजलगुगरापत्रिमित्तकदानकर्पों भूत तजातीयप्‌स एवं, “अष्टवर्ष 
ब्राह्मणमुपनयोत तमध्यापयोत्तः इति  तर्छव्देनाध्डवर्षब्ाह्मग्यपृस्त्वोपनयनादिसंस्कृतस्येव परामर्शात्‌ । ब्य० स० 
(१०८-१० ४७) । और देखिये, आपस्तम्बंगृह्मसुत्र (४१०२) एवं धर्मसिन्‍्धू ६३, पूर्वाबं, पू० १६२) । 

४. दत्तकमीमांसा थे इस विषय में स्कत्दपुराण, लिगप्राण, हरिवंश एवं आदियवतवे से भी उदाहरण दिये हैं । 
वेखिये आदिवर्व (१११।२-३, जहां कुन्ती के प्रतिग्रहण का उल्लेख है) एवं रामायण (बालकाण्ड, अध्याय ई जहाँ 
शान्‍्ता का उल्लेख है) । 

५. सदुश न ज्ञातितः कि तह कुलानु रूप यु णे: । क्षत्रियादिरति श्राहागस्य दत्तकों युज्यते । मेधातिथि (सनु 
दं।१६८) । विप्रादीनां वर्णानां समानवर्ण एवं | तत्रापि देशभेदप्रयुक्तगुज रत्वान्त्रत्यादिना समानजातोय एवं। धर्म 
सिन्धु (३, पूर्वार्ध, पृ० १५०) । 

६. तस्माद्‌ दिव्यों भरद्वाजों ब्राह्मण्यात्‌ क्षत्रियोप्भवत्‌ । ट्विमुख्यायननामा स स्मृतो ट्विपितृकस्तु बे !! बायु० 
थ६१५७ ) । लगता है, यहाँ 'ह्िमुस्यायन' ४चामुष्यायण' का अपर श है । 


कन्या भी दत्तक; दत्तक की योग्यता य्द्वेर्‌ 


कुल्लूक जैसों की बात मानी है । यह सम्भव है कि आज के त्यायालय प्रमुख चार वर्षों की उपजातियों के लिए छूट 
दे दें, अर्थात्‌ किसी वर्ण की उपजाति का कोई व्यक्ति उसी वर्ण की किसी उपजाति के पुत्न को गोद ले ले, आज ऐसा 
निर्णय दिया जा सकता है | शौनक एवं वृद्ध बाज्ञवल्क्य (दत्तकचन्द्रिका द्वारा उद्धृत) ने व्यवस्था दी है कि दत्तक किसी 
अन्य जाति का हो सकता हूँ, किन्तु ऐसे पुत्र को सम्पत्ति नहीं प्राप्त होती ।४ वसिष्ठ (१५॥३) एवं शौनक के शब्दों 
(इकलौते पुत्र क्रो नहीं देता चाहिये) के रहते हुए भी न्‍्यायालग्रों ने निर्णय दिया हुँ कि इकलौता पुत्र लिया या दिया 
जा सकता हैं । 

ज्यष्ठ पुत्र को दत्तक रूप में नहीं ग्रहण करता चाहिये, क्योंकि जेसा कि मिताक्ष रा(याज्ञ ७ २१३० ) का कथन 
है, ज्येष्ठ पुत्र ही अपने जनक पिता के लिए पुत्र रूप में सर्वश्रेष्ठ कार्यकर्ता हें और पुत्र द्वारा किये जानेवाले उपयोगों को 
पूरा करनेवाला हैं । मन्‌ (६१०६) का कथन हे-- अपने ज्यंष्ठ पुत्र की उत्पत्ति से व्यक्ति पुत्रवान्‌ (पिता) कहा 
जाता है और पितु-ऋ से मुक्त हो जाता हूँ । किन्तु आजकल यह नियम केवल अर्थवाद के रूप में लिया जाता हैं 
स कि बिधि के रूप में, अर्थात्‌ इसे हम नहीं भी मान सकते हैं, क्योंकि इसके पीछे अतिवार्यता नहीं है । व्यवहारमयुख 
(पु० १०८) का कथन हँ--मिताक्षरा के अनुसार ज्यष्ठ पृत्र को दत्तक रूप में देने में जो निषिद्धता प्रकट की गयी है, 
वह केवल देन वाल के सम्बन्ध में हैं त कि लेंनेवाल (गोद लेने बाल) के सम्बन्ध में। व्यवहारमयूख ने मिताक्षरा की 
आलोचना करते हुए कहा हैं कि मनु (६१०६) ने ज्येष्ठ पुत्र को देना वर्जित नहीं किया है बल्कि यह व्यवस्था दी है 
कि प्रधम बार पुत्र उत्पन्त होने से व्यक्ति पितु-ऋण से मुक्त हो जाता है| अत: व्यवहारमयूख ने आगे बढ़कर यह 
कह है कि ज्यष्ठ पुत्र को लेने एवं देने में कोई वर्जन नहीं है, किन्तु मिताक्षरा (जिसने गोद लेना बुरा नहीं माना है) 
का कथन हैँ कि देने वाला पापी दहोता ६ । संस्कारकौस्तुभ (पृ० १५०) ने भी ज्येष्ठ पुत्र को दत्तक रूप में देता वर्जित 
किया हैं । दो व्यक्ति एक ही पुत्न को गोद नहीं ले सकते । ऐस! करने पर श्रत्थेक का पृत्र-प्रतिग्रहण अवैधानिक है (दत्त ० 
मी०,१० २५) । इस विषय में दृ्मामुष्यायण एक अपवाद हूं, जिसके बारे में आगे लिखा जायगा। 

जब कई बच्चे दत्तक के योग्य हों तो उनके चुनाव के विषय में कुछ स्मृति-नियम है । मनु (६१८२) का कथन 
हैँ--“यदि एक ही पिता के कई पुत्र हों और उनमें किसी को एक पृत्न हो तो वह सबको पुत्नवान्‌ बना देता है।” मिता- 
क्षर। (याश० २१३२) ने मन्‌ के इस कथन से यह अथ तिकाला हूँ कि वह॒ एक पुत्र सबका पुत्र नहीं हो जाता, बल्कि 
इसका अर्थ यह है कि उसके रहते अन्य पुत्र दत्तक रूप में वहीं लेना चाहिये ।“इसी प्र कार की ज्याख्या एक पुराने टीकाकार 
देवस्वामी ने भी की हूँ । दत्त कमीमांसा, दत्तकचन्द्रिका (पृ० ५-६) एवं संस्कारकौस्तुभ (१०१५०) ने शौनक एवं 
शाकल के मत को उद्धत कर कहा हैं कि सपिण्ड एवं सगोत्र को असपिण्ड तथा असयोत्रकी अपेक्षा वरीयता देनी चाहिए । 
उपयु क्‍त प्रन्‍्थों एवं धमंसिन्धु ने निम्न अनुक्रम दिया है--अपने भाई का परत्ष, समोत्र-सपिण्ड (भले ही वह 


७. यवि स्थादन्यजातोयो गृहोतोषि सुतः क्वचित्‌ । अंशभाज न त॑ ऊुर्याच्छोनकस्य मत हि तत्‌ ॥...... 
व्यक्तमाह बृद्धयाज्वल्क्यः । सजातोयः सुतो ग्राहयः पिष्डदाता स रिक्यमाक्‌ । तदभावे विजातीयों बंशमात्रकरः 
स्मृतः । प्रासाच्छादनमात्र तु लभते स तद्रिक्थिन: ॥ इति दत्त० च० (यृ० ७) । फ 

उप. यत्त,--ध्रातृणासेकजात्यानामेकश्चेस्पुत्रवान्मवेत्‌ । सर्वे ले तेल पुत्रेण पुत्रिणो मनुरब्रबीत। इत्ति, 
(मनु 5१८२) तदपि आातृपुत्रस्य पुत्रोकरणसम्भवेः्थैयां पुत्रीकरणनिषधायंस्‌ | न पुनः पुत्रत्वप्रतिपादनाय, तत्सुता 
गोत्रज़ा बन्धुरित्यनेन विरोधात्‌ | स्िता० (याज्ञ० २१३२) । और देखिये बसिध्ठ (१७१०) ; व्य० लि० (पृ० 
४४०); विष्णु (१५।४२); स्मृतिच० (२, पृ० २८४); सरस्वतीविलास (पृ० ३६४) । 


ददव९ धमंशास्त्र का इतिहास 


सगोत्न न हो, यथा मामा का पृत्र या फूफी का वंशज ) ,समोत्र-असपिण्ड , एवं वह जो न तो सपिण्ड हो ओर न सगोत्न। 
यह अनुक्रम केवल अर्थवाद है, इसके प्रतिकूल भी पुद्ठीकरण वैधानिक होता है। यह हाल में निर्णीत हुआ है कि वह 
पुत्नीकरण अवैध है जिसमें जन्म से असाध्य रूप से बधिर एवं मूक (यद्यपि मूर्ख नहीं) पुत्र ग्रहण किया जाता है। 
देखिये सुरेद्-बनाम भोलानाथ (आई० एल० आर०, १६४४, १, कलकत्ता १३६) । 

मध्यकाल के लेखकों में दत्तक पुत्न की अवस्था के विषय में गहरा मतभेद पाया जाता है। इस विषय में कालिका 
पुराण के पद्म अति महत्वपूर्ण हैं|“ व्य० मयूख एवं दत्तक च०का कथन है कि कालिकापुराण के ये पद्य प्रामाणिकता में 
सन्दिश्ध हैं, क्योंकि ये कुछ अन्य प्रत्तिग्रों में नहों पाये जाते,किन्तु दत्तकभी ०एवं निर्णयातिन्ध॒न इन्हें शुद्ध एवं प्रामाणिक 
माना है, और संस्कारकौ०(प्‌ृ० १६६-१७२) ने इन पद्ञों की ओर संकेत करके कहा हैं कि ये पद्म ऐतरेय ब्राह्मण में 
वर्णित शुतःशपकी कथा के विरुद्ध पड़ते हैं, जिसमें यह आया है कि विश्वामित्न ने शुदःशेप को उसके उपनथन के उपरांत 
भी गोद लिया | कालिकापु राण के पद्यों का अर्थ यह है--'हे राजन्‌,वह प्त्ब,जिसके चूड़ाकरण से लेकर अन्य संस्कार 
उसके अपने पिता के गोत़ के साथ सम्पादित हैं,किसी अन्य द्वारा प्रतिगृही त पृत्॒ की स्थिति नहीं प्राप्त कर सकता । जब 
चूड़ाकरण एवं उपनपन के संस्कार उसके अपने गोब ( दत्तक लेने बाल पिता) द्वारा किये जाते हैं तो दत्तक तथा अन्य 
प्रकार के पुत्र गोद लेनेबाले के कुल के पृत्र कहे जाते हैं,नहीं तो वे दास की संज्ञा पाते हैं। पाँच वर्ष के उपरांत दत्तक एवं 
अन्य पुत्र पुत्रता नहीं प्राप्त कर सकते । पाँच वर्ष के लड़के को गोद लेने के पूर्व गोद लेनेवाले को पुत्रंष्टि का सम्पादन 
करना चाहिये ।“ इन पद्षों में चार बातें उठती हैं, ( १) यदि जातकर्म॑ से लेकर चड़ाकरण तक क॑ सारे संस्कार जन्म- 
कुल में सम्पादित हो गये रहते हैं तो ऐसे पुत्र को प्रतिगृहीत नहीं किया जा सकता, (२) यदि लड़के का चूड़ाकरण एवं 
अन्य संस्कार गोद लनवाले के घर में सम्पादित हुए हों तो वह पूर्ण ढूयेण दत्तक पुत्र कहलाएगा, (३) पाँच वर्ष के 
ऊपरवाला लड़का दत्तक नहीं बनाया जा सकता, (४) यदि लड़के का चूड़ाकरण जन्मकुल में हो गया हो तो वह पाँच 
वर्ष की अवस्था तक दत्त क बताया जा सकता हैं,कित्तु ऐसा करने के लिए उसके अन्य संस्कार के सम्पादन के पूर्व पुत्रेष्ट 
के क्रिया-संस्कार अवश्य हो जाने चाहिये | दतकमीमांसा के मत से पुत्नोकरण के लिए तीन वर्ष के भीतर सर्वोत्तम 
काल है, तीन वर्ष से पाँच वर्ष तक गौण काल है और पाँच वर्ष के उपरान्त पुत्ती करण नहीं हो सकता। दत्तक्चन्द्रिका 
(पुृ० ३६) का कथन है कितीन उच्च जातियों का लड़का उपनयन तक पुत्नी करण के योग्य है, किन्तु शूद्ध का लड़का 
विवाह के पूर्व तक इसके थोग्य हूं। सम्भवतः यही मत निर्णयसिन्धु का भी हैँ ! 'व्यवहारमयूख एवं 'संस्का रकौस्तुभ' 
का कथन हूँ कि कोई अस्गोत्र लड़का भी उपनयन या विवाह के उपरान्त भी गोद लिया जा सकता हैं, भलं ही उसको 


है पितुर्गोत्रेण यः पुत्र: संस्कृत: पृथिवीपते । आचूडान्त न पुत्र: स पुत्रतां याति चाम्पत: ॥ चडोपनयसंस्कारा 
निजगोत्रण वे कुताः। दत्ताद्यास्तनयास्ते स्पुरन्‍्थवा दास उच्चते ।। ऊध्व तु पञ्चमादर्षान्न दत्ताद्या: सुता नूप। गृहीत्वा 
पंचवर्थोयं पुञरष्टि प्रथम घरेत्‌ ॥ कालिकापुराण (दत्तकमी०, पृ० १२२, निर्णयस्तिस्धु, ३, पृर्वा्थं, प्‌ृ० २५०, व्य० 
स०, १० १९४; दतकच० ३१-३३; सं० कों०, पृ १६६) । चडाकरण संस्कार बहुथा तोमरे वर्ष में किया 
: जाता है, बच्चे के सिरपर जो शिखा या केश-यृच्छ छोड़े जाते हैं वे पिता के गोत्र के अबर ऋषियों को संढ्या पर 
निर्भर रहते हैं। देखिये इस ग्रन्थ के द्वितीय भाग का अध्याय ६, जहाँ चूडाकरण का वर्णन है। अतः यदि ऐसा पुत्र, 
जो असमोत्र है, चुडाकरण के उपरान्त गोद लिया जाता है, तो उसको स्थिति यों होगी कि उसके कुछ संस्कार एक 
भोत्र के साथ हुए होंगे तथा अन्य संस्कार दूसरे गोत्र से, अर्थात्‌ वहु इस प्रकार दो योत्रों का कहा जायगा । इसे दूर 
करने तथा गोद वाले कूल से सम्बन्ध जोड़ने के लिए पत्रेष्टि संस्कार परमावश्यक है । 


दत्तक होने की अवस्था; पुत्र-सादुश्य के अथ में सतिस्रम परदे 


भी कोई पुत्र उत्पन्त हो गया हो ।' * बंगाल, वाराण सी (3० प्र०) एवं बिहार के व्यायालयों ने निर्णय दिया है कि 
उपनूयन के पूर्व पुत्नीकरण ही जाता चाहिये । यही बात नद्गाप्त नें भो है, किन्तु वहां यह व्यवस्था है कि यदि दत्तक्‌ 
लिया जानेवाला लड़का सगोत्र है तो उसका पुत्रीकरण उपनथन के उपरान्त भी, किन्तु विवाह के पूर्व , हो सकता है। 
बम्बई में दत्तक की कोई भी अवस्था बंध मानी जाती है, विदाई के उपरान्त भी, यहां तक कि उसे पुत्र उत्पन्न हो 
गया हो तब भो, इतथः ही क्‍यों, वह अवस्था में गोद लेवेवाले से ऊँची अवस्थः का भी हो सकता है। सम्पूर्ण भारत 
में शूद्र का पुत्रीकरण विवाह के पूर्व ही होता है, किस्तु बम्बई में ऐंसी बात नहीं है, वहाँ शूद्रों में भी विवाहोपरान्त 
तथा पुत्रवान्‌ होने पर भी पुत्तीकरण सम्भव है ! 

शौनक के मत से दत्तकपुत्र को पुत्रच्छाधावह (वह जो औरस के समान या उसका प्रतिबिम्ब हो ) होना आब- 
श्यक हूँ ।' ' इसकी कई व्याख्याएँ उपस्थित की ययी हैं और बहुत-से उच्च न्यायालयों ते विभिन्‍न निर्णय दिये हैं। दतक- 
मीमांसा एवं दत्तकचन्द्रिका ने व्याब्या की है कि सादृश्य तो पुत्रीक रण करनेवाले के द्वारा नियोग था अन्य प्रकार से 
पुन्नोत्पत्तिकरने से ही संभव हूँ। दत्त कमी मांसा' ने यह अर्थ लगाया है; भाई का पृत्न,सविण्ड पुत्र एवं सगोज़ प्‌त्न गोद लिया 
जा सकता हूँ, क्योंकि नियोग की विधि के अनुप्तार गो३ लेनेवाला (युत्रौक रण क ता) भाई, सपिण्ड एवं सगोत्न की पत्नी 
से पूत्र उत्पन्न कर सकता था, किन्तु वह अपनी माला था पितामढ़ी या कन्या या बहिन या मौसी (माता की बहिन) से 
ऐसा नहीं कर सकता था। अतः कोई अपने भाई, मामा या चाचा, पुत्रो के पत्र, मौसी के उत्त आदि का पुत्नीक रण नहीं 
कर सकता है। यह आश्चय॑ है कि दत्तकमीमांसा' से बहुत पहले (शताब्दियों पूर्व) नियोग प्रथा का प्रचलन बन्द हो 
गया था (देखिये इस ग्रंथ का भाग २ अद्याय १३), तथापि इसके छेबरक ने उत्े अन्य अचलित नियमों के साथ जोड़कर 
दत्तक करने या न करने योग्य व्यक्तियों के विषय में उल्लिखित कर दिया । इससे भी आश्चयंजनक यह बात हुई कि सदर- 
लेण्ड ने जिन्होंने दत्तकमी मांसा' एवं 'दत्तकचन्द्रिक/' का अनु वाद उपस्थित किया है, अपनी टिप्पणियों में 'नियोग्रादिता' 
को “इस प्रकार की नियुक्ति या विवाह एवं अन्य ऐसी ही समन विश्रियों के द्वारा” के अथं में ले लिया है। देखिये स्टोक 
कृत हिन्दू लॉ टंक्स्ट्स' (प० ५६०) ।विवाह' को 'नियोग' के उपरान्त जोड़ते का कोई औचित्य नहीं था ।-विवाह के 
नियमों एवं निमोग के नियमों में भिन्नता है। न्यायाधीशों ने, जिनमें अधिकांश संस्कृत भाषा से अनभिन्ञ रहे हैं, 
इस अथे को भ्रमात्मक ढंग से ग्रहण कर लिया और कह दिया कि उत्त व्यक्ति का पृत्नीकरण नहीं हो सकता जिसकी 
माला से उसके होनेवाले पिता का कुमारी को अवस्था में सम्बन्ध न रहा हो (यहाँ विवाह के पूर्व संसर्ग वी ओर संकेत 


१०. दत्त कस्तु परिणीत उत्तन्नपुज्ञोपि च भवतीति तातचरणा:। युक्त चंद बाधकाभाशवात्‌ । व्यव० म० 
(प्‌० ११४)। जब नीलकण्ठ एसा कहते हैं कि 'कालिकापुराण' के तीनों श्लोक असगोत्र लड़के के पुश्रीक रण को ओर 
संकेत करते हैं, तो इसका तात्पयं यह नहीं है कि वे अपना मत प्रकाशित करते हैं, उचका केवल इतना ही कहना 
है कि ये पद्य यदि कुछ कहते हैं तो वह अम्तग्रोत्र लड़के के पुत्रोकृरण के विषय से है, एवं च “'चडाल्या इत्यतद्गुणसं- 
विज्ञानबहुत्री दिया द्विजातीवामुपतवतलाभः शद्रस्प तु विवाहादिलाभः । दत्तकच० (पृ० ३६) । 

१९. पुत्रच्छाया पुत्र सादृइयं तच्च नियोगादिना स्वयमुत्पादनयोग्यत्व यथा ख्रातृसपिष्डसग्रोन्रादिपृश्रस्थ । 
न चासम्बन्धिनि नियोगः सम्भव: । बोजाय॑ बराह्मणः कश्विद्धनेनोपतिसन्त्यतासिति स्मरणात्‌ । ततश्च खतृुप्तिव्य- 
सातुलदोहित्रभागिनेधादीतां सिरासः पुत्रसादृश्याभावात्‌ ।:“““ तथा प्रकृते विरुद्धसस्बन्धपुत्रो वर्जवीयथ इति। 
यतो रतियोगः सम्भवति ताबुश: कार्य इति यावत्‌ । दत्त कमी० (यु० १४४-१४४ एवं १४७)। ओर देखिये दत्तकच ० 
(पृ० २१) एवं आदिपव (१०४॥२) | 
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कर दिया गया हैं) । बम्बई को छोड़कर जन्य प्रांतों में ऐसा कानुन चलता रहा है। य्वापि 'दत्तकमी मांसा' ने ऐसा कह 
दिया कि पुत्नीकरण के योग्य लड़के की उत्पति तियोग्र आदि से होनी चाहिये,किस्तु अन्य स्थान पर इसका कहता है जैसा 
कि शोनक एवं शाकल ने कहा था, कि पुत्री के पुत्र, बहिन के पुत्र एवं मौसी के पुत्र को छोड़कर किसी अन्य गोत्र वाले 
को भी दत्तक बनाया जा सकता है । वम्बई के उच्च न्यायालय ने उपयुक्त तीनों को छोड़कर किसी को भी दत्तक के 
योग्य 5हरा दिया है। इसके विचित्र-विचित्र परिणाम प्राप्त हुए हैं, यथा--किसी व्यक्ति द्वारा अपने सौतेले भाई के 
पुत्र को योद लेना वध है बम्बई उच्च न्यायालय ), कोई अपने मामा के पुत्त को गोद ले सकता है (वही), विधवा 
अपने मृत पति के दामाद को गोद ले सकती है (देखिये बम्बई हाईकोर्ट ३६, ४१०, ४७, ३५) । यह विचारणीय 
है कि दतनिर्भव या “धर्मद्रेतनिर्ण या (नीलकण्ठ के पिता शंकर भट्टद्वारा लिखित ) एवं व्यवहारमयूख' ने कतिपय मीमांसा 
नियमों के आधार पर गूढ़तक द्वारा व्यवस्था दी है कि तीनों उच्च वर्णों के व्यक्ति पुत्री के पुत्र, बहिन के पुत्र या मौसी 
के पुत्रको गोद ले सकते हैं तथा शूद्र इन में से किसी को अत्य की अपेक्षा अवश्य गोद ले ! बम्बई के उच्च न्यायालय ने 
नीलकंठ के स्थान पर नन्‍्द पंडित द्वार/ उपस्थापित शौनक के वचन की व्याख्या का अनुसरण किया है, किन्तु साथ ही- 
साथ नन्द पंडित की यह बात नहीं मानी है कि भाई या चाचा को गोद नहीं लिया जा सकता । अच्छा तो यह हुआ 
होता कि वह नन्द पंडित के बचनों को सभी बातों में न मानता और मयूख की व्याख्या को ही मान्यता देता | सामान्य 
मनोवृत्ति पुत्री के पुत्र एवं बहिन के पुत्र के पक्ष में है, क्योंकि वे बहुत पास एवं अति प्रिय सम्बन्धी हैं,किन्तु बम्बई उच्च 
न्यायालय ने उनके लिए द्वार बन्द कर दिया है और भाई, मामा तथा उसके पुत्न या अपनी पुत्नी के पति के लिए द्वार 
खोल दिया है, जो लोगों को असंग्त लगता है। इसके अतिरिक्त उच्च न्यायालयों ने पुत्री के पुत्र को देशस्थ स्मात॑ 
ब्राह्मणों (धारवाड़ जिले के) एवं तैलंग ब्राह्मणों की परम्पराओं के आधार पर मान्यता दे दी है। पूरे भारत में शूद्र 
लोग अपनी पुत्री, बहिन या मौसी के पुत्र को गोद ले क्षकते हैं। “दत्तकमी मांसा ने आगे बढ़कर यह व्यवस्था दे दी है कि 
विधवा अपने भाई के पुत्र को नहीं अपना सकती। यहाँ इस ग्रंथ ने इस बात पर ध्यान नहीं दिया कि वह स्वतः ही 
ऐसा नहीं कर सकती, क्योंकि ऐसा करने से विधवा ऐसा पुत्न बनाती है जिसका उसके पति से कोई सम्बन्ध नहीं है, 
क्योंकि उसके भाई की स्त्री से( सरहज से) उसका कोई सम्बन्ध नहीं है, इसके अतिरिक्त उसका (विधवा का) पति 
एंसे पुत्र को स्वयं अपना सकता था । बम्बई के उच्च न्यायालय एवं प्रिवी कौंसिल ने 'दत्तकमी मांसा' के इस निरर्थक 
प्रस्ताव को ठुकरा दिया है । पन्नालाल ने अपनी पुस्तक “कुमायूं लोकल कस्टमृस' में लिखा है कि भारत के उस 
भाग में पुद्दी का पुत् था बहिन का पुत्र दत्तक पुत्न बताया जा सकता है । हाल में यह निर्णीत हुआ है कि,शूद्रों में किसी 
स्‍त्री का अवंध पुत्त दत्तक नहीं बनाया जा सकता है (इण्डियन ला रिपोट्स, १६४१, बम्बई ३५० ) । लिगायतों में 
कोई स्त्री अपने अवध पुत्र को दत्तक होने के लिए नहीं दे सकती । इसी के आधार पर उपयुक्त तियम बना है । 
इचाम ष्यायण--दत्त क पुत् के दो प्रकार हैं, केबल (साधारण) एवं दद्चामुष्यायण (दो पिताओं का पुत्र ) । 
जब कोई इस समझौते के आधार पर दत्तक के रूप में अपना पुन्न देता है कि वह दोनों का (स्वाभाविक पिता अर्थात्‌ 
जनक पिता तथा पालक का) परृत्त है तो ऐसे दत्तक पुत्तको इद्चामुध्यायण कहा जाता है ।१९ बम्बई उच्च न्यायालय 


१२. अय॑ चर दत्तको द्विबिधः केवलो द्वद्यामुष्यायणश्च । सविदं विना दत्त आद्य:। आवयोरसाबिति संविदा 
दत्तस्त्वन्त्यः । व्य> म० (धृ० ११४) । दत्तकचंद्विका (१० ६१,६६ ) मे केवल दत्तक के लिए शुद्धवात्तक शब्द प्रयक्षत 
किया है । हमने ऊपर देख लिया है (अध्याय २७)कि मिताक्षरा में हथामुष्यायण एवं क्षेत्रज को ससानायंक वा पर्याय 
वाची माता है। नारद (दायमाग, २३)ने मो सम्भवतः इसी अर्थ में इसे प्रयक्त किया है, पथा-द्विरामुष्यायणा 


वत्तक के पूर्व-कल, अवस्था, गोत्र एवं दो पिताओं का विचार द्द्द्द 


ने व्यवस्था दी है कि द्रद्यामुष्यायण करने के पूर्व उपयुक्त प्रकार के समझौते की सिद्धि उस विषय में भी होनी 
चाहिये जहाँ एक भाई अपने अन्य भाई के इकलौते पुत्र को अपनाता है(४२, बस्चई, २७७) । दद्याम्‌ ष्यायण अपने 
जनक एवं पालक के कूलों का रिक्थाधिकार पात! हैं । यह शब्द कुंछ स्मृतियों में दत्तक, ऋोत जैसे पुत्रों के लिए भी 
प्रयुक्त हुआ है ।" ३ व्य० मयूख ने कात्यायन की उक्ति उद्धुत की है (जिसे दत्तकच० ने पैठीनसि का माना 
हैं) । व्य० मयू० , दत्तक मी ० एवं दत्तकच० ने ऐसी उक्ति (जिसे प्रथम ने प्रवराध्याव की तथा दूसरे ने पारिणात 
की माना है) उद्धृत की हैँ, जो इसका समर्थत करती हैँ । दत्त कमी ० एवं दत्तकच० ने सत्याथाढ के दो सूत्र (जिन 
पर शबर का भाष्य है) उद्धृत किये हैं, जिनमें क्षेत्रज को नित्य दृच्यामुष्यायण तथा दत्तक एवं अन्य पूत्नों को 
अनित्य दचामुष्यायण कहा गया हैं। याज्ञ ० (२१२७) एवं बौधायनधमं ० (२।२।२।२१) के मत से क्षेत्रज, उत्पन्न 
करनेवाले एवं उस व्यक्ति का पृत्र होता है जिसकी पत्नी से वह उत्पन्न किया जाता हैँ। अत: यह नित्य इयामुष्यायण 
कहलाता है क्योंकि वह सर्देव दो पिताओं का पुत्र रहता है। जब क्षेत्रज पुत्र व्यवहारातीत एवं वर्जित मान लिया 
गया ती वही द्व यामुष्यायण रह गया जो समझौते के अनुसार जनक का एवं पालक का एक मात्र पुत्त कहलाता है। 
मतु (5१४२) ने एक सामान्‍य नियम दिया है कि दत्तक अपने जनक के गोत्न का परित्याग करता हैं और पालक का 
योत्र ग्रहण करता है। किन्तु कुछ लोगों के मत से दत्तक के दो योत्र होते हैं; यदि चौल तक के संस्कार जनक के कुल 
में हुए हों तथा उपनयन एवं उसके उपरात्त के पालक के कुल में हुए हों तभी ऐसा होता है। अतः यह कोई सामान्य 
प्रस्ताव नहीं था कि दत्तक सर्देव दो गोतों वाला होता है | यदि जातक से लेकर सभी संस्कार पालक द्वारा सम्पा- 
दित होते हैँ तो दसक पालक का गोत्र धारण करता है । इसी से दत्तक एवं क्रौत पुत्रों को अनित्य हथामुष्पयाथण (जो 
सभी स्थितियों में द्रच्यामुष्यायण नहीं होते) पुत्रों की संज्ञा मिली है। और देखिये दत्तकमी० (पु० १८८-१८६) । 
क्षेत्रज कई शताब्दियों पुर्व अव्यवहार्य हो गया था, अब तो न्यायालयों द्वारा अनित्य इहचामुधष्यायण भी अप्रचलित 
घोषित कर दिया गया । अब एसी व्यवस्था है कि सिर्फ केवल-दतक ही दत्तक रूप में माना जायगा, जब तक कि 
यह समझौता सिद्ध न कर दिया जाय कि दत्तक पुत्न दोनों का है (वैसी स्थिति में वह द्वच्ामुष्यायण दत्तक कहा 
जायगा ) । 

जब कोई ह्य्यामुष्यायण के रूप में अपनाया जाता है तो उसका पुत्र, जो इस प्रकार के पुत्नीकरण के उप- 
रान्त जन्म लता है, पानक के पौत्र रूप में रिक्याधि कार पाता है, किन्तु यह तभी होता है जब कि पालक के पूर्व 
ही इचामुष्यायण का देहान्त हो जाता है। 


इबश्युदस्यां पिष्डोदके पृथक्‌ । रिक्थादर्थ समादयुवीजिक्षेत्रिकयोस्तथा ॥ यहाँ दृधामुष्यायण के स्थान पर 'द्वि: अव्यय 
के साथ आमुष्यायण शब्द प्रयुक्त हुआ है और 'द्वि:! का अर्थ है 'दो बार! । हृचामुष्यायण शब्द दि (दो) एवं 
'आसष्यायण' (इसका पुत्रयथा उसका पूत्र ) से बना है। और देखिये तेत्तिरीय संहिता (२+७।७।७), अथर्ववेद 
(४१६4 ;१०४।३६ एवं ४४; १६७४८), हारीतगृहयसूत्र (१।६।१४), भारदाजगुहयसुत्र (२१६), पाणितनति 
(६ ३।२१ ) पर कात्यायन का वातिक (२) । पाणिनि (४।१६८) के अनुसार आमुष्यायण' 'अमुष्य' (इसका 
या उसका) से बना है और इसका तात्पर्य है 'अपत्य”/ (पुत्र ) आश्वलायनभौतमृत्र (उत्तरबदक, ६॥।१३) में दृथा- 
मुष्यायण' के लिए 'द्विप्रवाचन' शब्द प्रयुक्त हुआ है । | 

१३. यत्तु--अथ चेदत्तकक्रीतपुत्रिकापुत्रा: परिग्रहेणानाबंयास्ते दृयामुष्यायणा भवन्ति--इति दाम ध्या- 
प्रणानुपकम्य कात्यायन:। व्य० स० (प० १९३४); दत्तकच० (यू० ४६) ने इसे पेंठीनसि का साता है । 


दै०० चर्मशासत्र का इतिहास 


पुत्रीकरण के संस्कार--पुत्नी करण के अत्यन्त आवश्यक अंग हैं। जनक द्वारा पुत्रापंण एवं पालक द्वारा पूत्र- 
परिग्रहण और इसके पीछे इस भावना का रहना कि अब प्‌त् पालक के कुल क। हो रहा है| कुछ विषयों में एक अन्य 
आवश्यक अंग है होम, जिसे दत्तकहोम कहा जाता है (जिसका उल्लेख शौनक एवं बौधायन ने किया है) । यह कोई 
आवश्यक नहीं है कि अपंण एवं परिग्रहण के उपरान्त ही दत्तकहोभ कर दिया जाय, जब अपंणकर्ता एवं परियग्रहण- 
कर्त्ता विधवा था शूद्र॑या कोई बीमार व्यक्ति या कोई अन्य हो तो यह कार्य किसी अन्य व्यक्ति द्वारा सम्पादित हो 
सकता है। यद्यपि बैदिक काल में नारियाँ मन्त्र-बक्ता होती थीं और हारीत एवं यम ने लिखा है कि स्त्रियों का 
उपनयन-संस्कार होता था और वे वेदाध्ययन कर सकती थीं । (देखिये इस ग्रंथ का भाग २, अध्याय ७), किस्तु 
कालान्तर में ऐसा समझा जाने जया कि वे वेद नहीं पढ़ सकतीं, वैदिक मंत्रों का उच्चारण नहीं कर सकतीं; अतः 
वे कोई होम नहीं कर सकतीं । इसी से कूछलेखकों ने ऐसा कहा कि विधवा पुत्रीकरण कर ही नहीं सकती । किन्तु 
व्य० मयूख आदि में आया हैं कि विधदा शूद्र के समान एंसा कर सकती है, अर्थात्‌ जिस प्रकार शूद्र ब्राह्मण द्वारा 
दत्तक-होम करा सकता है, उसी प्रकार विधवा वैसा कर सकती हैं ।7४ (देखिये इस ग्रंथ का भाग २, अध्याय ७, 
जहाँ स्त्रियों की हीनावस्था के कारणों पर प्रकाश डाला गया है ।) ऐसा कहा गया है कि द्विजों में इत्तकहोम की 
कोई आवश्यकता नहीं हैं यदि परिगृहीत पुत्र पालक के गोत का हैं। “दत्तकदपंण' ने 'सरस्वतीविलास' से थम को 
उद्धृत कर कहा हे कि सभी दशाओं में होम स्बंथा आवश्यक नहीं हैं! यही बात जगन्नाथ ने कही हैं (देखिये 
डा० जॉली; टैगोर लॉ लेक्चसं, पृ० १६०, कोलबुक; डाइजेस्ट ४) । धर्म-सन्धु का कथन है कि कुछ प्रदेशों में 
सगोत्न-सपिण्डों के लिए वैदिक संस्कारों के बिना भी पुत्रार्पय एवं पुत्न-ग्रहण वैध माना जाता है । इस विषय में आधु- 
निक न्यायालयों के मतों में एकता नहीं है और हम उनके उद्घाटन में नहीं पड़ेंगे। शूद्रों में हौम की कोई आब- 
? यकता नहीं हैं । “बौधायनग ह्य-शेषसूत्” (२।६।४-६) में पुत्तीकरण के संस्कार का वर्णन है । देखिये दत्तकमी०, 
संस्कारकोमृदी (१० १७७), धमंसिन्धु (पृ० १६१) । शौनक ने जो विधि दी है बह बौप्तायन के बाद की है और 
उसमें थोड़ी भिन्नता भी हैं तथा वह ऋग्वेद के अनुयायियों के लिए हैं संस्कारकौस्तुभ, पृ० १७५) । व्यवहार- 
मयूख (१० १२०-१२२) एवं धम्मंसिन्धु (३, पूर्वा्ध, पृ० १६०-१६१) में विस्तार के साथ विधि दी गयी है | पाठक 
वहाँ देख लें । 
पुश्नीकरण के परिणाम-मोद लेने से एक व्यक्ति का एक कल से दूसरे कूल में जाना होता हुँ । गोद लिए जाने 
पर दत्तक पुत्े को कुछ सम्यक्‌ रूप से परिभाषित बातों को छोड़कर औरस पुत्र के समान ही पालक के कुल के अधिकार 
एवं सुविधाएं प्राप्त होती हैं! इस विषय में मन्‌ (६१४२ ) के निम्न वचन हैं-अपित पुत्र को अपने कूल के गोत्र का 
नाम एवं अपने जनक की सम्पत्ति नहीं लेनी चाहिये, पिण्ड (श्राद्ध के समय पितरों को दिया जाने वाला पके चावल 
का योला) गोत्र एवं सम्पत्ति का अनुगमन करता हें (अर्थात्‌ इनमें सतत आनुषंगिक सम्बन्ध होता है); जो दत्तक देता 
हैं (अर्थात्‌ जो अपना पुछत देता है) उसकी अंतिम क्रिया समाप्त हो जाती है (अर्थात्‌ दत्त क पुत्र उसकी अन्त्येडिटि-क्रिया 
एवं श्राद्ध-कर्म आदि नहीं करता )। ! +इससे स्पष्ट हैं कि दत्तक पुत्त को पालक की सम्पत्ति प्राप्त होती है, वह पुत्नी करण 


१४. यच्छुद्धिबिवेक उक्त वेदिकपन्त्रसाध्यहोमवत्ति प्‌ श्रप्नतिग्रहे शबस्यानधिकार इति तवपास्तम्‌। समन्त्रक- 
होमस्तु तेम विप्रद्वारा कार्य: । .....स्त्रिया अपि शूदवदेवाधिकार: । स्त्ोशव्राइव सर्धर्माण:--इति वाक्याल । ब्य० म० 
(१० ११२) । और देखिये इस ग्रन्थ का भाग २, अध्याय १२। 

१५. गोत्ररिक्थे जनयितुर हरेद दक्षिमः क्वचित्‌ ! योगरिक्यानुगः पिण्डो ब्यपंति ददतः स्वधा।। मनु 
(0४२) ॥ 


पूर्य-झल के साथ दत्तक के सम्बन्ध को मोमांस। दै०१ 


के उपरान्त अपने वास्तविक पिता का नाम नहीं लेता या व्यवहार करता, उसे उसकी सम्पत्ति भी नहीं मिलती और 
न वह उसकी अच्त्येष्टि क्रिया तथा श्राद्ध ही करता है। मनु के इस कथन के आधार पर एक विद्वान्‌ हिन्दू न्यायाधीश ते 
यह फतवा दे दिया कि दत्तक-सम्बन्धी सिद्धान्त दत्तक के जनक-कुल अर्थात्‌ पितृ-कुल एवं मातु-कुल से सम्पूर्ण पृथक्त्व 
तथा पालक-कूल में सम्पूर्ण निविशन (मानों वह वहीं उत्पन्त हुआ था) पर निर्भर है। सम्पूर्ण पृथकत्व-सम्बन्धी विचार के 
लिए यहाँ कोई आधार या प्रमाण नहीं है। किन्तु यह सिद्धान्त बहुत-से विवादों में मान्य हो गया और प्रिवी कौंसिल ने 
इसे स्वीकार भी कर लिया। एक दूसरे न्यायाधीश ने यह कह दिया-- सम्पूर्ण पुत्रीकरण मानों पालक-कुल में लड़के 
के जन्म होने -जंसा है और जहाँ तक इस प्रकार के पुत्नीक रण से उत्पन्न वध परिणामों का प्रश्न है, उस लड़के की जन्म- 
कुल में सम्पत्ति सम्बन्धी (सिविल) मृत्यु भी है।” प्रिवी कौंसिल को अन्त में सचेत करने के लिए यह लिखना पड़ा-- 
“जैसा कि कई बार देखने में आया है, सम्पत्ति-सम्बन्धी व्यवहारानुसार या सम्पत्ति के लिए मृत्यु या मानो वह कुल 
में उत्पन्न ही नहीं हुआ था आदि बातें सभी प्रकार के प्रयोगों के लिए भ्रमपूर्ण हैं और तकसंगत नहीं हैं, वे केवल “नये 
जन्म' के लिए औपचारिक मात्र हैं।' हमें यह जानना है कि प्रामाणिक निबन्धों ने ही मनु के कथन को इस प्रकार से 
रखा । व्य० मयूख ने मन्‌ (5१४२) की व्याख्या करके निष्कर्ष निकाला कि योत्र, रिक्थ, पिण्ड एवं स्वधा नामक चार 
शब्दों को शाब्दिक अथ॑ में नही लेता चाहिये, प्रत्युत उन्हें पिण्ड-सब्बन्धी परिणामों के अर्थ में ही लेता चाहिये, जो कि 
पुत्नीकरण के उपरान्त वास्तविक पिता से सम्ब्नन्धित हैं, अर्थात्‌ दत्तक होने के लिए पुत्र दे देने के उपयन्‍्त जनक से उसका 
सम्बन्ध टूट जाता है। इसी प्रकार पुत्रीकरण के उपरास्त दत्तक का अपने वास्तविक भाई, चाचा आदि से सम्बन्ध टूट 
जाता है। व्यवहारमयूख' का कहना यह नहीं है कि दिये हुए पुत्न की जन्म-कुल में मृत्यु हो जाती है या उसका जन्म-कुल 
से किसी प्रकार का कोई सम्बन्ध नहीं रहता; प्रत्युत उसका केवल इतना ही कहना है कि दत्तक पुत्र हो जाने के उपरान्त 
जन्म-कुल में पिण्ड-दान करने एवं जन्म-कुल की सम्पत्ति लेने के उसके अधिकार बन्द हो जाते हैं| स्मृति ० ( २, प्‌ ० 
२८६) को उद्घुत कर दत्तकमी मांसा' (प० १६३-१६४) ने व्यवस्था दी है कि दत्तक हो जाने के उपरान्त पुत्र अपने 
दाता के भोत्र वाला नहीं रह जाता ।* “यही बात दत्तकचन्द्रिका' (पु० २३-२४) ने भी बिना स्मतिचन्द्रिका' का उल्लेख 
करते हुए कही है। विद्वान व्यायाधीजों ने प्रामाणिक ग्रन्थों को स्वये न देखकर प्रत्युत कुछ अनुवादों के भाधार पर ही 
जो चाहा सो निर्णय दिया है | वे इस विषय में असावधान-से रहे हैं कि धमंशास्त्र-ग्रन्थों ने दत्तक हो जाने के उपचन्त 
उसके पिण्ड एवं गोत्े तथा रिक्‍्ध की परिसमाप्ति के विषय में क्या कहा है । सरस्वतीविलास' (पृ० ३६४) ने विष्णु ० 
का उद्धरण देते हुए कहा है कि दत्तक पुत्न को भी अपने जवक की अन्त्येष्दि-क्रिया करने का अधिकार है। किल्तु मनु 
(5।१४२ के अनुसार यह तभी सम्भव हूँ जब कि मृत्यु के समय उसके जनक को कोई पुत्र न हो। यही बात खादिरगह्य- 
सूल (३।५॥६) की टीका में 'रुद्वस्कन्द' एवं निर्ययसिन्ध्‌ के लेखक कमलाकर ने (जो नीलकपण्ठ के प्रथम चत्रेरे भाई एवं 
उनके समकालीन हैं) कात्यायन एवं लोगाक्षि (प्रवरमंजरी में उल्लिखित,पृ० १४६) का हवाला देते हुए, कही है । 
धर्मेंसिन्ध्‌ (३, पूर्वार्ध, पृ० १६१) का कथन है कि जन्म-कुल में उपनयन हो जाने के उपरान्त कोई असगोद्ध जब दत्तक 
बनता हैं या जब पालक द्वारा उपनयन मात्र कराया जाता है तो दत्तक को श्रेष्ठ जनों के आग प्रणाम करते समय या श्राद्ध 
आदि कर्म में दोनों गोलों का उच्चारण करना चाहिये; किन्तु जब दत्तक के चौल से लेकर सारे संस्कार पालक के ग्ह्में 
सम्पांदित होते हैं तो उसका केवल एक अर्थात्‌ पालक का ही गोक़ होता हैं । 


१६. एतेन पुत्रत्वापादकक्रिणयंव दत्िमस्य प्रतिग्रडोत्बने स्वत्वं तत्सगोत्रत्वं च मवति। दातधने तु दानादेव 
पुश्रत्वनिवृत्तिदारा वत्रिमल्य स्व॒त्वनिवत्तिर्दात्योत्रनिवत्तिश्व भवतौत्युच्यते इति चब्द्रिकाकार:। दत्तकमोमांसा 
पघृ० १६३-१६४) । 


दै०्र धमंशास्त्र का इतिहास 


मनु (।१४२) के कथन का सीधा अर्थ यह है--जब कोई दत्तक होने के लिए अपना पुन्न दे देता है तब उसके 
पुन्न का दूसरे कूल में स्थानान्तरण हो जाता हैं, वह दाता के लिए श्राद्ध एवं अन्य क्रियाएँ नहीं करता, और न उसकी 
मृत्यु के उपरान्त उसके धत का अधिकारी होता और न विभाजन के समय कोई माँग उपस्थित कर सकता हूँ । दाता के 
अन्य पुत्र या पुत्तों द्वारा उसके श्राद्धकमं आदि सम्पादित होते हैं और वे ही कु ल-सम्पत्ति के उत्त राधिकारी होते हैं। 
किन्तु बम्बई के न्यायालय ने इसे तोड़-मरोड्कर दो प्रकार के निर्णय दिये हैं जो परस्पर-विरोधी हैं! हम यहाँ पर इसके 
विवेचन में नहीं पड़ेंगे । 

कूछ विषयों में जनक-क्‌ल का गोत्र वतेमान रहता है, जैसा कि निबन्धों के कथनों से व्यक्त होता है। संस्कार- 
कौस्तुभ' ( प्‌ ० १८२) का कहना हूँ कि दसतक को विवाह करते समय अपने जन्म-कुल एवं पालक-कुल के गोश्षों से 
बचना अर्थात्‌ दोनों का बजंत करता चाहिये।! * धरसिन्धु (३, पृ० १६१) ने भी यही कहा है । इसके अनुसार जनक 
एवं पालक के कूलों की कन्या से विवाह करता सदा के लिए वर्जित है नकिसातया पाँचपीढ़ियों तक । अतः यदि 
पूर्णरूपेण गोत्-सम्बन्ध न टूटे तो इसमें कोई तुक नहीं है कि पुत्नीकरण के पूर्व लिये गये रिक्‍्थ का त्याग या अपहार 
किया जाय या रिक्थाधिकार का त्याग केवल भविष्य के लिए न किया जाय। निबन्धों में सपिण्ड-सम्बन्ध के विषय में 
मतैब्य नहीं है | दत्तकमी मांसा ( पृ० १५४७) के मत से इयामुष्याथण को तोन पीड़ियों तक जनक एवं पलक के क्लों 
की सपिण्ड कन्या से विवाह न करना चाहिये। केवल-दत्तक को सपिण्ड-सम्बन्ध अपने पालक के कूल में तीन पी ढ़ियों 
तक मानना चाहिये (क्योंकि वह पालक के शरीर का कोई अंश अपने में नहीं पाता) और वही सम्बन्ध अपने जनक के 
कूल में सात पीढ़ियों तक मानना चाहिये।* * 'निर्णयसिन्धरु ( ३,पूर्वार्ध, पृ० २८ ०-२६१) ने कई मतों का प्रकाशन करने 
के पश्चात्‌ अपना मत दिया हैं कि विवाह में जनक एवं पालक के कुलों की सात पी ढ़ियाँ देखनी चाहिये (पालक में यह 
पिण्डदान पर आधारित है) ! व्य० मयूख (प० ११४ ) के मत से केबल-दत्तक का पालक-क ल में सपिण्ड-सम्बन्ध सात 
पीड़ियों तक तथा पालिका-कल में पाँच पीढ़ियों तक रहता हूँ । लगता है, इसके मत से जनक के कल में कोई सपिण्ड- 
सम्बन्ध नहीं होता, जैसा कि मनु (६।१४२) ने कहा है । दित्तकचन्द्रिका' (१० ६१-६६) ने संभवतः यह माना हूँ कि 
हचामुध्याथण को सपिण्ड-सम्बन्ध (दत्तकमीमांसा के मत की भाँति) मानना चाहिये, किन्तु केवल-दत्तक को पालक- 
कूल में सपिण्ड-सम्बन्ध सात पीढ़ियों तक मानना चाहिये, जैसा कि मनु (६१४२) ने माना है। धरमंसिन्‍्ध्रु (३, पृ० 
१६१) का कहना हूँ कि सपिण्ड-सम्बन्ध कीपीढ़ी-सम्बन्धी भमिभरता इस प्रश्न पर हूँ कि पूत्नीकरण जनक-कूल में 
उपनयन के उपरान्त हुआ हूँ या उपनयन के पूर्व, या जातकमं से लेकर सभी संस्कार पालक-कूल में सम्पादित 
हुए हैं! 


१७. विवाहे तु दत्तकमात्रेण बीजिप्रतिप्रहोत्रो: पिह्नोगोत्रिप्रवरचर्जेन कार्य । प्रवरमण्जर्यादिनिवन्धेषु 
तल्तिषेधोक्ते: । संस्कारकोस्तुम (प० १८२) ; विवाहे तु सर्वदत्तकेन जनकपालकयोंरमयोरवि पिश्रोमेत्रिप्रव रसस्बधिती 
कन्या बर्जन्रीया ! नात्र साप्तपोरुष॑ पाज्चपौरुषमित्येब॑ पुरुषनियम उपसभ्यते । धर्मंसिन्धु (३, पृ्र्धि ए० 
१६१) । 

१८- यदिदसुभ्यत्र जिपुरुषसापिण्डयाभिषान तद्‌ हथामुध्यायणःभ्रिप्रायेण त्रिकदयेन सपिण्डीकरणामिधानात। 
शुद्धवत्तकस्य तु प्रतिगहोत॒क्‌ले त्रिपुरुष॑ पिण्डास्वथरूए सा्िण्डयं जनककूले साप्तपौरुषमवयवास्थय रूपमेवेत्यलं 
प्रपल्चेन | दत्तकमीमांसा (पू० १८७); मम तु पालककले एकपिण्डदानक्रियान्वयित्वरूप साप्तपौरुषभेव साविण्डयं 
बोजिनद्चेति बोतमोक्तेजंनककुलेपि तावदेव | नि० सि० (३, वृर्वाध, १० २६१) । 


पूर्व -कुल के सम्बन्ध का दत्त क के विवाह, अशोच आदि पर प्रभाव दैण्रे 


बम्वई के उच्च न्यायालय ने व्यवस्था दी हैं कि दत्तक पुत्न अपने जनक-कुल में वर्जित पीढ़ियों तक विवाह 
नहीं कर सकता और उस समय यह नहीं कहा जा सकता कि वह उस कुल में नहीं उत्पन्त हुआ हैं, क्योंकि 
विवाह के वर्जन के लिए दोनों कुलों में सपिण्ड-सम्बन्ध को मान्यता दी गयी है । 

'निर्ण यसिन्धु , धर्म सिन्‍्धु' एवं 'दत्तकचन्द्रिका' (पृ० ४८-४६) ने घोषित किया है कि यदि जनक के पास मरते 
समय कोई पुत्र न हो या कोई अन्य उपयुक्त व्यक्ति न हो तो दत्तक पुत्न उसका श्राद्ध कर्म कर सकता है। “'निर्णयसिन्धु' 
एवं संस्कारकौस्तुभ' (पृ० १८५-१८६) का मत हूँ कि जनक के मरने पर दत्तक पुत्र तीन दिनों तक यूतक मनाता 
हैं और यही उसके मरने पर उसका जनक करता है । दत्तकमीमांसा' एवं दत्तकचन्द्रिका इसके विरोध में हैं, इनके 
अनुसार केवल-दत्तक अपने जतक एवं जनक-कुल के अन्य सम्बन्धियों के लिए सूतक नहीं मनाता ।* पैयदि विवाहित 
पुत्रवान्‌ व्यक्ति का पुत्रीकरण हो (जैसा कि बम्बई में संभव हैँ) तो पुत्री करण के पूर्व उत्पन्त उसका पुत्र जनक-कुल 
में ही रह जाता है और जिस कल में वह जाता है उसके घन एवं गोत्न का अधिकार उसके पु को नहीं प्राप्त होता । 
किन्तु उस पिता को, जो गोद द्वारा दूसरे कूल में चला गया है, योद लिए जानें के पूर्व उत्पन्न पुत्र को, जो जनक- 
कुल में रहता है, दुसर को दत्तक रूप में देने का अधिकार प्राप्त है ।*” 

उपय्‌ क्‍्त विवेचन से स्पष्ट है कि पुत्री कृत पुत्र को (दत्तक पुत्त को) अपने जनक-कुल से रक्‍त-सम्बन्ध 
प्राप्त है। (इस कारणवह बॉजित पीढ़ियों तक उस कुल की कन्या से विवाह नहीं कर सकता), वे संस्कार जौ 
जनक-कुल में सम्पादित हो चुके रहते हैं पुत्रीकरण के उपरान्त पुनः नहीं किये जाते, वह अपने जनक का योत्र इस 
रूप में रखता है कि वह उस गोत्र वाली कन्या से विवाह वहीं कर सकता, और कुछ लेखकों के मत से वह अपने 
जनक-पिता का सूतक मना सकता है, अर्थात्‌ उसका श्राद्ध कर सकता है। अतः यह स्पष्ट है कि पृत्नीकरण के 
उपरान्त उसका जनक-कुल से त्याग केवल कुछ ही सीमा तक है और वह है सीमित, केवल पिण्ड, रिक्च एवं कुछ 
सम्बन्धित विषयों तक ही ) वह त्याग सम्पूर्ण नहीं है, जेसा कि कुछ निर्णीत विवादों में प्रकट किया गया है । 

दत्त क पुत्र औरस पुल के समान ही पालक-कुल में रिक्थाधिकार पाता है, अर्थात्‌ वह न केबल अपने पालक 
का धन पाता है, प्रत्युत उसे अपने पालक पिता के भाई, चचर भाई आदि के भी दायांश प्राप्त ही सकते हैं (जबकि 
उनके पुत्न या अत्यन्त सन्निकट सम्बंधी न हों)। दत्तक पुत्र को उसकी पालिका एवं उसके (पालिका के) सम्बन्धियों 
यथा--पिता एवं भाई के उत्तराधिकार भी प्राप्त होते हैं | दूसरं अर्थ में यह कहा जा सकता है कि गोंद लेनेवाली 
माता (पालिका) एवं उस माता के पिता के सम्बन्धी-गण उसे अपना धन देने के अधिकारी हो जाते हैं ।*१ 

बसिष्ठ एवं बौध्ायन ने व्यवस्था दी है कि यदि दत्तक लेने के उपरान्त औरस उत्पन्न हो जाय तो दत्त क को 
चौथाई भाग मिलता है | इस विषय में स्मृति-बचनों एवं निबन्धों में मतक्य नहीं है । दायभाग (१०।१३,ब्‌ ०१४८) 
ने एवं विवादचिन्तामणि' (पृ० १५०) ने कात्यायत्त को उद्धुत कर कहा है कि औरस उत्पन्न हो जाने के उपरान्त 


१६. दत्तकस्तु जनक पितुः पृत्रा्यमावे जनकपितु: श्राद्ध कर्षाद्ध नं च गृह्हीयात्‌ । जनकपालकयोंदुमयो: पिन्नो: 
सन्तत्यभावे दत्तको जनकफपालकथयोरुभयोरपि धन हरेत, श्राद्ध च प्रतिवाधिरुम भयो: कूर्यात्‌ । धर्स तिन्धु (३, उत्तरार्ध 
चु० २७१) । 

२०, देखिये सातंण्ड--बनाम--नारायण आई० एल० आर० (१६३४८) बम्बई, ४८६ (एम० बी०) ! 

२१. दत्तकादीनां मातानहा अपि प्रतिग्रहीत्री याभाता तत्पितर एवं पितुन्यायस्यथ मातासहेष्दषि समानत्वात्‌ । 
रत्तकमी ० (प्‌ृ० १६८): शुद्धदत्तकस्य तु प्रतिगृहीत्या एवं मातुः पित्रादिपिण्डदानम्‌ । देत्तकच ० (यु० ६१) १ 


दण्ड धर्म शास्त्र का इतिहास 

उसे जाति के अन्य ग्रकार के पुत्रों को मिलकियत का तिहाई भाग मिलता है। बंगाल में इन परिस्थितियाँ में पालक 
के धन का एक-तिहाई भाग दत्तक को मिलता है। वाराणसी एवं जैनों में चौथाई भाग मिलता है। सरस्वती विलास' 
(१० ३४३) के मत से आठवाँ भाग मिलता है। बम्बई में दत्तक को १५ भाग तथा औरस को ४/५ भाग मिलता 
है । यही बात बम्बई में शूद्रों के लिए भी है | किन्तु बंगाल एवं मद्रास में यह तथ पाया है कि 'दत्तकचन्दिका', पृ० 
व के आधार पर ) शाद्रों में दत्तक एवं औरस को बराबर-बराबर मिले । यदि सम्पत्ति विभाजत योग्य न हो या उसे 
परम्पस के अनुसार ज्येष्ठ पुत्र को ही दिया जाता है तो दत्तक लेने के उपरान्त यदि औरस उत्पन्न ही। जाय तो औरस 
को सस्पूर्ण सम्पत्ति मिल जाती है। यदि संयुक्त परिवार में दो भाई हों और उनमें एक दत्तक ले और दूसरे के पास 
औरस हो तो दत्त क को विभाजन पर आधी सम्पति मिल जाती है, क्‍योंकि वसिष्ठ का नियम केवल उस विषय में 
लागू होता है जहाँ एक ही व्यक्ति को दत्तक एवं औरस दोनों पुत्त हों।२* 


२२. उत्पन्न त्वौरसे पूत्रे तृतोयांशहरा: स्मृता:। सवर्णा असवर्णास्तु ग्रासाच्छादनभागिनः ॥। कात्यायन 
(दायभाग १०१३, प्ृ० १४८; वि० क्षि० पृ० १५०; विवादचन्द्र पृु० ८०) | तथा चर कात्यायन: । उत्पन्न त्वौरसे 
पुत्रे चतुर्थाशहराः स्मृता: ।''''चतुर्थांशों नाम चतुर्थस्य योंशः समत्वेन परिकल्प्यते तत्तुल्योंशः इत्यथ्थ: । सरस्वती- 
क्लास (पृ० ३६३) ) अतएंव-दत्तपुत्र यथा जाते कदाज्ित्वौरसो भवेत्‌ । पितू रिक्थस्यथ सर्वस्थ मवेतां समसाणिनौ । 
इत्यपि वचन शूद्रविषय एवं योजनीयम्‌ । दत्तकअ० (यू० द्धढ) । 

ऐसा लगता है कि विवाहित व्यक्ति को या पुत्रवान्‌ व्यक्ति को दत्तक होने की अनुमति देकर 'व्यवहारमयुख' 
ने स्मृत्तियों एवं अन्य तिबस्चों की सोमाओं का उत्लंधन किया है। शौतक आदि ने कहा हैं कि दत्तक को औरस का 
प्रतिबिम्ब होता चाहिये । अतः दत्तक को उस अवस्था में लेना चाहिये जिससे बह शिक्षण एदं वातावरण द्वारा 
कालान्तर में औरस के समान ही मनोभाव रखने लगे। अतः विधान सभाओं द्वारा ऐसा नियम बनना चाहिये कि 
उपनयस के उपरान्त दसक से लिया जाय या जनक-कुल में विवाह होने के उपरान्त तो दत्तक नहीं हो लिया जाय । 
पुत्रहीत व्यक्ति या विधवा यदि, धाम्मिक विचारों के अतिरिक्त, अपनो शान्ति, सुरक्षा या वद्धावस्था में सहायता के 
लिए गोद लेना चाहते हैं तो यह स्वाभाविक ही है। इंग्लैण्ड में भी कुछ क्रिया-संस्कारों के साथ किसी नाबालिग को 
लोग गोद लेते हैं ।॥ जब तक विधवा बालिग न हो जाय उसे दत्तक लेने का अधिकार नहीं देना चाहिये । यह कोई तुक 
तहों है कि १५ या १६ वर्षोया विववा पुत्रीकरण कर ले, जब कि उस पुत्रीकरण से उसे उसके द्वारा प्राप्त पत्ति की 
सम्पत्ति पुर्णझूप से (अब आधी) छोड़ देनो पड़ती है! 


अध्याय २<॑ 


पुत्र के उपरान्त उत्तराधिकार का अनुक्रम 


यह पहले ही कहा जा चुका हूँ कि दाय या तो अअ्रतिबस्व होता है या सथतिबन्ध, और पुत्र, पौत्न एवं प्रपौतर 
प्रथम प्रकार को ग्रहण करते हैं। यदि किसी को औरस या गौग पुक्त (अर्थात्‌ दत्तक; अन्य प्रकार के गौण पुत्र या तो 
वर्जित हैं या अप्रचलित हो गये हैं) न हो तो सम्पत्ति एक विशिष्ट क्रम से दी जातो हूँ । जब कोई पुत्रहीच मर जाता 
हैं और वह संयुक्त परिवार का सदस्य है तो शेष सहनाणियों को पूरी सम्पत्ति मिलती रही है, किन्तु अब सन्‌ 
१६२७ के कानून (१६३७ के १८ वें कानूत) के अनुसार विधवा को संयुक्त संपत्ति में पत्ति का अधिकार प्राप्त हो 
जाता हैं । किन्तु यदि व्यक्ति अलग हो गया हो और उसे पुत्र हो तो उसके मरने के उपरान्त (यदि इसके पूर्व उसका 
पुत्र भी उससे अलग ही गया हो तो) उसकी सम्पत्ति उसके पुत्र वर्ग को समग्र रूप में मिल जातीं है, अर्थात्‌ उसके पूत्न, 
पीत्र [मृत पूत्र का पुत्र ) एवं प्रवीतर (मत युत्र के मृत पुत्र का पुत्र) साथ-हो-साथ उप्के पृथक्त रिक्‍्थ को प्राप्त करते 
हैं । मनु (5१३७ +वसिष्ठ १७।३ -- विष्णु १५४६) एवं याज्ञ० (१॥७८) से पता चलता है कि पुत्र, पौत्र एवं 
प्रपीत् बराबर रूप से आध्यात्मिक (पारलौकिक) फल देते है, अतः वे प्रमुख उत्तराधिकारियों के दल में आते हे । 
मिताक्षरा के अतुल्लंध्य सिद्धान्त के अनुसार पुत्र, पौत्र एवं प्रपौत्र व्यक्ति के स्वाजित धन में जन्म से ही अधिकार 
रखते हूँ, किन्तु वे उस्तके द्वारा उस सम्पत्ति के विबटत के विध्रत्न में अधिकार तहीं रखते । यदि पत्रों, यौत्ों या प्रपोकों 
में एक या अधिक उससे अलग हो यय्ने हों तो उधकी मृत्यु के उपरान्त उसकी स्वाजित सम्पत्ति सर्वप्रथम उन पूत्रों, 
पौज्ों या प्रपौत्ों द्वारा ग्रहण की जायगी जो उसके साथ संथुक्‍्त रहे हों, किन्तु यदि कोई भी संयुक्त त रहा हो तो पृथक्‌ 
पुत्र: पौत्न एवं प्रपौत्त समान रूप से ग्रहण करेंगे । 

उपर्युक्त सिद्धान्त बहुत प्राचीन है। बौधायनधमंसूत्र (१॥५॥११३-११५) ने कहा है कि व्यक्ति, उसके 
अपने भाई, सवर्ण पत्नी के पूत्र, पौत एवं प्रपौत एक दल में आते हैं और अविभक्त-दाय सकिण्ड कहे जाते है । केवल 
इनके अभाव में ही किसी व्यक्ति का घन सक्लयों में जाता है ।* 

यदि बिना पुत्र, पौत्न एवं प्रपौत्न के व्यक्ति मर जात! है तो उमश्रके उत्तराधिकार के विषय में याज्ञ वल्क्य के दो 
एलोक हूँ; * “पत्नी, पुत्चियां (एवं उनके पृत्त ). माता-पिता, भाई. उनके पत्र, गोत्र ज, बन्धु ( सपिण्ड सम्बन्धी लोग ), 


१. अपि च॒ प्रपितामहः पितामह: पिता स्वयं सोद्य धऋतर: सवर्गाया: पुत्र: पौत्रः प्रगौतस्तत्पुत्रवर्ज तेषां 
च पुत्रपोत्रमविभक्तदाय॑ सपिण्डानाचक्षते | विभक्तदायानवि सकुल्पाताचश्षत्रे । असत्स्वन्येषु तद्गामो हयर्थों भवति। 
बो० घ० सू० (११५॥११३-११५) ! 

२. पत्नी दुहितरश्चंव पितरो भ्रातरस्तथा । तत्सुतां मोत्रजा बन्धुशिष्यसब्रह्मचारिण: !| एबसभावे पूर्बस्थ 
धनमागुत्तरोत्तर: । स्वर्मातस्य हयप्‌ त्रस्थ सर्ववर्णध्व्ं विधि: |! याज्षण (२।१३४-१३६) । प्रथम पद्य लघुहारीत 
(६४-६४ ) में भी पाया जाता है । 

डर 


द०५ धर्मशास्त्र का इतिहास 


शिष्य एवं सहपाठी--इसमें से क्रम से (एक के न रहने पर आगे वाला दूसरा) मृत व्यक्ति का (जब कि कोई पृत्र न 
हो) धन पाता है। यह नियम सभी वर्णो के लिए प्रयुक्त होता है।” यही बात विष्णुधर्म सूत्र (१७।४-१४ ) में भी पायी 
जाती है । विवादचिन्तामणि, रघुनन्दन एवं मित्र मिश्र ने अपृत्स्थ' शब्द को (व्यक्ति के भरते समय) उसके पुत्र, 
पीत्र एवं प्रपौह् के अभाव के अर्थ में लिया है।३ मिताक्षरा ने सर्ववर्णघु' को उन लोगों के लिए भी प्रयुक्त माना है 
जो अनुलोम एवं प्रतिलोस विवाहों से उत्पन्न हुए है । 
पुरुषों एवं नारियों की सम्पत्ति के उत्तराधिकार के विषय में पृथक-पृथक्‌ नियम हूँ । नारियों के (रिक्थ- 
सम्बन्धी अधिकारों के विषय में बहुत मतभंद भी है । सर्व॑-प्रथम हम गरुरुषों की सम्पत्ति के उत्त राधिकार के विषय में 
चर्चा करेंगे। यहाँ पर भी मिताक्षरा एवं दायभाग के भिन्‍न-भिन्‍न सिद्धान्त पाये जाते हैं। 
किसी की पृथक्‌ सम्पत्ति के विजय में पुरुष सन्‍्तान के अतिरिक्त अन्य उत्तराधिकारियों में प्रथम स्थान विधवा 
पत्नी की ब्राप्त होता है | कई शताब्दियों के संघर्ष के उपरान्त ही मृत व्यक्ति की (जब वह अलग एवं असंयुक्‍त रूप 
में ही मृत हुआ हो ) विध वा का उत्त राधि कार मान्य हो सका है। हमने पहले ही देख लिया है कि तैत्तिरीय स॑ हिता ( ६। 
४।८) थे स्वियों को 'अदायादी' घोषित कर दिया था ] इस शब्द का अर्थ क्‌छ सन्देहात्मक है, जँ॑सा कि हम आगे 
देखेंगे | आपस्तम्बधमंसूत्न (२!६॥१४।२) ने सामान्य रूप से कहा है कि पृत्राभाव में आसन्‍न (बहुत पास का) 
सपिण्ड उत्तराधिकारी होता है, किन्तु इसने पत्नी को स्पष्ट रूप से उत्तराधि कारी नहीं घोषित किया है, यद्यपि आगे 
( २।६।१४४) पुत्री को एक सम्भव उत्त राधिकारी के रूप में उल्लिखित किया है। बौधायन ने भी पत्नी को उत्तरा- 
धिकारी के रूप नहीं सम्मिलित किया है | वसिष्ठ ने स्त्रियों को उत्तराधिकारी नहीं कहा है। गौतम (२८।१६) हे 
कहा है कि सनन्‍्तानहीं न मर जाने वाले व्यक्ति की सम्पत्ति को सपिण्ड, सभोत्ते एवं सप्नवर, या उसकी पत्नी ( अर्थात्‌ हरदत्त 
के मत से पत्नी अकेल नहीं प्र॒त्युत अति निकट सपिण्ड या सगोत्न के साथ दायांश पा सकती है) ले सकती है। यही मत 
हरदत्त का भी था।* मनु ने पुत्रही न व्यक्ति की पत्नी को रिक्थाधिकारी नहीं भावा है, बल्कि उनके कुछ एंसे वाक्य हैं 
जिनसे पता चलता है कि उन्होंने उसे सं था! अलग कर रखा है यथा--भनू (<4१5५, किसी पुत्रहीन मृत व्यक्ति का 
धन पिता लेता है या उसके भाई लेते हैं) एवं मन्‌ (६१२१७, पुत्रद्दीन व्यक्ति का धत्त माता को लेना चाहिये ) । शंख 
(मिता०, याज्ञ ० २११३५; दायभाग ११११५) ने कहा है कि पुत्रह्ीन मृत व्यक्ति का धन उसके भादयों को 
मिलता है, उनके न रहने पर माता-पिता या सबसे बड़ी पत्नी को मिलता है ।* देवल (दायभाग १९११॥१७-१८ एवं 


३. अनपत्यस्थ प्ृत्रपोत्रप्रपौन्नहीनस्य | पृत्र: पौश्ः प्रयौच्तो वा इत्यादिना अमीषां पाठक्रमेणंय स्वधाधिकारे 
सिद्धे तत्समानशीलस्य रिक्थग्रहुणस्थापि तथंबाधिकारसिद्ध: | बि० चि० (यृ० १५१); अन्न अपुप्नपद पुत्रपौद्नपोत्रा- 
सावपर तेथां पावंणविण्डदातृत्वाविशेषात्‌ ; दायतत्त्व (पु० १५६); अपुश्रपषद॑ पत्नीत्यादिषु श्रूयमां पौत्नप्रपोत्ना- 
भावोपलक्षणम्‌ | व्य० पभ्र० (पु० ५०३) ! 

४. पृत्रामावे य: अत्यासन्न: सपिष्ड: | आ० घ० सू० (२१६।१४१२) ; पिण्डगोन्नथिसम्बन्धा रिक्य॑ मजेर न्‌ 
स्त्रो वानपत्यस्थ ! गौतम (२८१४), जिस पर हंरदस का कहना है---स्त्रो तु सर्वे: ्मोत्रादिभि: समुच्चोयते । 
यदा सर्पिण्डादयों गृहहमन्ति तदा तें: सह पत्व्यप्येकमंश हरेतु !'पत्नोदायस्तु आचार्यस्य पक्षो न भवति ।' आपस्तम्ध० 
(२/६४१४१)२) पर उन्होंने मातम का मत दिया है--गौतसस्तु पुत्राभावे पत्व्या: सपिण्डादिशिः समांशसाह । बयम- 
प्येत्तमेव पक्ष रोचयामहे ।' 


५. स्वर्यातस्य हयफृत्रस्य सरातृधामि द्रब्यं तदभावे पितरो हरेयातां ज्येष्ठा वा पत्नो | शंख (मिता० याज्ञ० २- 


अन्य उत्तराधिकारियों में पत्नी का स्थान 5०७ 


व्यवहाररत्वाकर पृ० ५६३) ने व्यक्ति के भाइयों, कव्याओं, पिता, सौतेले भाइयों, माता एव पत्नी को क्रम से रिक्था- 
घिकारी माना है। यह ज्ञातव्य है कि कालिदास के समय में पुत्तही न पत्नी को अपने मृत पति का धन नहीं मिलता 
था, उसे केवल भोजन-वस्त्र मिलता था और सम्पत्ति पर राजा का अधिकार हो जाता था (अभि० शाकुन्तल, ६)३ 
याज्ञवल्क्य एवं विष्णु ऐसे स्मुतिकार हैं, जिन्होंने सर्व प्रथम स्पष्ट रूप से घोषित किया कि पुत्रहीद व्यक्ति 
के मत होते पर रिक्वाधिक्ार सर्वप्रथम पी को मिलना चाहिये । बृहस्पति ने प्त्रहीन व्यक्ति की पत्नी को प्रथम 
उत्तराधिकारी घोषित किया है और अपनी उक्ति के समर्थ॑ंत में कारण भी दिये हैं--“वेद, स्मृतियों के सिद्धान्तों तथा 
लोकाचार द्वारा यह घोषित है कि पत्नी अर्धायिनी है और है पृष्यों एवं पापों में आधी साझी । जिसकी पत्नी मृत नहीं 
है उसके (पति के) मरने पर उसका आधा शरीर जीवित रहता है। जब तक मृत व्यक्ति का आधा शरीर जीवित 
रहता है तब तक अन्य कोई सम्पत्ति कैसे पा सकता है? भले ही सकूल्य (सम्बन्धी), पिता, माता या अन्य सम्बन्धी 
जीवित हों; पृत्रद्दीन मृत व्यक्ति की पत्नी को उत्तके भाग का उत्तराधिकार मिलता है। पति के पु मरते वाली पत्नी 
पवित्न अग्नियों को साथ ले जाती है (अर्थात्‌ यदि पति अग्निहोत्नी है तो पत्नी वेदिक अग्नियों के साथ जलायी जाती 
है), किन्तु यदि पत्नी के पूर्व पत्ति मृत हो जाता है तो उसकी सम्पत्ति पतिब्रता पत्नी को मिलती है। पतित्रता नारी 
की वन्दना करनी चाहिये, यही सनातन धर्मों है । 
यद्यपि बहुमान्य स्मृतिकार याज्ञवल्क्य ने विधवाओं के उत्त राधिका र-सम्बन्धी प्रधान आधेकार को घोषित 
कर दिया था, तब भी कुछ स्मृतियों एवं आरम्भिक टीकाकारों ने उसे नहीं माना । नारद (दायभाग २५-२६) नें 
व्यवस्था दी है कि जब कई भाईयों में कोई सन्‍्तानहीन मर जाय या संन्‍्यासी हो जाय तो अन्य भाइयों को स्त्रीधन 
छोड़कर उसकी शेप सम्पत्ति बाँठ लेनी चाहिये, किन्तु उस (मृत भाई) की पतित्रता विधवाओं का उनके जीवन भर 
भरण-पोषण करना चाहिये, किस्तु यदि वे व्यविवारिणी हों तो उन्हें जीविका-वृत्ति से मुक्त कर देना चाहिये । 
नारद (दायभाग, ५०-५१) ने कहा है कि पत्नीं के व रहन पर पुवी, सक्ल्य, बन्धु, सजातीय एवं राज। क्रम से उत्त रा- 
धिकार पाते हैं । स्पष्ट है, यहाँ पत्नी सम्मिलित नहीं है। व्यास ( हरदत्त द्वारा गौतम २८१६ की टीका में उद्धृत एवं 
स्मृुतिचि० २, पृ० २८१) का कथन है कि यदि पति की सम्पत्ति २००० पणों से अधिक की न हो तो पत्नी उसे सम्पूर्ण 
रूप में ग्रहूण कर सकती है। श्रीकर ने ऐसी व्यवस्था दी है कि यदि सम्पत्ति थोड़ी हो तो पत्नी उसे सम्पूर्ण रूप में पा 


१३५; अपराक, पृ० ७४१) । दायभाग (११॥१, १५१० १५४) ने इसे शंख-लिशित, पंठीत्सि एवं यम का मानः है 
और पत्नी के पश्चात्‌ 'सगोत्रशिष्यसब्रह्म वारिण:' जोड़े दिया है। किस्तु अपराकु (प० ७४४) ने इसे शंख-लिखित एवं 
पंडीनसि का माना है। मिताक्षरा ने व्यास्या को है कि 'माइयों' का तात्पय है पुनः संयुक्त भाइयों ।! 

६. आस्नाये स्मृतितन्त्रे च लोकाचारे च सूरिनिः। शरोरार्ध स्मृता जाया पुण्यापुण्यफले समा || यस्य नोपरता 
भार्या देहां तस्य जीवत्ति। जीवत्यबंशरी रेड कयमन्‍्य:ः समाप्तुयात। सक्ल्य विद्यमानंस्तु पितश्लातृुसनाभिभिः । अयुतस्य 
प्रमीतस्य पत्नी तद॒भागहारिणी ॥ पूर्व मुता त्वस्विद्येत मृते भतेरि तद्घनम्‌ ।विन्देत्‌ पतिव्रता नारी धर्म एव सनातनः ॥ 
बृहस्पति (अपराक पृ० ७४०-४१; दायभाग ११॥१॥२, १० १४६-१५०; कुहलूक, मनु ढ।१८७; स्मृतिच ० २, पु० 
२८६०-६१ ) । देखिये इस ग्रन्य का भाग २, अध्याय ६ एवं अध्याय ११, और शतप्थब्राह्मण (५१२॥१।१० एवं ८झाछ- 
२।३); तेत्तिरीय संहिता (६४१८५) ; ऐतरेय ब्राह्मण (११३५) ; शाम्तिपर्व (१४४॥६६) ; आदिपवे (७४-४०) | 
बसिष्ठ (२११५) एवं पराशर (१०२६) का कथन है-- पतत्थर्ध शरीरस्य यस्य भार्या सुरां पिबेत्‌ । पतितार्ध- 
शरीरस्य निष्कृतिन विधीयते॥' 


देण्द घमंशास्त्र का इतिहास 


जाती है, किन्तु यदि वह अधिक हो तो उसे-जी वन-बूत्ति मात्र मिलती है। किन्तु मिताक्षरा ने इस व्यवस्था का यह कह 
कर विरोध किया है कि यह याज्ञवल्वय के कथन के विरुद्ध है । हमने देख लिया हे कि याज्ञवल्क्य ने संयुक्त सम्पत्ति 
के विभाजन के समय भी अन्य पुत्रों के साथ पत्नी एवं माता को दायएंश दिया है। इसके अतिरिक्त उनके अनुसार पत्नी 
को दायांश से विरत करने से 'विधि-वैषम्य' नामक दोष उत्पन्न हो जाता है | 'विधि वैषम्य दोष के विषय में पूर्वमीमांसा ते 
एक तिष्कर्ष दिया है--जब एक ही वाक्य की व्याख्या दो परिस्थितियों में दो भिन्न प्रस्तावों को उपस्थित करती है तो 
वह “विधिवैषम्थ ” दोष प्रकट करती है ।४ याज्ञ वल्क्य का एक ही कथन दो अर्थों में लिया जायया; (१) जब पति लम्बी- 
चोड़ी सम्पत्ति छोड़ें तो पत्नी को जीविका मात्र की उपलब्धि होगी, (२) किन्तु यदि वह भोडी सम्पत्ति छोड़े तो 
उसकी पत्ली को पुत्र के दायांश के बराबर मिलेगा।” एक अन्य मत स्मृतिसंग्रह एवं धारेश्वर का है--यदि पत्नी नियोग 
का आश्षय लेकर पति के लिए पुत्रीत्पत्ति करती है तो बह पृत्रही न मृत पति की सम्पत्ति पा सकती है । इस मत को 
गौतम (२८।१६२०) एवं वसिष्ठ (१७।६५) क़े वचतों से वल मिला (वसिष्ठ ने सम्पत्ति-मोह के कारण लियोग- 
आश्रय की वर्जना की है) । इस मत को मन (६१४६ एवं १६०) से भी बल मिला है | उनका कथन है कि एक भाई 
मृत भाई की पत्नी से पृत्न उत्पन्न कर अपने भाई का दायांश उसे दे देता है! मिताक्ष रा, स्मृतिच० (२, पृ० २४) 
एवं व्य० प्रक.श (१० ४६ ४-४ <७ ) नें इस मत का खण्डन किया है। 

मेघातिथि ने भी, जो सामान्यतः उदार लेखक के झूप में प्रसिद्ध हैं, प्रतिबन्ध लगाया है कि विधवा अपने मृत 
पति का उत्तराधिकार नहीं प्राप्त कर सकती | 

मिताक्षरा ने श्रीकर, धारेश्वर आदि के मर्त्तों का खण्डन करके यह तय किया है कि यदि विधवा सदाचारिणी 
है तो वह अपने पृल्हीन मृत पति की सम्पूर्ण सम्पत्ति की अधिकारिणी है ।" मिताक्ष रा के उपरान्त अधिकांश लेखकों 
ने विधवा के उत्तराधिकार को मान्य ठहराया है! बहुत से लेखकों न॑ ऐसा कहा है कि विधवा के उत्त राधिकार के 
बिषय में स्मुतियों के वचनों में बड़ा विरोध रहा है (दायभाग ११॥१॥१; मिताक्षरा २१३५)। उन्होंने ना (दायभाग, 
२५-२६) की व्याख्या कर यह कहा है कि जहाँ केवल भरण-पोषण की व्यवस्था दी हुई है वहाँ यह समझना चाहिये 
कि वह रखेलों के लिए है या उनकी पत्नियों के लिए है जो पुन: संयुक्त होते हैं । 


७. पिण्डगो'''''नपत्यस्थ । बीज वा लिप्सेत । मौतम (र८ा १८-२०) । धारेश्वर ते इसे इस प्रकार सम- 
झाया है-- स्त्री वा रिक्थं भमजेत यदि बीज लिप्सेत । मिताक्षरा का कहना है कि इसका अर्थ यह है कि विधवा के समक्ष 
दो भार्ग खुले हैं; (१) वह पवित्र रह सकती है और स्विष्डों के साथ रिक्थाणिकार पा सकती है, या (२) बह नियोग 
का आश्रय ले सकती है ! 

८- मिताक्षरा पर सुबोधिनी ने निम्न टीका को है और स्पष्ट निष्कर्ष दिया है--यथा लत्रेकदेशिमते विधि" 
वेबम्यं दोषस्तथा 'पत्न्य: कार्या: समांशिकाः', 'माताध्यंश् सम हरेत' इत्यत्र च सकुदाम्नातोी अंशसमशब्दाव॒पि भरत बहुधन- 
त्वपक्ष मरणं चास्य कर्वीरन! इत्यादिवाक्यपर्यालोचनया जीवनोपयक्‍्तधनपरौ, स्व॒ल्पधनत्वे तु वाक्यान्तरनरपेक्ष्येण 
नित्यवत्पत्रांशसमांशपरावित्ति श्रीकरायुक्तव्याख्यानेषि विधिवंषम्यदोषो दुर्वार इति ॥ बाल भट्टी ने सुब्ोधिनी को 
अक्ष रश: दुहराया है। यह न्याय दायभाम (१११५३१६) में मो आया है। 

दे. अतो यन्मेघातिथिना पत्नीनामंशमागित्वं निषिद्धमुक्तं तदसम्बद्धघ-- 
पत्नीनामंशभागित्व बृहस्पत्यादिसंमतम्‌ । सेघातिशिनिराकुवं न्‌ न प्रीणाति सत्ता सनः ॥ कुल्लूक (मनु ४८!१८७) ! 

१०. तस्मादपृत्रस्य स्वर्यातस्य विमकक्‍तस्वाससूष्दिनों धनं परिणीता स्त्रो संघता सकत्ममेष गछ्नतीति स्थितम्‌ ! 
मिताक्षरा (याज्ञर २१३५) 


पत्नी के उत्तराधिकार की सीमा ्दंन्दे 


कक 


पाणिति (४१॥३३) ने 'पति' के साथ जोड़कर 'पत्नी' का यह अर्थ लगाया है- पति के साथ यज्ञ सम्पादन 
में सम्मिलित होने के योग्य ।' वही नारी पत्नी है जिसका पति के साथ धामिक परिणय हुआ हो । स्मृतिच० (२, 
पू० २६०) ने <द्धरण देकर कहा है कि वह नारी जो धन द्वारा केवल संभोग के लिए प्राप्त की जाती है, दासी है 
न कि पत्नी, अतः वह पृत्रह्ीव मृत पति का उत्तराधिकार नहीं प्राप्त कर सकती ।* * बुद्ध मनु का कथन है--'केवल 
वही पत्नी, जो पुत्नद्दोन है, अपने पति की शय्या को श॒द्ध रखती है तथा बत करती रहती है, अपने पति का पिण्डदान 
कर सकती है और उसकी सम्पूर्ण सम्पत्ति पाती है । ) *कात्यायन (६२६)वे भी कहा है--“अव्यभिचारिणी पत्नी 
पति की सम्पत्ति पाती है ।” जब रिक्थाधिकार निश्चित होता है उस समय विधवा को सदाचारिणी रहना परमा- 
वश्यक है। व्यायालयों के निर्णय दिया है कि जब एक बार विधवा को सम्पत्ति मिल जाती है तो (पति की मृत्यु के 
उपराम्त) लगाये गये दोषारोपण से उसका अपहरण नहीं हो सकता ॥ यदि रिक्थाधिकार पाने के उपरान्त विधवा 
पुनविवाह कर ले तो (यद्यपि अब १८५६ के १५ वें कानून के अनुसार विधवा-विवाह वैध माना जाता है) उसे पति 
का धन लौटा देना पड़ता है, या वह सम्पत्ति, जिसे उसने मृत पुत्न की विधवा माता के रूप में ग्रहण किया था, अब 
(पुनविवाह के उपराच्त )पति के अन्य उत्तराधिकारियों को मा पुत्र को मिल जाती है, और यह समझा जाता है कि 
मानो वह मर चुकी है। यह नियम सभी वर्णों में समान रूप से लागू है (जब कि उनकी जाति के लोगों में परम्परा 
के अनुसार पुर्नाववाह भी होता है तब भी यह नियम ज्यों-का-त्यों है) । 

दायभाग के अनुसार अप्रत्तिबन्ध दाय को मान्यता नही है, संयुक्त परिव!र के पुत्रहीन सदस्य की विधवा को 
कुल-सम्पत्ति में दायांश मिलता है, वहाँ संयुक्त सम्पत्ति एवं पुथछ्‌ सम्पत्ति में कोई अन्तर नहीं है। 

शूद्रों में यदि स्वामी पत्नी था पुत्री या पुत्री-पुत एवं कोई अवैध पुत्त छोड़कर मर जाता है तो न्यायालयों 
ने याज्षे० (२१३४), मिछाक्षरा एवं दायभाग (5२१) के अनुसार यह तिर्णव दिया है कि विधवा था पुत्री या 
पुत्नी-१लन को आधा एब अवेध पुत्र को शेषआधा प्राप्त होता है। 

विधवा के अपने पति से प्राप्त रिक्‍्थ-सम्बन्ध्री अधिकार सीमित हैं। कौठिल्य (३२) ने ही सम्भवत: सर्वे- 
प्रथम हिन्दू विधवा की सम्पत्ति की विशेषताओं पर प्रकाश डाला है, और कात्यायन का एक कथन भी उनकी उक्ति 
के समान ही है।" * अनु शासनपर्व (४७२४) में आथा है कि स्त्रियों को अपने पतियों के धन के उपभोग मात्त का 
अधिकार पाप्त है, वे(दात, विक्रय आदि से) उसे तब्ट नहीं कर सकतीं । बृहस्पति का कथन है-'जब पति अलग 


११. ऋ्यक्रीता तु या नारी न सा पत्नी बिधोयते । न सा दंगे नसा विश्ये दासों तां कक्‍थों विदुः॥ 
स्मृत्तिच० (२, २६०); व्य० श्र० (प० ४८०); क्रीता द्रव्येण या नारी सान पत्नी विधोयते | सा म देवे न सा 
पिच्ये दासों तां काश्यपोध्अबीत्‌ ॥| बौ० घ० सृ० (१।११॥२० ) । 

१३. अपुत्रा शयन भतु: पालयस्ती ज्रते स्थिता । पत््येब दर्यात्‌ तत्पिण्ड कृत्स्नमश्श लभेत च | वृद्धमनु 
(मिताक्षरा, माज्ञ० १३५; दायभाग ११॥१।७; बि० र० पु० ५८९; पत्नी भर्तृधनहरों या स्थादव्यभिचारिणी। 
कात्यायन ( मित्ता० बाज्ञ ०, २१३५) । 

१३. अपृत्रा पतिशयन पालयन्तो गुरुससीये स्त्री धनमायुःक्षयाद भुडजजीत । आपदर्थ हि स्त्रीधनम । अध्य 
दायाद गच्छेत्‌ । अ॑शास्त्र (३२); स्त्रो्णा स्वपतिदायस्तु उपभोगफलः स्मृतः । नापहारं स्क्रियः कुयुं: पतिवित्ता- 
त्कथंचन !। अनुशासनपर्व (४७२४; विवादचन्द्र पृ० ७१; विवादचिन्तामणि पु० १५२; व्य० भ्र० ४६१; दायभाग 
8१६९० ) ! 


१० धर्ंशास्त्र का इतिहाल 


है तो उसकी विधवा को अचल सम्पत्ति के अतिरिक्त सभी प्रकार को सम्पत्ति अर्थात्‌ आधि आदि (धरोहर आदि) 
प्राप्त हो जाती है। चल एवं अचल सम्पत्ति, सोता, साधारण धातु आदि, अन्न, पेय पदार्थ, वस्त्र प्राप्त कर लेने के 
उपरान्त उसे माप्तिक, षाण्मासिक एवं आडिदिक (वाषिक) श्राद्ध करता पड़ता है। उसे अन्त्येष्टि क्रिया-कर्मो एवं 
पूर्तों (पवित्र कल्याणकारी कर्मों )द्वारा अपने पति के चाचा,गुरुओं (श्रद्धास्पदों), दौहिल़ों, स्वस्त्रीयों (बहिन के पुत्रों) 
एबं मामाओं तथा बूढ़ों या असहायों, अतिथियों एवं स्त्रियों का सम्माच करना चाहिये |“) ४ प्राधव( पराशरमाधनीय 
३, पृ० ५३६) ने “स्थावरं मुक्त्ता/ (अचल सम्पत्ति छोड़कर) का तात्पयं यह निकाला है कि उसे बिना पुरुष सम्ब- 
न्धियों की सहमति के अचल सम्पत्ति बचने का अधिकार नहीं है। व्यवहारमयूख (१९० १३८) को भी यह व्याख्या 
मान्य है और आज के न्यायालयों ने भी इसे उचित माना है। कात्यायत(पुृ० 6२१, #२४-८२५) ने विधवा के 
अधिकार की सीमाओं को इस प्रकार व्यकत किया है--अरृत्र (प्‌त्रहीन) विधवा को, जो अपने पति की शब्या को 
पवित्र रखती है, मूरुजनों के साथ रहती है तथा स्व-नियन्त्रण में रहती है, (अपने पति की) सम्पत्ति के उपभोग 
का अधिकार जीवन-पर्य न्त रहता है, उसके उपरान्त (उसके पति के) अन्य उत्तराधिकारियों का अधिकार रहता 
है । वह पत्नी, जो कुल के सम्मान की रक्षा करती है, आमरण पति का दायांश ग्रहण करती है, किन्तु उसे दान, 
क्रय एवं बन्धक्‌ रखने का अधिकार नहीं प्राप्त होता । वह विधवा, जो ब्रतोपवासनिरत रहती है, ब्रह्मचर्य-पालन 
करती है, व्यवस्थित रहती है तथा दात एंबं दम में लगी रहती है, पुत्र हीव होते पर भी स्वर्गारोहण करती है ।१* 
इन बातों से स्पष्ट है कि विधवा को पति की सम्पत्ति के उपभोग का अधिकार मसृत्यु-पर्यन्त प्राप्त है, वह अचल 
सम्पति का दान, विक्रय एबं बच्धक कार्य तब तक नहीं कर सकती जब तक कि उसके बाद के उस सम्पत्ति के उत्तर- 
धिकारी ऐसा करने को न कहें, किन्तु धामिक एुवं दान के कार्यों में या उसमें जिसमें उसके पत्ति का पारलौकिक 
कल्याण निहित है, बह सम्पत्ति के व्यय में बड़ेंबड अधिकार रखती है । आज भी इन नियमों का पालन होता है 
और इस विषय में न्यायालयों ते उचित निर्णय भी दिये हैं। 

मिताक्षरा (२१३५) के अनुसार यदि मृत व्यक्ति की कई विधवाएं हों तो वे आपस में बराबर-बराबर 
बांट लेती हैं (ताश्च बह्बयश्चेत्सजातीया विजातीयाश्च तदा यर्थाशं विभज्य भछुन्ति) । 

यदि आपस में विभाजन करने के उपरान्त विधवाओं में एक मर जाय तो उसका भाग अन्य विधवा या विध- 
बाओं को प्राप्त हो जाता है । इसका तात्पयं यह है कि विधवाओं में भी उत्तरजीबी का अधिकार पाया जाता है 
भर्थात्‌ जब तक कोई-न-कोई विधवा जीवित रहती है या पुनविवाह नहीं करती तब तक पति की सम्पत्ति पर किसी 
अन्य का अधिकार नहीं हो सकता। हिंदुओं में यह बात नहीं पायी जाती कि मरने के पश्चात्‌ सम्पति कई सम्बन्धियों 


१४. यहिभकते धन किजिचिदाध्यादि विविध स्मृतम्‌ ! तज्जाया स्थावर मुक्त लभते मुतभत्‌ का ॥जंग्स 
स्थावर हेम कुप्य धान्यं रसाम्बरम्‌ । आदाय दापवेच्छाद मासपाण्मातिकाब्दिकम्‌ । वितव्यगुरुदोहित्रान्मतुं स्वल्नीय- 
भातुलान्‌ । पूजयेत्कव्यपूर्ता म्यां बुद्धाताथातियीन्‌ स्त्रिय: | बृहस्पति (स्मूतिच० २, यृ० २६१; वि० र० पृ० ५६०; 
सदनरत्त; व्य० मयुख पृ० १३७-१३८; पराशरमाधवीय रे, पृ० ५३६) | 

१४. अपुतन्ना शयन भर्तूं: पालयन्ती गुरो स्थिता । भुज्जीताप्तरगास्क्षन्ता दायादा ऊध्वेंमाप्नुयु।। काध्यायव 
(बायमाग११६:१।५६; स्मृतिच० रे, पु० २६२; मृते सर्तेरि भत्रांश लभेत कुलपालिका | यावज्जीव व हि स्वास्यं 
शानाधमनविक्तये | ब्रतोपबासनिरता ब्रह्मचयें व्यवस्थिता। दमदानरता नित्यम्रपुत्रापि दिव॑ ब्रजेत्‌ । कात्या० 
(स्मृतित्र० २, पु० २८२; व्य० सयुख पू० १३५)! और देखिये जीमृतवाहन का दायभाग (११॥१।१४) । 


स्त्रियों के दायाद-अयोग्यताः कथन का अन्य तात्पयं ११ 


में खटाद्वट बँट जाय, जैसा कि मुसलमानों में पाया जाता है । प्राचीन हिन्दू व्यवहार की यह विशेषता है कि मृत 
व्यक्ति की पृथक्‌ सम्पत्ति स्ल्ियों को मिल जाती है, अर्थात्‌ वह सर्वप्रथम विधवा को, उसके पश्चात्‌ उसकी पुत्री को 
प्राप्त होती है, तब कहीं व्यक्ति के अपने पिता या भाई या भठीजे को प्राप्त होती है। ऐसे प्रयत्न चलते रहे हैं कि 
आजकल विधान-सभा द्वारा यह व्यवहार बना दिया जाय कि पृत्नों के रहते विधवा एवं पतियों को भी दायांश मिल 
जाय । सफलता भी मिली है। किन्तु इससे कुछ गड़बड़ियाँ भी उत्पन्त हो जायेगी, यों तो स्वियों के अधिकारों के 
विषय में जितना अधिक किया जाय उतना ही अधिक अच्छा प्रवत्त समझा जाथगा। पर इस प्रकार के समानाधिकार 
से विवाद उठ खड़े होंगे, भूमि-भाग खण्डित होते चले जायँगे, जो कुछ प्राप्त होगा वह आ्थिक रूप से लाभदायक 
नहीं सिद्ध होगा और सम्भवतः यह सन्देहात्मक है कि इससे भारतीय समाज या राष्ट्र का हित होगा। क्या इसे हिन्दुओं 
का इतना लम्बा-चौड़ा समाज स्वीकार करेगा ? अस्तु, प्रजापति का कथन है कि राजा को चाहिये कि वह उन 
सपिण्डों एवं बन्धुओं को चोरों का दण्ड दे जो विधवा के समक्ष उसके पत्नि की सम्पत्ति पर अधिकार प्राप्त करने में 
बाधा डालें या कोई विरोध खड़ा करें [ ६ 

तैत्तिरीय संहिता (६५।८२) में स्लियों को जो 'निरिन्द्रिया' एवं 'अदाया' कहा गया है वह सोमयज्ञ के सिलसिले 
में कहा गया हैं, उसका तात्पयं है कि वे सोमरस के भाग (दाय ) के लिए अयोग्य हैं, उनमें इतना बल नहीं है कि वे उसे 
संभाल सके, अतः वे अदाया' हैं किन्तु बौधायनधमसूल ने सम्भवतः उसका अर्थ यों लगा लिया कि स्त्रियाँ रिक्थाधिकार 
से वंचित हैं।मन्‌ (१5)ने भी उसका सहारा लेकर घोषित कर दिया है कि स्त्रियों के संस्कार (विवाह को छोडकर ) 
वैदिक मन्तों द्वारा नहीं सम्पादित होने चाहिये, क्‍योंकि वेद ने उन्हें 'निरिन्द्रिय' एवं अनुत' घोषित किया है। बाद 
के लेखक, यथा हरदत्त (यौतम २५१६, आप» ध० सु० २।६।१४॥१) एवं व्य० श्र ० (पृ० ५१७ एवं ५५४ )ने भी 
वेद की इसी उब्ति के आधार पर स्त्रियों को रिक्थाधिकार से वंचित समझ लिया । उनका कथन है कि यद्यपि वेद-वचन 
बड़ा ही व्यापक एवं एक साथ सब बातों को समेट लेनेवाला है, किन्तु यह केवल उन स्त्रियों को वंचित करता है जिल्हेँ 
स्मृतियों ने भी रिक्थाधिकार नहीं दिया है, एवं अन्यों को उसके योग्य ठहराया है,अर्थात्‌ जिन्हें स्मृतियों ने रिक्थाधिकार के 
योग्य माना है उन्हें छोड़कर अन्य स्त्रियों के विषय में वेद के वचन मान्य हैं| यथ[-दा यभाग (११।६।११ ) ने बौधायन को 
उद्धृत कर टिप्पणी की है कि पत्नी को रिक्थाधिकार प्राप्त है, क्योंकि कुछ विशिष्ट स्मृतियों (याज्ञ ० एवं विष्णु ० ) ने ऐसी 
व्यवस्था दी है। स्मृतिचन्ट्रिका (२।२४४) का कथन है कि व दिक उक्ति केवल अर्थवाद ( निन्‍्दा के लिए प्रयुक्त) है न 
कि परम नियम (विधि बाक््य ), यह उन स्त्रियों के लिए नहीं है जिनके विषय में स्पथ्ट उल्लेख है। यही बात व्यवहार- 
प्रकाश' ने कही है। “अपराक (पृ० ७४३ ) का कहना है कि वैदिक वचन केवल अर्थवाद है! वह स्त्रियों को पृत्रवती रहने 
पर ही वंचित करता है। यह जानने योग्य है कि पराशरमाधवीय (३, पृ० ५३६) ने 'वैतिरीय संहिता के वचन को इस 
अर्थ में लिया है--''याज्ञिक (यज्ञ करने वाले या यजमान) की पत्नी को पात्नीवत प्याले में सोमरस लेने का अधिकार 
नहीं है और “इच्द्रिय का अर्थ है 'सोमरस' था 'सोमपीथ ।” किन्तु माधवाचार्य ने तैत्तिरीय संहिता (११४२७) की 
टीका में उसके बचन (६।५।८।२) को दूसरे ही अर्थ में लिया है--'“स्ल्लियाँ शक्तिहीन होने के कारण, सन्तानों के रहते 
रिक्‍्थाधिकार नहीं प्राप्त करती । यह एक विचारणीय बात है कि मिताक्ष रा एवं व्यवहा रमथू ख ने स्ल्ियों के रिक्थाधि- 
कारों के विषय में विवेवन करते हुए 'तैत्तिरीय संहिता एवं 'बौघायनधमंसूत्र काउल्लेख नहीं किया है। ऐसा नहीं कहा जा 


१६. तत्सपिण्डा बान्धवाश्च थे तस्थाः परिपन्विन:। हिस्पु्धनानि तान्राजा चौयंदण्डेन शासयेत्‌ ॥ प्रजापति 
(स्मृतिच० २, पृ० २६४; बि० चि०; १० १५१) ! 
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सकता कि वे उनके कथनों को नहीं जानते थे,सम्भवतः उन्होंने तै० सं० को परा० माधवीय के अर्थ में ही लिया। तैत्ति - 
रीय संहिता एवं बौधायन पर मध्यकालिक निबन्धों के निभंर होने के कारण बम्बई एवं मद्रास को छोड़कर अन्य प्रात्तों 
में केवल पाँच प्रकार की स्त्रियों को ही उत्त राधिकारी के रूप में घोषित किया गया; विधवा पत्नी, पुत्री, माता, पिता- 
मही एवं प्रपितामही को, क्योंकि वे स्पष्ट रूप से स्मृतियों एवं आरम्भिक टीकाओं में उल्लिखित हैं । इस पर हम 
आगे भी पढ़ेंगे ! । 
पत्ति के रहते पत्नी के भरण-पोषण-सम्बन्धी अधिकारों के विषय में हमने इस ग्रन्थ के भाग २ के अध्याय ११ में 
पढ़ लिया है। यदि पत्नी व्यभिचार की अपराधिनी है और अन्त में प्रायश्चित्त की शरण जाती है तो उसे भरण-पोषण 
का अधिकार तब भी प्राप्त हो जाता है। संयुक्त परिवार के मुत सदस्यों की विधवाओं के भरण-पोषण के अधिकारों के 
विषय में बहुत से निर्णीत विवाद हैं, जिन्हें हम छोड़े दे रहे हैं, केवल दो-एक बातें दी जा रही हैं। संयुक्त परिवार की 
विधवाओं के जीविका से सम्बन्धित अधिकार उनके ब्रह्म चर्य पर आधारित हैं । संयुक्त परिवार के पृर्ष संदस्य बहु धा 
विधवाओं को जीवन-चृरत्ति देना नहीं चाहते, अतः विधवाएँ न्यायालयों की शरण लेती हैं। ''पेशवा दफ्तर के संग्रह 
(जिल्द ४२, पत्न सं० १४२) में ऐसा आया है कि पे शवा के न्‍्याय/लय के प्रधान न्यायाधीश रामशास्त्री ने दण्ड देने की 
धमकी देकर बापूजी ताम्बरवेकर को लिखा कि वह अपने बड़े भाई की विधवा के आभूषण सात दिनों के भीतर (वह 
विबाह के सात दिनों के उपरान्त ही विधवा ही गयी थी) लौटा दे और उस की जीविका के लिए पच्तीस स्पये प्रति 
वर्ष देने की व्यवस्था कर दे। 

कन्याएं--जब तक मृत स्वामी की विधवा जीवित रहती है, कन्याएँ रिक्थाधिकार नहीं पाती । विधवा के 
समान कन्या को भी उत्तराधिकार के लिए संघर्ष करना पड़ा | गौतम, बौधायन एवं वसिष्ठ ने उसे उत्त राधिकारियों में 
नहीं गिना है। आपस्तम्ब (२६१४३) ने उसे (सम्भवत: सपिण्डों के साथ) वेकल्पिक रूप में ही स्वीकृत किया है ! 
सन्‌ (5१३० ) ने जो यह कहा है कि “व्यक्ति का पृत्त उसकी आत्मा के समान है उसकी पत्नी' उसके पत्ष के बराबर 
है; एंसी स्थिति में जब तक वह मृत व्यक्ति की आत्म। के रूप में जीवित है तब तक मत की सम्पत्ति अन्य को कैसे 
प्राप्त हो सकती है ?' इसका अन्य संदर्भ (44१२८-१२६) द्वारा यह भाव प्रकट होता है कि यह पत्रिका (पत्र के 
रूप में नियुक्त कन्या ) के लिए लिखा गया है। मधातिथि, नारायण एवं कललूकने मनु (६।१३०) के दुहिता' शब्द 
को 'पुत्रिका' के अर्थ में ही लिया है। यास्क (निरुक्‍्त ३।३-४) ने ऋश्वेद (३)३१।१) की व्याख्या कर के, जिसको 
अन्य लोगों ने भी कन्या का रिक्थाधिकार सिद्ध करने के लिए आधार माना है, जो ' दुहिता' शब्द को भां ति-भाँति से 
समझासले का प्रयत्न किया है, उससे लगता है कि उन्होंने पुत्रिका के रिक्थाधिकार की और संकेत किया है।१० धीरे- 
धीरे पुत्री को पुत्र के रूप में नियुक्त करना बन्द-सा हो गया, अतः विधवा के उपरास्त पृत्रहीन व्यक्ति की कन्या को 
उत्त राधिकारी समझा जाने क्षया | ह 

याज्ञवल्क्य एवं किष्णु ने विधवा के उपरान्त पत्री को उत्तराधिकारी भाना है। नारद (दायभाग, 
५०) ने पुत्र के पश्चातृ कन्या को इस आधार पर रिक्याधिकारी माना है कि वह पुत्र के समान ही मृत पिता के कल को 


चलाने वाली होती है |? जब नारद (दायभाग, २७ ) यह कहते हैं कि पुत्री को विवाह होने तक भरण का अधिकार है 
हे 


१७. अरथंतां दुहितुदायाद्य उदाहरन्त । पुत्रदायाद्य इत्येके । सासइल्लिइंहितुन॑प्त्य गात> (ऋ० ३१३११); 
प्रशास्ति बोढा सन्‍्तानकमंण दुहितुः पृत्रभावम्‌ | दुहिता दुहिता दूरे हिला दोग्धेवा । लिरुक्‍्त (३।३-४) । 
१5. पुत्राभावे तु दुहिता तुल्यसम्तानकारणात्‌ । पुत्रश्च बुहिता चोभौ पितु: सस्तानकारकौ || नारद (दाय- 


पुत्री का दायाधिकार दे१३ 


तो संदर्भ से, जैसा कि 'स्मृतिचन्द्रिका' (२, १० २६६) का कहना है, यही प्रकठ होताहै कि उन्होंने उस कन्या की ओर 
संकेत किया है जिसकापिता मरने के पहले पुन:संयुकत हो गया था | बुहस्पति का कहता है कि पत्नी को पति की 'धनहरी' 
[धन पानेवाली कहा गया है, उसके अभाव में पुत्री का अधिकार होता है; कन्या पुत्त के समान पिता के शरीर से ही 
उत्पन्न होती है, अत: उसके रहते उसके पिता की सम्पत्ति अन्य व्यक्ति कैसे पा सकता है?” वैयद्यपि याश्वल्व्य, विष्णु, 
एव बृहस्पति के वचन पर्याप्त स्पष्ट थे, किन्तु प्राचीन टी काकारों ने उनका शाब्दिक अर्थ नहीं लिया। विश्वरूप ने कहा 
है कि याज्ञवल्क्य ने केवल प्‌त्निका' की ओर संकेत किया है और उसके बहुवचन से तात्पयं है कि कई पृत्निकाएँ पुत्र के 
रूप में नियुक्त की जा सकती हैं। यही बात धारेश्वर, देवस्वामी एवं देवरात ने भी कही है (स्मृतिच॒० २, प्‌० 
२६५) । किन्तु मिताक्षरा ने इन लोगों को उत्त र दिया है-- याज्षवल्क्य का 'दुह्तिर: शब्द 'पुत्रिका' की ओर संकेत 
नहीं करता, क्योंकि उन्हींने स्वयं (२।१२८) 'पुत्रिका' को औरस पुत्र के समान भाना है,वर्सिष्ठ ने भी अन्य पुत्तों के दल 
में 'पुत्रिक। को रखा है और अश्य पुत्रों (मुख्य एवं गौण) के अभाव में विधवा एवं पुत्नियों को; उत्त राधिकार के मामले 
में मान्यता दी है । याज्ञ ० ,विष्णु ० एवं ब॒ृह० इस विषय में मौन ही हैं कि कम्याओं में उत्त राधिकार के मामले में कोई 
अन्तर है था नहीं । 
कात्यायन (६२६) ने अविवाहित कन्या को वरीयता दी [है और इस मत को मिताक्षरा तथा अन्य 
निबन्धों में मान्यता मिली है। दायभाय (११॥२।४, पूं० १७४) ने पराशर की उक्ति की चर्चा करके अविवाहित 
कन्या को विवाहित कन्या से अधिक मान्यता दी है। मिताक्ष रा ने गौतम (२८१२२) का उल्लेख करके स्त्रीधन के 
उत्तराधिकार के विषय में विवाहित कन्याओं में उस कन्या को अधिक्‌ मान्यता दी है जो अपेक्षाकृत निर्धन है। स्पष्ट 
है,मिताक्ष रा ने यहां सामान्य अनुभव की ओर संकेत कियाहें कि पिता उस कन्या की अधिक चिन्ता करता है जो अपेक्षा- 
कृत निर्धन है अथवा अप्रतिष्ठित है। मित/क्षर। के समान ही दायभाग ने कुमारी कन्या को विवाहित कन्या की अपेक्षा 
अधिक मान्यता .दी है। किन्तु विवाहिंत कन्‍्याओं के विषय में चर्चा करते हुए जीमृतवाहुन (दायभाग के लेखक) ने 
दीक्षित नामक लेखक का उल्लेख करके कहा है कि पुत्नवती कन्या या पुत्रवती होने वाली कन्या को विधवा या बन्ध्या 
(बाज ) या केवल पूत्नियों वाली विवाहित कन्या से अधिक वरीयता मिलनी चाहिये । इस वरीयता के पीछे दायभाग 
का यह सिद्धान्त है--उत्त राधिकार के दिषय में पारलौ किक कल्याण की भावना निहित है। बन्ध्या या विधवा कन्या 
पुन्नवती न होने के कारण पारलौकिक या आध्यात्मिक लाभ नहीं दे सकती, क्योंकि जब ,ाना को पिण्डदान ही नहीं 
मिलेगा तो पारलौकिक कल्याण की बात ही कहाँ उठती है? इस विषय में मिताक्षय रक्‍त की सन्निकठता ( प्रत्या- 
सत्ति) के सिद्धान्त पर आरूड़ है। किन्तु, जैसा कि व्यवहारप्रकाश' (१० ५१६) का कथन है, दायभाग का सिद्धान्त 
असंगत है। यह कहना कि कुमारी कन्या को पुत्रवती विवाहित कत्या की अपेक्षा वरीयता मिलनी चाहिये, तर्कंहीन 
सिद्धान्त है, क्योंकि जब पुत्र वती कन्या का अस्तित्व दे ही, तो उस कन्या को क्यों वरीयता मिलनी चाहिये जिसका पुत्रवती 
होता या न होता भविष्य के गर्भ में है ? ,पिण्डदान द्वारा पारलौकिक लाभ की प्राप्ति के लिए ही तो पुत्र की खोज है 


(भाग ५०); या तस्य दुहिता तस्थाः पिश्योंशों भरण मतः। आसंस्कारं भजेरंस्तां परतो बिभुयात्पतिः ॥ नारद ( दाय- 
भाग २७); स्थादेव यदि नारदबचन बिभक्तविषयं स्थात्‌। संसुष्टविषयं तु तदिति तस्यैव पूर्वापरपर्यालोचनयः स्पष्ट- 
मबगस्यते । स्मुलिच० (२, पृ० २४६) । 
८, भर्तुर्धनहरी पत्नी तां बिना दुहिता स्मृत्ा । अंगादंगात्सभवति पुत्रवद्‌ दुहिता नृणास््‌ ॥ तस्मात्पितृधत 
त्वन्यः कथ॑ गब्लीत मानव: । बहू० (मिताक्षरा, याज्ञ० २१३४; स्मृतिच० २, २९४; वि० पृ० ५४१) । 
४३ 
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और उत्तराधिकार के लिए पुत्नियों में किसी का चुनाव अपेक्षित है ही।“अपराक' (पु० ७२१) एवं विवादरत्नाकर' 
(पृ० ५१७) ने 'अप्रतिष्ठित' (मिता०, याज्ञ ० २१३५) के तीन अर्थ दिये हैं; सन्‍्तानहीन, निर्धेन एवं विधवा। 

बम्बई को छोड़कर अन्य भारतीय उच्च न्यायालयों के मत से पुत्री का अधिकार विधवा के अधिकार के समान 
ही है। वह केवल सीमित अधिकार पाती है, वह फेवल सम्पत्ति-उपभोग कर पाती है, सम्पत्ति के विघटन का अधिकार 
उसे नहीं प्राप्त होता। मुत्यु के पपचात्‌ सम्पत्ति उसके उत्तराधिकारियों को नहीं प्राप्त होती, बल्कि उसके पिता के 
अन्य उत्तराधिकारी को मिलती है। बम्बई में एंसी बात नहीं है, वहाँ कन्या को उत्तराधिकार प्राप्त होने पर पिता के 
घन पर पूर्ण अधिकार प्राप्त होता है और उसकी मृत्यु पर उसकी सम्पत्ति उसके ही उत्तराधिकारियों को प्राप्त 
होती है। 

निर्णीत विवादों के अनुसार पिता की मृत्यु के समय व्यभिचारिणी कन्या को भी पिता की सम्पत्ति मिलती है 
(दायभाग के अन्तगंत ऐ सा नहीं है) | इसका कारण यह है कि कात्यायन एवं अन्य स्मृतिकारों ने ब्रह्मचर्य की सीमा 
केवल विधवा पत्नी के लिए बाँधी है, उन्होंने कन्या एवं माता के लिए स्पष्ट रूप से ऐसा नहीं किया है। दायभाग ( ११।२- 
८) के उल्‍लेखानु सार बृहस्पति की घोषणा है--“वह कन्या, जो पिता की जाति की है,उसी जाति के पतिसे विवाहित है, 
जो गृणशी ला है और पतिपरायणा है अपने पिता की सम्पत्ति पाती है।” अतः जो कन्या व्यभिचारिणी है, वह ररिक्थाधि- 
कार नहीं पा सकती कन्या केवल इसीलिए धन नहीं पाती कि वह कन्या है, प्रत्युत इसलिए कि वह बृहस्पति द्वारा 
प्रदत्त शर्तों की पूरा करती है। दायभाग (११॥२।३१) का कथन है कि 'पत्ती' (११११५६) शब्द केवल उपलक्षण 
मात्र, अर्थात्‌ उदाहरण -स्वरूप है, पत्नी पर जो प्रतिबन्ध लागू हैं वे सभी उत्तराधिकार वाली स्त्रियों के लिए प्रयुक्त 
होते हैं।** अवैध कन्या को अपने पिता का रिक्थाधिकार नहीं मिलता। यह नियम शूद्रों में भी लागू है। 

कुल-परम्परा के अनुसार कहीं-कहीं कन्याएँ रिक्थ[धिकार से वज्चित मावी जाती हैं, यथ।+--अवध्च ( उत्त र- 
प्रदेश) के भाले सुलतान क्षक्तियों में | 

यह अवलोकनी य है कि नन्द पण्डित ने अपनी वेजयन्ती (विष्णुधर्मसूत्र १७ ५-६ की टीका ) में कहाहै कि कन्या 
की अपेक्षा पुत्रवधू को वरीयता मिलनी चाहिए, किन्तु इस प्रकार का मत रखने वाले वे एकमात्र लेखक हैं (देखिये 
डॉ० जॉली, ट॑ योर लॉ लेक्चसं, पृ ० १६६ एवं २८६) । बम्बई को छोड़कर (जहाँ वह सयोत्ष सपिण्ड रूप में रिकक्‍्याधि- 
कार पाती है) सम्पूर्ण भारत में कहीं भी पुत्र वधू को रिक्थाधिकार नहीं मिलता । बालभदू्‌टी ने बिना नाम लिये नन्‍्द 
पण्डित की आलोचना की है और व्यवस्था दी है कि पृच्रवधू को केवल गीत्रज रूप में ही उत्तराधिकार प्राप्त होता है 
और वह भी पत्नी के रहते नहीं | 

रघुनन्दन ने दायभाग (११।२३१) के विषय में टिप्पणी करते हुए व्यभिचाररत कन्याओं की स्थिति सर्वथा 
स्पष्ट कर दी है। स्मृतियों वे कन्याओ में कुमारियों को वरीयता दी है, अर्थात्‌ वे कन्याएँ जो अभी अक्षतयोनि हैं। 
भारतीय उच्च न्यायालयों ने व्यवस्था दी है कि यद्यपि कन्याओं के विषय में उत्त राधिकार के लिए ब्रह्म चर्य कोई आवश्यक 
शर्ते नहीं है, तथापि विवाहित कन्याओं एवं उन कन्याओं में, जो विवाहित तो नहीं हैं किन्तु रखेल या वेश्या हो गयी हैं 


२०. तदाह बृहस्पति: । सदृशी सदृशेनोढा मतं,शुश्रूषण रता । छृताकृता वा पुत्रस्य वितुर्धनहरों तु 
सा॥. . . . सेति चर यूजबचनोपात्ता दुहिता परामुश्यते । तदेवं सदुशी सदृशेनोढ़ा इत्यादिविशेषणान्न दुहित्सात्रतया 
पितृधताधिकारितेति दर्शयति । . . . यहा पत्नीत्युपलक्षणं स्त्रोमात्राधिकारेध्यमर्थो बोद्धव्य इति तात्पयंम्‌। दायभाग 


(११। २६, १३, ३१)। 
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प्रथम प्रकार की कन्याओं को वरीयता मिलनी चाहिये ,क्योंकि दूसरे प्रकार की कन्याएं विवाहित न होते हुए भी अक्षत 
योनि( कुमारी) नहीं हैं। कछ स्मृतियों ने, यथा पराशर ने, कन्बा के उत्त राधिकार के सिलसिले में कुमा री शब्द का 
प्रयोग किया है, और अस्य लोग 'कत्या' शब्द का प्रयोग करते हैं, किन्तु दोनों शब्द एक-दूसरे के पर्याय हैं। गोविन्द- 
बनाम-भिक्‌ (४६, बम्बई, एल्‌० आर० ६६6) के मामले में, जहाँ मुत व्यक्ति की एक विवाहित कन्या थी एवं एक 
ऐंसी अविवाहित कन्या थी जो किसी व्यक्ति की स्थायी रखेल थी, उच्चन्यायालथ ने निर्णय दिया कि दूसरी कन्या (जो 
अविवाहित रखल थी) अपने पुत्रढदीत पिता का रिवाथिकार अयतो विवाहित अरहते के [ साथ नहीं प्राप्त कर सकती । 
मेधातिथि (मन्‌ 4!१३२) ने कहा है कि "कन्या का अर्थ है वह लड़की जिसते किसी पुरुष के साथसंभोग न कियाहों। 
मिताक्षरा ने तीन प्रकार की कन्याओं को एक दूसरी के पश्चात्‌ उत्तराधिकारी' मात्रा है, (१)अविवाहित कन्या (२) 
निर्धन विवाहित कन्या एवं (३) धर्तिक विवाहित कत्या। न्यायिक निर्णयों ने एक चौथा प्रकार जोड़ दिया है; अवि- 
वाहित कन्या जो वेश्या हो चुकी है । यहाँ एक नव/गन्तुक जोड़ है अतः यहाँ स्मृतियों एवं पीकाकारों के कथन (आमंत्रित 
लोगों के अन्त में य। बाद में ही वे लोग बैठाय जायेँ जो बिता बुचावे आते हैं) के अवु वार उपर्युक्त कोटियों के उपरांत 
ही इसका स्थान होगा | देखिये शबर (“'आमस्तूतामस्ते संनिवेश:' जैमिति ५२१६, १०५॥१), शंकर (वेदांतसूत्र 
४१३।३) एवं व्यवहारमयूख (१० १४३) जिन्होंने भाई के पुत्र के उपरान्त पितामही का स्थान नियुक्त किया है। 
दौहित्र (पृत्री का पुत्र )--पुत्तिय्रों के अमाव में प्रुत्नी-पुत्रको उठ राधिकार प्राप्त होता है। गौतम, आपस्तम्ब, 
वर्सिष्ठ,य/ज्ञ वल्क्य एवं विध्णु दौहित के विजय में मौन हैं। किस्तु विश्वकृप ने एक युक्तिश्ंगत बात कही है कि जब 
याज्ञवल्कय ने स्वयं यह (२।१३४ ) कहा है कि जब वैध पुत्र न ही और जब दौहित तक कोई अन्य उत्त राधिकारी न हो तो 
शूद्रों में अवैध पुत्र को सम्पूर्ण सम्पत्ति मिल जाती है, तो यह मानना उचित है कि याज्ञवल्क्‍य ने पुत्तियों के उपरांत दौहितों 
को उलराधिकारी अवश्य माना है। मदनपारिजात (पृ० ६७२) ने याज्ञवल्क्थ के 'च' शब्द को'दौहित अर्थ के लिए ही 
अनुमानित किया है। 'मिताक्षरा' दायभाग' आदि ने विष्णुधमं सूत्र का एक वचन (जो मद्वित ग्रंथ में नहीं पाया जाता ) 
उद्धुत किया है-- “जब पुत्र या पौत्न से शाखा वंचित हो तो दौहित को मृत स्वामी का धन मिलता है,पितरों के पिण्डदान 
में दोहितपौत्न के समान गिने जाते हैं। * देखिये व्यवहा रमयूख' (१०१४२)। मनु के टीकाकार गोविदराज ने विष्णु के 
वचन के आधार पर यह व्यवस्था दीहे कि मृत की विवाहित कन्या के पूर्व दौंहित् का' अधिकार होता है,किन्तु दायभाग' 
को यह मत मान्य नहीं है । दायभाग (११।२॥२७) ने बालक के मत का उल्लेख किया है कि याज्ञवल्क्य ने स्पष्ट रूप 
से दौहित का उल्लेख नहीं किया है अतः वहू अन्य स्पष्ट रूप से व्यक्त उतंराधिकारियों के उपरान्त ही अधिकारी होता 
है । बौधायन० (२२१७) नें पुत्तिकायुत्र एवं कन्या! का अन्तर तो अवश्य बताया है किन्तु यह नहीं स्पष्ट हो पाता 
कि उन्होंने दौहिन्कों उत्तराधिकारी घोषित किय्रा है। मन्‌ (5१३१-१३३ ) ने स्पष्ट कहा है--“पुत्र ढ्वीन व्यक्तित का 
सम्पूर्ण धन दौहितपाता है, उसे एक पिण्ड पिता को तथा दूम्रा नाना को देना चाहिये । धामिक मामलों में पौत् एवं 
दौहित् में कोई अन्तर नहीं है, क्योंकि क्रम से उनके पिता एवं माता को उत्पत्ति मुत स्वामी के शरीर से ही हुई है।” 
इस कथ न के सन्दर्भ एवं शब्दों के आधार पर कुल्लूक आदि टीकाकारों ने मच्तव्य प्रकाशित किया है कि यहाँ जिस 
'दौहित्र! की चर्चा हुई है वह नियुक्त कन्या क! पुत्र है। किन्तु मनु (६१२६) स्पष्टतर कह चुके हैं; “जब समात जाति 


२१- तथा गोविन्दराजेतापि मतुटोकायाम्‌--अप्त्रपौत्रे संसारे दौहित्रा धतमाप्नुयु: । पूर्वेषां तु स्वधा्कारें 
पौत्रा दौहित्रका: समा: ॥। एतद्विष्णुवचनबलेनोढातः प्रागेव दोहिंत्रस्याधिकारों दशित: ।स चास्मू्यं न रोलते । 
दायभाग (दं। २३-२४ पु० १८5१) । 
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के पति से कन्या का पुत्र उत्पन्न होता है, चाहें वह कन्या नियुक्त हो या न हो, ती नाना मानो पौत वाला हो जाता है, 
उस पुत्र (कन्या के पुत्र ) को नाना के लिए पिण्डदान करना चाहिये और नाना की सम्पत्ति लेनी चाहिये ।' 'मिताक्षरा' 
ने 'अकृता शब्द को साधारण पुत्री के अर्थ में लिया है | किस्तु मेधघातिधि एवं कुल्लूक ने कहा है कि 'कृता' शब्द का 
अथ है नियुक्त कन्या या पुत्रिका जिसके विषय में उसके पति से स्पष्ट समझौता हुआ है और 'अक्ृता' का अर्थ है वह 
पुत्री, (जिसे मानस रूप में पुत्र के समान माना गया है) जिसके विषय में कोई स्पष्ट समझौता नहीं हुआ है । बहस्पति 
का कयन है, “जिस प्रकार अन्य बन्धुओं के रहते हुए भी एवी उत्तराधिकारी के रूप में पिता के धन का स्वामित्व 
पाती है उसी प्रकार उसका पुत्र भी माता की सम्पत्ति का स्वामी होता है २२ 

दौहित सम्पूर्ण सम्पत्ति में बराबर-बराबर भाग पाते हैं न कि दायांश के अनुसार । इसे यों समझिय; मान 
लीजिये क की ख्‌ एवं ग नामक दो पुत्रियाँ हैं, खके तीन परत एवं ग के दो पुत्त हैं, कुछ दिनों के उपरान्त क के जीवन 
काल सें ख एवं ग की मृत्यु हो जाती है, ऐसी स्थिति में क के मरने के उपरान्त उसकी सम्पत्ति पाँच भागों में बट 
जायगी और प्रत्येक दौहित को १५ भाग मिलेगा ! 

दौहिव वास्तव में बन्धु एवं भिन्‍न-गोज्न सपिण्ड कहलाता है, किन्तु ऐतिहासिक कारणों एवं उसके द्वारा 
श्राद्ध कर्म सम्पादित होने से, धामिक योग्यता के कारण , उसे स्पष्ट स्मृति-वचनों के आधार पर उत्तराधिकारियों में 
बहुत बड़ा स्थान प्राप्त है। ह 

साता-पित्ता---अपने पुल्न के उत्त राधिका रियों के रूप में माता-पिता के स्थान के विषय में मध्यकाल के निबंधों 
में मत क्‍्य नहीं है! याज्ञ वल्क्‍्य ने पुत्र के मर जाने के उपरांत उसके उत्त राधिकार के लिए माता एवं पिता की वरीयता 
के विषय में कोई संकेत नहीं किया है | “विष्णुधम यूत्र”' (१७।४-१६) के आधार पर कुछ निबंधों ने पिता को माता के 
पूर्व रखा है।* सन्‌ (6२७) का कथन है कि जब पूत्र संतानही न मर जाता है तो माता को धन मिल जाता है,किन्तु 
अन्यत्न ( सनु 5।१८५) आया है कि पिता पुत्रहीत व्यक्ति का धन लेता है और भाई भी ऐसा करते हैं। स्पष्ट है मनु 
ने माता एवं पिता की वरीयता के विषय में निश्चयात्मक बात नहीं कही है। कात्यायन (&२७) कहते हैं--''पुतन्न- 
हीन व्यवित के उत्त राधिकारी ये हैं--अच्छ कुल की पत्नी ,पुत्रियाँ,उनके अभाव में पिता, (तब) माता,भाई एवं (भाई के) 
पुत्र । बहस्पति यों कहते हैं--'जब पुत्र बिना अपनी पत्ती एवं पुत्त के मर जाता है तो उसकी माता उसका उत्त रा 
घिकार पाती है था माता की अनुमति से भाई उत्तराधिकार पा सकता है ।” इस द्वैध के साथ यह कहा जा सकता है 
कि 'मिताक्ष रा' 'मंदनपारिजात' 'सरस्वतीविलास, (प्‌ ०४१६ ),“विवादचिन्तामणि व्यवहारप्रकाश' ने पिता की अपेक्षा 
माता को;बरीयता दी है । किन्तु 'व्यवहारमयूख' ने पिता को ही वरीयता दी है | श्रीकर के मत से माता-पिता (जीवि- 
तावस्था में ) साथ-साथ उत्त राधिकार पाते हैं (स्मृतिच० २, पू० २६७)। किन्तु 'दायभाग' 'स्मृतिचन्द्रिका! आदि ने 


२२. यथा पितृधने स्वार्थ तस्याः सत्स्वषि बन्धुषु | तर्थत् तत्सुतोपोष्ट मातृुमातामहे धने।॥ बहस्पति 
(दायमाग १११२।१७, पृ० १८०; व्यवह्ारप्रकाश पु० ३२१)! 

२३. विष्णुधमंसूत्र (१७४४-१६) में आया है--अपुत्रधनं पत्यभिगामि। तदभावे-दुहितृगामि । तवभावे 
पितृगामि । त्तदमावे मातृगासि । तदमावे ख्ातृगामि ! तरभावे ख्रातृपुत्रगासि । तदभावे बन्धुगामि। तदमावे सक्ल्य 
ग्रासि ) सतदभावे सहाष्यायिगासि । तदमावे ब्राह्मगधनवर्ज राजगामि | ब्राह्मणार्थो ब्राह्मपानताम्‌ ! वानप्रस्पधन- 
माचायों यूह्लीयाच्छिष्यो शा ।। देखिये स्मृति च०, मदनरत्न, व्यवहारप्रकाश, पराशरमाघवीय, म्यवहारसार 
(१० २१५२) । 


उत्तराधिकार में माता के प्राथम्य का शाह्त्ार्थ दै१७ 


इस मत की आलोचना की है। मिताक्षरा ने माता को वरीयता तीन कारणों से दी है, जिनमें दो व्याकरण के आधार पर 
प्रस्तुत किये गये हैं; याज्ञवल्क्य में जो 'पितरो' शब्द आया है वह 'एकशेष' इन्द्र समास है, इसके विग्रह में या इतरेत र- 
योग इन्द्र में माता का स्थान प्रथम आता है, अत: उसे वरीयता मिलनी चाहिये । तीसरा कारण यह है--एक पिता की 
कई पत्नियाँ और उनसे कई पुत्र हो सकते हैं, अत: माता अपने पुत्र से ढी सीधे रूप में सम्बन्धित है न कि अपने पति के 
अन्य पुत्रों से । इसी से मिताक्षरा का कहना है कि माता पिता की अपेक्षा अपने युत्र से अपेक्षाकृत अधिक सन्निक्ट 
(अत्यासन्न) है ।*४ 'स्मृतिचन्द्रिका' (२, १० २६७) एवं व्यवहारमयूख ने उक्त व्याकरण-सम्बन्धी तक नहीं माना है। 

किन्तु व्यवहारप्रकाश (पृ० ५२५) नें,माता चर पिता च॒ पितरौ'के अनुसार माता को ही प्रथम स्थान दिया है। 'पित। की 
अपेक्षा माता अधिक संन्रिकट है, इस विषय में जो तक है वह सुन्दर है + पुत्र की बात पर ध्यान दिया जाय तो इस विषय 
में माता एवं पिता दोतों समान रूप से सन्निकट हैं, किन्तु व्यवहारप्रकाश का तर्क है कि जहां तनिक भी अन्तर पाया जाता 
है वरीयता घोषित कर दी जाती है, अतः “माता च पिता च पितरौ” में माता को प्रथम स्थान की वरीयता प्राप्त है 
इसलिए वह उत्तराधिकार में प्रथम स्थान पाती है ।व्यवहारप्रकाश' (१० ५२५) ने“विष्णुधमंसूत्र' में बवणित पिता की 
वरीयता पर इस प्रकार प्रकाश डाला है--यदि माता पतिब्रता है और पिता साधारण व्यक्ति है तो भांता को ही 
बरीयता मिलनी चाहिय , किन्तु यदि पिता माता की अपेक्षा अधिक सुयोग्य हो तो उस्ते ही वरीयता प्राप्त होती चाहिये। 
व्यवहारप्रकाश' के इस तर्क क| किसी ते समर्थन नहीं किया है। माता एवं पिता की वरीयता के विषय में विभिन्न मत्तों 
के रहने के कारण न्यायालयों ने विचित्र निर्णय दिये हैं। केवल बम्बई (पुराने प्रकार के प्रान्त में, क्योंकि अब बम्बई प्रान्त 
के कई भाग इंधर-उधर के अन्य प्रान्तों में सम्मिलित कर दिये गये हैं, स्वयं गुजरात एक पृथक प्रान्त बन गया है ) प्रान्त 
के गुजराती भाग में एवं बम्बई द्वीप तथा उत्तरी कोंकण में पिता को वरीयता प्राप्त है (क्योंकि यहाँ 'व्यवहारमयूख' को 
अत्यधिक प्रामाणिकता प्राप्त है), किस्तु बम्बई प्रान्त के अन्य भागों में माता को ही उत्तराधिकार के लिए वरीयता 
प्राप्त है। तो भी माता की जो पुत्र से उत्त राधिकार प्राप्त होता है वह विधवा के उत्तराधिकार की भाँति ही सीमित 
होता है। पिता को जो उत्तराधिकार प्राप्त होता है बह नित्य होता है, अर्थात्‌ बहू उसका विघटत भी कर सकता है । 
'माता' शब्द में पालिका का अथं भी सन्लिहित है, अर्थात्‌ यदि दचक पुत्र बिना पुत्र, विधवा पत्नी, पुत्ती था दौहित 
छोड़ मर जाय तो पालिका (गोद लेनेवाली) को उसका धन मिल जाता है। दद्यामृष्यायण दत्तक,जब|मर जाता है 
और उसके पीछे केवल उसकी जननी एवं पालिका बच रहती है तो दोनों मात्ताएँ सह-उतराधिकारिणी हो जाती हैं। 
यह व्यवस्था दी ययी है कि यदि ह् द्यामृष्यायण पुत्ध से उत्तराधिकार पाने के उपरान्त पालिका पुनः कोई दत्तक करती 
है तो नया दरक पुद्द उसके आधे अंश को (जो उसे मृत ढग्रामृष्यायण पुत्र से प्राप्त होता है) उससे नहीं माँग सकता + 
मिताक्षरा ने: माता शब्द में विमाता को नहीं रखा है । बम्बई को छोड़कर कहीं भी विभाता सपत्नी के पृत्र 

का उत्तराधिकार नहीं पाती, क्योंकि नियम।नुसार स्त्रियों को तो रिक्थाधिकार मिलता नहीं, केवल वहीं पर छुट है 
जहाँ स्मृति-वचन स्पष्ट हैं, अन्यथा सम्पत्ति विमाता के रहने पर भी उत्तको न जाकर राजा की हो जाती है, किन्तु उसे 
भरण (जीवन-बुत्ति) मिलता है | बम्बई में वह गोत्तज सपिण्ड विधवा के समान रिक्याधिकार पाती है, किन्तु गोत्ज 
सर्पिण्डों में उसे बहुत दूर का स्थान प्राप्त है। यदि विधवा पूनववाह कर ले और उसका वह पुत्र, जो प्रथम पति से 
उत्पन्न हुआ है, बिता सन्‍्तान, बिश्ववा पत्ती , पुती या दौहितर के मर जाय तो उसकी पूनविवाहित माता को उसका उत्त रा 


२४. पिता स्वप्त्नोपुब्रेष्वपि साधारण: । माता तु न साधारणीति प्रत्यासत्यतिशयोउस्तीति विप्रलम्भसदुश- 
सि्द न हि जननतोजतकयोजूंन्यं प्रति सन्निकर्षतारतस्यसस्ति | स्मृतिच० (२, पृ० २६७) । 


१८ घर्मशास्त्र का इतिहास 


धिकार प्राप्त हो जाता है (बम्बई उच्च न्यायालय) ,किन्तु जब वह पहले रिक्थाधिकार पा चुकी हो और उसके पश्चात 
पुनविवाहित हुई हो तो वह प्रथम रिक्थाधिकार से वंचित हो जाती है ( हिन्दू विडोज रीमे रेज एक्ट,१८५६, परिच्छेद २)। 

जब माता पुद्त का उत्तराधिकार पाती है तो वह्‌ सम्पत्ति का विघटन नहीं कर सकती, किन्तु वैधानिक आव- 
श्यकताओं की पूर्ति में व्यय कर सकती है ! यदि विज्ञानेश्वर द्वारा प्रस्तुत स्त्रीधन की परिभाषा की शाब्दिक व्याख्या 
की जाय तो पुत्र वाला उत्तराधिकार भी स्त्रीधत कहलाएगा। एक अभिलेख (एपिग्रैफिया इण्डिका, जिल्द १४, पु० 
८३रे, मुम्मड़ी तायक के श्वी रंगम्‌ ताम्रपत्र, शक संवत्‌ १२८० ) से पता चलता है कि अपने पुत्र पराशरभटट को प्राप्त 
ग्राम उत्त साघ्रिकार में माता ने श्री रंगम्‌ के रंगनाथ देवता के लिए दान कर दिया। 

भाई एवं भाई के पुत्र--यास्व॒त्क्य एवं विज्णु के मत से मात्ता-पिता के अभाव में भाई उत्त राधिकार पाते हैं 
और उतके अभाव में भाई के पुत्र उत्तराधिकार के अधिकारी होते हैं। किन्तु इस विषय में मपेक्य नहीं है, क्योंकि शंख, 
मनू (8॥१5५) आदि से माता-पिता के पूर्व भाइयों को ही अधिकार दिया है। किसतु आगे चलकर समझौते! हो यया 
और 'मिताक्षरा से लेकर आगे के सभी निबस्धों ने निर्णय दिया कि माता-पिता के उपरान्त ही भाई लोग उत्त राधिका र 
पाते हैं। मिताक्षरा का कथन है कि सदोदर भाई वैम[वों-सौतेले भाइयों की अपेक्षा बरीयता पाते हैं। इसने आगे कहा 
है कि दोनों प्रकार के भाइयों के अभाव में भाई के पुत्रों को उत्तराधिकार मिलता है, किन्तु यहाँ भी सहोदर भाइयों 
के पुत्नों को सौतेले भाइयों के पुत्रों की अनेक्षा बरीयता मिलती है! “व्यवहा रमयूख' को छोड़क रदायभाग आदि निबन्धों 
ने मितक्षरा' के इस मत को स्वीकार किया है। सहोदर भाई सौतेले भाई की अपेक्षा मृत भाई के अधिक संत्विकट 
होते हैं, क्योंकि उनकी एवं मृत व्यक्ति की माता एक ही होतो है ।'दाप्रभाग' ने तर्क दिया है--/ सहोदर भाई उत्हीं 
तीन पितृ-पुंजों और उन्हीं तीन मातृ-पूर्वजों को पिण्डदान करता है, जिनसे मृत व्यक्ति पिण्डदान करने के लिए बाध्य 
रहता है और उसे उस सौतेले भाई की अपेक्षा वरीयता मिलती है जो मृत व्यक्ति के केवल तीन पितु-पूर्व जों को पिण्डदान 
करता है (वह मृत व्यक्ति के मातृ-पूर्व॑ जों को पिण्डदाव नहीं करता )। ९५ यही बात'अपराक॑! (पु० ७४५) ते भी कही है। 
“व्यवहा रमयूख ने सहोदर भाई के धुद्ध को सौतेले भाई से जो वरीयता दी है उसके लिए उतने कई कारण दिये हैं--'भाई' 
शब्द 'सहोदर' (एक ही पेट से उत्पन्न) के अथं में लिया जाता है, उस्तका अ्वोग 'सीवेल भाई' के लिए केवल यौण रूप में 
होता है। मीमांसा का एक सामान्‍य नियम है कि एक ही शब्द एक ही वाक्य या नियम में ' मुख्य एवं 'मौण' के अर्थ में 
नहीं लिया जाना चाहिये ।** जिस प्रकार 'माता' शब्द केवल जननी के लिए (विमाता के लिए नहीं) प्रयुक्त होता है, 
उसी प्रकार 'घ्रातरः शब्द से सहोदर एवं सौतेले दोनों भाई नहीं समझे ज! सकते । व्यवह्व रमथूख की बात ठीक नहीं 
है, दायभाग ने स्पष्ट किया है कि जब याज्ञवल्क्य (२/१३८) सभे भाई की बात कहते हैं तो 'सोदर' शब्द का प्रयोग 
करते हैं किन्तु वैमात्न भाई के लिए अन्योदय! या 'अन्यमातृज' का प्रयोग करते हैं (२१३६) । अत: “ब्रातरः'' 
शब्द से से एवं सौतेले दोतों प्रकार के भाइयों का बोध होता है । 'स्मृतिसंग्रह' जैसी स्प्‌ तियीं में भाई के दो प्रकार 
गिनायें गये हैं; 'सोदये' एवं असोदर्य' (स्मृतिच० २, पु० ३०० एवं व्यवहारप्रकाश पृ ० ५२७) । 


२५. सापत्नस्थ च सोदरान्मृतदेयबाट्पौरुषिकपिण्डदातुर्मुत मोग्यमात्रपित्रादिपिण्डअ्यदातुतया जधन्यस्वात्‌! 
दायभाग (११।४॥१२) । 

२६. भुख्य एवं विनियोक्‍तब्यो सन्‍्त्रो न गौण इति । कुतः, उमयाशक्यत्वात्‌ । शबर ( जेमिनि ३।२॥१ )। भिला- 
इये दायमाग (३।३०, पृ० ६७)। 'न हां कस्मिस्प्रकरणे एकस्मिंश्च वाक्ये एक: शब्दः सहृदुज्बरितो अहुभिः संबध्य- 
सानः श्वचिस्सुख्य: स्जलिद्‌ मो इत्यध्यवसात्‌ शक्यम्‌ | बेरुप्यप्रसंगात्‌ । शारीरक माध्य (शहासुत्र २४३) । 


संगे-सौतेले मादयों के उत्तराधिकार का विचार थैप् 


स्मृतिच० (२, पृ० ३००) ने कुछ लोगों के इस मत का खण्डन किया है कि याज्वल्क्य के 'भ्रातरः शब्द में 
एकशेष समास है, क्योंकि पाणिनि (१२६८) के मत से इसका अर्थ है भाई एवं बहिन” (आ्रातृपुत्ौं स्वसूदृहितु- 
म्यामू) और भाइयों के अभाव में बहिनें उत्तराधिकार पाती हैं।*० व्य० मयूख ने भी ऐसा ही कहा है। इससे प्रकट 
हैं कि कुछ लोगों ने विशेषतः कुछ मध्यकाल के एवं पश्चात्कालीन कानूनवेत्ततओं (जूरिस्टों) ने, स्त्रियों के अधिकारों को 

बढ़ाना चाहा है, किस्तु अन्ततोगर्वा उसके मतों को बल न मिल सका ! ऐसा कहा गया है कि समान पिता वाले भाइयों 

को (जिनकी माताएँ भिन्न हों) समान माता वाले भाइयों से (जिनके पित। भिन्‍न हों) वरीयता मिलनी चाहिये, 
क्योंकि मिताक्षरा आदि ने पुर्नाववाह के उपरान्त उसी माता से उत्पन्न पुत्रों को वही मान्यता नहीं दी हैं जो उन एुव्ों 
को मिलती है जो समान पितुक हैं । किन्तु नन्‍्द पंडित ने अपनी “बेजयन्ती' में भाइयों एवं बहिनों को जो सगे हैं या 
सौतेले हैं, उत्तराधिक[र के लिए निम्न अनुक्रम में रखा है--(१) सगे भाई, (२) सभी बहिनें, (३) ऐसे भाई जो 
एक ही पिता के पुत्र हैं एवं (४) ऐसे भाई जो एक ही माता के पुत्र हैं (देखिये डॉ० जॉली, टैगोर लॉ लेक्चसं, पु ० २०८ 
एवं २८७) । क्योंकि मन्‌ (5२१७) ने कहा है कि सन्तानहीन व्यक्ति का धन् मात्ता के अभाव में पितामही को 
मिलता है, अतः स्मृतिचन्द्रिका' (२,प० २६६) ने पितामही को भाइयों के पूर्व रखा है, किन्तु यह मत किसी अन्य 
को मान्य नहीं है । मिताक्षरा का कथन है कि मनु से कोई अनुक्रम नहीं उपस्थित किया है, उन्होंने फितामही को 
केवल उत्तराधिकारी के रूप में घोषित किया है। मिताक्षरा के कथनानु सार मनु, शंख आदि ने केवल उत्त राधिकारियों 
के नाम घोषित किये हैं और याज्ञवल्कथ एवं विष्णु ने वह अनुक्रम बताया है जिसके अनुसार उत्तराधिकारियों 
को क्रम से पूर्व के अभाव में उत्तराधिकार मिलता है। किन्तु “व्यवहारप्रकाश (पु० ५२७) ने इसे नहीं 
माता है । 

व्यवहारमयूख न उत्तराधिकार का एक विशेष अनुक्रम घोषित किया है; (१) सगे भाई( समानमातृ- 
पितृका श्रातर:), (२) सगे भाई के पृत्न, (३) योत्नज सपिण्ड, जिनमें प्तामही को प्रथम स्थान है, (४) बहिन, 
(१) पितामह एवं उसी के साथ सौतेला भाई एवं (६) प्रपितामह, चाचा तथा उसके साथ सौतेले भाई का पुत्र ! 
यहाँ जो संयुक्त उत्तराधिकारियों के नामघौषित हैं वे अग्रचलित हो गये हैं, और बम्बई के उच्च न्यायालय ने 
उन्हें मान्यता नहीं दी है। ह 

मिताक्षरा ने बहिन का नाम नहीं लिया है, किन्तु मिताक्षरा की मास्यता बाले जनपदों में भी बम्बई के उछ्च 
न्यायालय ने उसे सम्निकट की उत्तराधिकारी घोषित किया है और उसे भाइयों (सम एवं सोतेले ), भाई के पुक्षों 
(सर्य या सौतेले) एवं पितामही के उपरान्त रखा है व्य० मयूख के अन्तर्गत सगी बहिन का स्थान सगे भाइयों एवं सगे 
भाइयों के [त्रों तथा पितामही के उपरान्त है और सौतेले भाइयों एवं सौतेले भाई के पुत्रों के पूर्व आता है। 


२७. यद्यपि पऋआात्पुत्रो स्वसृदुहितुम्पासिति शाब्दस्भुत्गा प्त्रम्य इत्यत्र विरूपेकशेषं कृत्वा इुहितुणामनुप्रवे- 
शो5त्र कर्वू शक्यते, तथापि “पुमांसो दायादा न स्त्रिय:, तस्मात्स्त्रियों तिरिन्द्रिया अदायादो: इति श्रृतेरित्येतेनेबं निरस्त 
यत्केश्चिदुक्तस्‌ । स्मुतिच० (२,पु०३००) । “पुत्रन्‍्यः” का संकेत आप० ध० सुृ०(२६।१४।१) को और है । यदि 
्रातर:' का अर्थ भाई है तो यह 'सरूप' के प्रकार का एकशेष समास है, किन्तु यदि इसका अर्थ 'भाई एवं बहिन है तो 
यह विरूप' नामक एकशेष समास होगा ! अन्तिम रूप के ग्रहण के लिए किसी विशेष कारण का होना आवश्यक है, 
यथा--परे कहा जाय'दो कुक्कूट (मुर्गे) ले आओ,हमस उनका जोड़ा ( नर एवं मादा का )बनायेंगे, तो ऐसी विशिष्ट स्थिति 
में 'कुककुटो' का अथं होगा एक मुर्ग एवं एक मुर्यो, यक्षपि साधारणत: इसका अब है “दो मुर्मे'। स्‍्मु० च० । 


$२० घमंशास्त्र का इतिहास 


“मिताक्ष रा' व्य० मयूख' (प० १४३) आदि के मत में पत्नी से लेकर भाई के पुत्रों तक उत्तराधिकारीगण 
बद्धकृम (जिनका क्रम निश्चित या स्थिर हो) की संज्ञा पाते हैं ! 

अब प्रश्न उठता है कि क्या भाई के पुत्र का थुत्न (अर्थात्‌ भाई का पौत्न ) भाई के पुत्र के उपरान्त तथा अन्य 
उत्तराधिकारी के पूब॑ अधिकार पाता है ? इस विषय में संस्क्ृत के लेखकों में मतेक्य नहीं है! 'स्मृतिचरस्द्रिका' (२, 
पृ० ३००), 'सुबोधिनी' 'मदनपारिजात” (पु० ६७२३) का कहना है कि बद्धक्रमता भाई के पुत्र तक आकर समाप्त हो 
जाती है, किन्तु 'अपराक '"वरदराज (व्यवहारनिर्णय, पू० ४५३) एवं नन्द पंडित की 'बैजयन्ती' के मत से भाई के पुत्र 
के पुत्र का स्थांत भाई के पुत्न के स्वंथा उपरान्त ही आता है। 'दायभाग' (११।६:६, पु० २०८) ने भाई के पुत्र के पुत्र 
को भाई के पुत्र के उपरान्त ही रखा है, क्योंकि उसका पिण्डदान महत्त्वपूर्ण स्थान रखता है। 

गोत्रज (एक ही गोजत्न वाले )--य/ज्ञवल्क्य के मत से भाई के पुत्नीं तक के उत्त राधिकारियों के अभाव में गोत्र जौ 
को उत्तराधिकार मिलता है। यद्यपि पिता, भाई, भाई के पुद्ठ गोत्नज ही हैं किन्तु उन्हें उत्त राधिकारियों के अनुक्षम 
में निश्चित स्थान प्राप्त है, अतः अन्य लोगों को, जो उपर्युक्त लोगों के गोत्र में ही उत्पन्न हुए रहते हैं, 'गोत्नजा 
कहा जाता है। मिताक्षरा के अनुसार गोतजों में सर्वप्रथम पिता की माता (पित्तामही) को स्थान प्राप्त है, उसके 
उपरान्त अन्य सांपिण्डों एवं समानोदकों का स्थान आता है। यही बात व्य० मयूख (१० १४३) ने भी कही है और 
गोत्नज सपिण्डों में पिता की माता को सबसे पहला स्थान दिया है। यह कह देता आवश्यक है कि याशवल्क्थ ने 
'सपिण्ड' शब्द का प्रयोग न करके गोत्नज' शब्द प्रयुक्त किया है। मिताक्षरा एवं मयूख ने सपिण्डों को उत्तराधिकारी 
माना है और उनके दो प्रकार दिये हैं; (१) गोत्रज (एक ही गोत्न में उत्पन्न या एक ही गोक्न के) एवं (२) भिन्न 
गोत्रज सपिण्ड (जो दूसरे गोत्न में उत्पन्न हैं) । याज्ञवल्क्थ ने भिन्‍तगोत्रज सपिण्ड को “बन्धु” कहा है। इससे स्पष्ट 
है कि (यद्यपि याज्ञ० ने सपिण्ड' शब्द नहीं प्रयुक्त किया है) भाई के पुत्र के उपरान्त रिक्याधिकार सन्निकठ के सपिण्ड 
को जाता है | याज्वल्क्य को 'सपिण्ड' शब्द का ज्ञान था (११५२) और उन्होंने विवाह के लिए सपिण्डता की सीमाएँ 
निर्धारित की हैं। इससे स्पष्ट है कि उन्होंने सपिण्ड का वह अर्थ नहीं लिया है जिसे जीमूतवाहन ने लिया है। याज्ञ- 
वल्क्य ने नियोग के सिलसिले में 'सपिण्ड' एवं 'समोत्र' शब्दों का उल्लेख किया है (१६८), किन्तु इससे दो बातें प्रकट 
होती हैं; (१) दोनों शब्द पर्यायवाची नहीं हैं तथा (२) समोत्र का वही अथ्थ॑ है जो गोत्रज का है ! 

'आपस्तम्बधमंसूत्र' ( २६१४॥२ ) में!आया है--'पएत्ना भावे प्रत्यासन्तः सपिण्ड:,' अर्थात्‌ प्रत्नों.के अभाव में 
सस्निकट के सपिण्ड (उत्तराधिकार गआप्त करते हैं)। इस विषय में मन्‌ (६१८७) के शब्द सर्वश्रेष्ठ हैं; 'अनन्तरः 
सपिण्डाद्यस्तस्य तस्य धर भवेत्‌, अर्थात्‌ सपिण्डीं में जो सबते सन्तिकट (नजदी की ) है उसी को (मृत का) धन मिलेगा। 
यह कथन टीकाकारों एवं निबन्धों द्वारा कई प्रकार से व्यूख्यात हुआ है और [हिन्दू व्यवहार के प्रसिद्ध न्यायाधीशों एवं 
लेखकों द्वारा कई प्रकार से अनूदित हुआ है।*“मुख्य कठिनाई 'सपिण्डाद्य' एवं 'तस्य तस्य' युगल शब्दों को लेकर ही है। 
कुछ लोगोंने एक 'तस्थ' ( उसका )को मृत के लिए माना है और दूसरे “तस्य” को उत्त राधिकारी के लिए प्रयुक्त माता 


र८- अनन्तरः सपिण्डा्यस्तस्य तस्य धन भयेत्‌ । मनु (७१८५७) । यहाँकई प्रकार से पढ़ा गया है-अनम्तरः 
सपिण्डो यस्तस्थ तस्थ धमं भवेत्‌ (व्यण निर्णय, पृ० ४११); मदनरत्त; यो यो ह्यनन्तरः पिष्जात्तत्य तस्य फ्नं 
भबेत्‌ ।“तदेतद्‌ धारेश्बरों व्याचष्टे योयो हानस्तर: पिण्डादित्यत्र पिण्डात्सपिण्डादित्यर्थों द्रध्टव्यः | स्मतिख० 
(२, पृ० ३१०); व्यवहारसार (१० २५४); 'अनस्तरः सफिण्डाद्य: इत्यनेत यः स्िण्डात्स निहित; तस्य सपिण्डसं4 
निहितस्थ घन स्िण्डस्थ संनिहितस्य घन मवेदिलि विहितत्वात्‌ । सुबोधिनी ( पृ० ७१) ! 


सपिण्डों का उत्तराधिकार और पिण्डदान का पोर्बाप्य ४२१ 


है। कुछ लोगों ने 'तस्य तस्य॑ में दोनों तस्थों को उतराधि कारी के लिए माना है और यः के साथ एक अन्य 'य: को 
लुप्त माना है (क्योंकि उससे पद्म की माना में मड़बड़ी हो जाती )। इसी प्रक/र 'सपिण्डाद्य:' में कुछ लोगों ने दो शब्द लिये 
हैं, यथा-- सपिण्डात्‌ य: तथा कुछ लोगों ने उसे केवल एक शब्द माना है, बथा सरपिण्डाद्य:, अर्थात्‌ सपिण्ड तथा उसके 
समान अन्य । जैसा कि २८ वीं टिप्पणी में दिया गया है, कुछ नित्रन्धों एवं टीकाकारों नें इस पद्य को कई प्रकार से पढ़ा 
है। कुल्लूक एवं दायतत्व (प० १६५) वे 'स्िण्डात्‌' को सपिण्डमध्यात्‌ (सपिण्डों के बीच से) के अर्थ में लिया है, 
जो सम्भवतः सबसे अच्छी व्याष्या है। बृहस्पति क(. कथन है--“जहाँ बहुत-से सगोत्न (सजातीय--अपने गोज्न के), 
सकुत्य एवं बन्धु हों, उनमें जो आसन्तवर (अधिक तजरोेकी) होता है वही पुत्रह्दीन का धन प्राप्त करता है।/ २ 
महत्वपूर्ण प्रश्न यह है--'सपिण्ड' शक का अर्थ क्या है? 'मिताक्षरा' एवं 'दायभाग' ने इसके दो भिन्न अर्थ 
दिये हैं, जिनका उल्लेख हमने पहले कर दिया है (देखिपर इस प्रन्‍्थ का भाग--२, अध्याय ८ ) । गोत्न की परिभाषा 
देते समय पाणिनि (४॥१॥१६२) ने “सपिण्ड' (४/१॥१६५) शब्द प्रयुक्त किया है। जैसा कि काशिका ने समझाया 
है, यह शब्द रक्‍्त-सम्बन्ध के अर्थ में लिया गया है। मिताक्षरा के मत से रिक्याधिकार रकक्‍त-सम्बन्ध पर आधारित 
है ( एकशारीरावयवान्वय' अर्थात्‌ शरीर के अवयवों के द्वारा सम्बन्ध) और रक्‍्त-सम्बन्ध्रियों में वरीयता प्रस्यासक्त 
(सन्निकटता) पर घोषित होती है। दायभाग' के मत से सपिण्ड-सम्बन्ध धामिक योग्यता पर तिभंर है, अर्थात्श्राद्ध 
में पिण्ड देने के अपर, जिस पर हम आगे प्रकाश डालेंगे। यह स्पष्ट है कि मृत के श्राद्धकर्मं एवं उसकी रिक्थप्राप्ति 
के उत्तराधिकार में घनिष्ठ सम्बन्ध है। परस्तु प्रश्व तो यह है, कि क्या वही व्यक्ति उत्त राधिकारी हो सकता है जो 
पिण्डदान करे ? या जिसे रिक्याधिका[र किन्‍्हीं अन्य कारणों से मिलता है उस पर रिक्थाधिकार मिल जाने के उपरान्त 
मृत व्यक्ति के श्राद्धकर्म करने का उतरदायित्व आता है? इस प्रश्न का सन्‍्तोषप्रद उत्त र देता कठिन है। ऐसा लगता 
है कि प्राचीन सूत्रों ने रिक्याविकार के सिद्धान्त को निश्चित करने में पिण्डदान की घाभिक योग्यता पर बल नहीं दिया 
है। आप०, मनु एवं बुहु० (विशेषत: प्रथम एवं अन्तिम) ने केवल सबन्निकटता ( जिसका स्वाभाविक अर्थ है रक्त की 
सब्निकटता) पर ही बल दिया है। याक्ष० ने उत्तराधिकारियों की चर्चा में 'तपिण्ड' झ्ब्द का नाम नहीं लिया है। मन 
(६।९४२) का! कथन है कि पिण्ड तो गोत्र एवं रिक्य (धत) क! अतुस रण करता है। विब्णु० (१४!४०) ने घोषित 
किया है-'जो कोई(मृत का) घन पाता है, वह उत्तको पिण्ड देता है ।' इस नियम पर उन लेखकों (व्य० मयूबख आदि 
के लेखकों) ने भी बल दिया है, जिन्होंने रक्त-सम्बन्ध को उतराधिकरार के लिंग आवश्यक माता हैँ। उनका कथन 
हैँ कि जो कोई, यहाँ तक कि राजा भी, मृत को सम्पत्ति पाता है, उसे उसका श्राद्ध कर्म करना चाहिये या उसके लिए 
मर जाने पर दस दिनों की अत्त्येष्टि क्रिया, श्राद्ध आदि का प्रबन्ध कराना चाहिये, जैसा कि ब्रह्मपु राण में आया है+-+ 
“तदभावे च नृपति: कारपेत्वकुटुम्बिनाम्‌ । तज्जाती मैने रै: सम्यग्दाह्मद्या:सकला: क्रिया: ॥ (२२०७६) । मिताक्ष रा 
के मत का समर्थन वि० र०,वि० चि०, प्‌० मा०, म॒०पा०, स० वि०, व्य० म०, बालम्भदटी आदि ने किया हैं । दाय- 
भाग के सिद्धांत का प्रतिपदन केवल कुछ मध्यकाल के ग्रंथों एवं अपर, रघुनंदन एवं नंद पंडित ने किया है । वीर- 
मिन्नोदय ने सामात्यतः मिताक्षरा का अनुसरण किया है, किन्तु कुछ विवादों में धामिक योग्यता के सिद्धान्त पर ही 


२ वहुबो ज्ञातयो यत्र सक्ल्या बास्धवास्तया । यस्त्वाप्नतरघ्तेवां सोडनपत्यवतं हरेत । बुहु० (स्मृतिच० 
२ पृ० ३०१; भदनरत्न; पराशरमाधवोीय ३, पृ० ५२६; बायतत्त्व पु० १४४५; व्य० प्र० ५२७। स्मृतिच० एवं 


मदनरत्न ने व्याख्या की है--'ज्ञातयः सविण्डा: सकुल्या: समातोइक: | बार्बवा... ..स्म्यस्तरे दिता आत्म- 
पितष्वसुः पुश्रा:० । 


डंडे 


शेर घर शास्त्र का इतिहास 


उत्तराधिकार की वरीयता घोषित की हूँ, यथा--उसने सगे भाई को विभाता के पुत्त की अपेक्षा तथा तीन पुरुष 
उत्तराधिकारियों को विधवा की अपेक्षा अधिक वरीयता दी है । इस विषय में प्रिवी कौंसिल ने निम्न आदेश दिथा हें-- 
“अब यह स्पष्ट है कि 'सिताक्ष रा के अनुसार जहाँ रिक्थाधिकार रक्‍्त-संबंध या रक्‍्त-समूह से उत्पन्त हुआ माना जाता 
हूँ, रक्त की सन्नि कटता या गोत्रज की सन्निकटता के सिर्णय के लिए रिक्थाधिकार की वरीयता की खोज पिण्डदान 
देने की पात्तता में करनी चाहिये ।” यह उक्ति विचित्र-सी है। इससे प्रकट होता है कि रिक्थाधिकार के लिए पिण्डदान 
की योग्यता आवश्यक नहीं है, यह केवल योत्नजों में बरिष्ठ उत्त राधिकारी पाने के लिए उपयोगी मात्रहै ।३ ९ 
मिताक्षरा द्वारा उद्धृत 'विष्णुधमंसूत्र' का वचन यों हँ-यदि वंश चलाने के लिए पूत्न या पौत्र म हों तो दौहित्त 
को धन मिलता हैं, क्योंकि पितरों की अन्त्येष्टि क्रिया के लिए पुत्री के पुत्र अपने पौत्नों के समान गिने जाते हैं। 
यह बात मनु (5)!१३६) के समान ही हैं, जहाँ यह आया है कि दौहित को पिण्डदात करना चाहिये और धन लेना 
चाहिये । इससे प्रकट होता है कि मन्‌, विष्णु आदिने रिक्याध्ि कार के लिए पिण्डदान करने की योग्यता को मान्यता 
दी है, किन्तु यह भावना आगे व्याख्यात नहीं की जा सकी | रक्‍्त-सम्बन्ध वाली भावना याज्ञ० (२।१२७) द्वारा 
उपस्थापित उत्तराधिकार-सं बंघ्ी अनुश्न म में छिपी हुई सी है । याज्ञ ० (२।१२७) का कथन हैं कि क्षेत्र ज-प्रत् दोनों की 
अर्थात्‌ जनक एव पत्नी (जिससे वह उत्पन्न किया जाता हूँ ) के पति की, सम्पत्ति ग्रहण करता हैँ और दोनों को पिण्ड 
देता हूँ । याजवल्क्य यह नहीं कहते कि वह दोनों को पिण्ड देता है इसलिए उसे (दोनों की) सम्पत्ति मिलती है । जतः 
पह कथन भी यही स्वीकार करता हूँ कि पिश्डदान करना मानों जो घन लेता है उसका एक कर्तव्य था ( किन्तु 
यह बात उसके लिए नहीं है जो संतात रूप में पुत्र है) । इससे प्रकट होता हूँ कि मिताक्षरा के सिद्धान्त पर प्राचौनता 
की मुहर लगी हुई है, और बंगाल को छोड़कर सम्पूर्ण भारत में अधिकांश निबन्धों ने यही बात मानी है ! 
“दायभाग की यह उपपत्तिया उब्ति (जो बहुत पहले उद्योत नामक लेखक द्वारा सम्भवतः घोषित की गयी भी) ३१ 
कि मृत व्यक्ति के धत का ग्रहण उस पारज्नौकिक कल्याण पर निभर है जो उसे प्राप्त होता है,संक्षेप में यों व्यक्त की जा 
सकती हूँ--यह उक्ति भुस्यतया 'बौधायनथमंतसूत्त एवैं'मनुस्मृतिपर भावारित है। विभाजन के प्रकरण में (जो &।१० ३ 
से आरंभ होता हैँ) मनु (६१३७) ने घोषित किया हूँ कि पुत्र , पौत्र एवं प्रपौत्र द्वारा अत्यन्त श्रेष्ठ पारलौकिक कल्पाण 
किया जाता हूँ; मनु (5१०६) का कथन है कि पुत्र को पिता से सम्पूर्ण धन प्राप्त होता है नयोंकि बह पिता को ऋण- 
मुक्त करता है; दौहित भी परलोक में नाना की रक्षा करता है (६।१३६) बतः वह नाना केघत का अधिकारी हुँ) 
किन्तु दै॥ १८७ के पूर्व मनु ने (यह घोषित करते हुये कि सपिष्डों में भति सस्निकटता बाला उत्तराधिकारी होता है) 
तीच पूर्वजों के पिण्डदान की चर्चा की है; मनु(६२०१) ने अच्घे जादि को रिक्थाविकार से वंचित कर दिया है 
क्योंकि वे आाद्ध आदि धामिक कर्म करन के अयोग्य हैं। अत:यह स्पष्ट होता है कि मन आदि ने रिक्‍्थाधिकार की प्राप्ति 
को पारजौकिक कल्याण करने पर निर्भर रखा है।दायभाग'ने इस बात को पद-पद पर कहा है और इस पर बल दिया है 
उसका कथन है-“दो उद्देश्यों से धन की प्राप्ति की जाती है, सांसारिक संख्योपभोग के लिए एबं दान आदि कर्मों द्वारा 


३०. देखिये बुद्धासह-बनाम-ललतू्सिह (४२, आई० ए० २०४८, पु० २०७). ! नहि पिष्क्वानाधिकार एव 
दायग्रहण प्रयोजकः, ज्येष्ठे सति कनीयसामनधिकारेपि दायग्रहणात्‌ !......गोत्रजादोतां दायहुराणामनेकेयां समज[े 
पिण्डरालाशू पकारित्य धनस्वासिनों यत्तदनुपकारिव्यायतंकपरं न तु तदेव प्रयोजकम्‌ । ब्य० प्र० (पु० ४६१) । 

' ३१. उपका रकत्वेनंद धन-सम्पन्धो न्‍्यायश्राप्तो सन्‍्दादीनामभिमत इति मन्यते । इत्ति निरवश्चविद्योद्योतत 
ग्योतितोध्यमर्यों विहद॒मिरादरणोयः | दायभाग (११।६३१-३२, पृ० २१६) ! 


उत्तराधिकार के लिए पारलौकिक कल्याणकर्ता की प्रमुखता ैरे३ 


अदृष्ट या पारलौकिक कल्याण की प्राप्ति के लिए ; किन्तु जब उपार्जनकर्ता मृत ही जाता है तो वह धन से सुखोपभोग 
नहीं कर सकता, अतः इसरा उद्देश्य जो वच रहता है वह अदृष्ट उपभोग या कल्याण है। इसी से बुहस्पति ने कहा है 
कि जो रिक्‍्थाधिकार प्राप्त हुआ रहता है उसका अर्थांग मृत व्यक्ति के लिए पृथक्‌ कर देना चाहिये, जिससे मासिक 
पाण्मासिक एवं वाधिक श्राद्ध कर्म किया जा सके ।”३ स्हम श्राद्ध के विजय में इस ग्रंथ के अगले भाग में पड़ेंगे । किन्तु 
दायभाग' का मत प्रकाशित करने के लिए यहाँ भी संक्षेप में कुछ लिख देना आवश्यक है । 

श्राद्ध के कई प्रकार हैं, जिनमें दो की चर्चा यहाँ आवश्यक है यथा-एको हिष्ट' एवं पावंध । प्रथम अर्थात 
एकोद्िष्द का सम्पादन केवल एक मत व्यक्ति के लिए होता है । मृत श्यक्तित के लिए शुक्त तर्ज केभीतर या मत्य के 
ग्यारहवें दिन सोलह श्राद्ध सम्पादित होते हैं। मृत व्यक्ति के वाषिक दिन पर एकोहिष्ट श्राद्ध-कर्म किया जा सकता है। 
पावणश्षाद्ध का सम्पादत विशिष्ठ दिनों में किया जाता है, यथा किसी अमावस्या के दिन, आश्विन की अमावस्या के 
दिन या सक्रांति के दिन । इसमें कर्ता के तीन वितृ नूर्व जों के श्राद्धकर्म आदि किए जाते हैं, तीन मातु-पूर्वजों के लिए भी 
श्राद्ध किया जा सकता है, किन्तु यह गौणह और मुख्य कर्म के साथ ही किया जाता हु ।” ३ भ्यहाँ पर एक अस्य शब्द सपि- 
ए्डन' या 'सरपिण्डीकर्म की व्याख्या भी अपेक्षित है। यह वह श्राद्ध है जो मरने के एक वर्ष उपरांत या बारहवें दिन किया 
जाता है। इसके करले से मृत व्यक्ति प्रेत-योनि से मुक्त हो जाता है और पिवरों को श्रेणी में आ जाता है। विधवा 
एवं दुहिता (पुत्री ) केवल एकोहिष्ट श्राद्ध कर सकती हैं, किन्तु पुत्र , पौव् उबं प्रयौत्र पावंणश्राद्ध भी कर सकते हैं । 
“दायभाग (१११३४, पृ० १६२) का कयन है कि तीन पुरुष उत्त राधिकारी-गण पावंण श्राद्ध द्वारा मृत का महान्‌ 
पारलौकिक कल्याण करते हैं। एक स्थान (११।७॥१७, पु ० २११) पर 'दायभाग' ने पावंण को 'तैपुरुषिक' की संज्ञा दी है 
क्योंकि यह तीन पू॑जों के कल्याणके लिए किया जाता है ।विधवा के रिक्याध्विकार की चर्चा करते हुए दायभाग (११॥१। 
४३, पृ० १६५) ने व्यास की पंक्तियाँ उद्धृत की हैं-विधवा ब्रह्मचय॑ ब्वत में स्थित रहकर, तिलांजलि देकर (अपने 
मृत पति को प्रतिदिन तिल एवं जल अपंण कर), दान देकर तया उपवास करके अपने को एवं अपने परलोकग्रामी 
पति को बचाती हे (तारती है) । 'दायभाग' ने और भी कहा है कि यदि विधवा दुराचरण करती है तो उसके मृत पति 
का पतन हो जाता है, क्योंकि पति एवं पत्नी एक-दूसरे के पुण्यापुण्य फल की प्राप्ति के अधिकारी हैं। इसी से पति के 
कल्याणके लिए ही विधवा उसका धन पाती है। बृहन्मत्‌ (दायमाग ११।१।७ एवं मिता०)ने घोषित किया है कि 
पुत्रहीन एवं सदाचारिणी विधवा को पति के लिए पिण्डदान करना चाहिये और उसम्रको सम्पुर्ग सम्पत्ति ग्रहण करनी 
चाहिये | और देखिय प्रजापति (व्य० मयूख ,१० ७०६) । इसी प्रकार दायभाग ने अधिवाहित कन्या या पुत्र वती 


३२. बनाजंनस्प हि प्रयोजनद्यं भोगार्यत्व दावाबदुष्टायंत्वं च । तत्रार्जकुस्थ तु सुतत्वाड़ने मोग्यत्वा- 
भावेत अवुष्टाधंट्यमेय शिष्टम्‌ । अतरव बृहस्वति: । स्मुत्यज्ञाद घवाद् तदयें स्याररेत पृथक । प्रापघाध्मासिके 
श्राद्ध बाषिके चर प्रयश्तत:॥ दायमाग (११६१३) । बृहस्पति का श्लोक बि० र० (पु० श्द्ध३), व्यू० नि० (प्‌० 
४४७) एवं वियादचन्त (प० ८१) हारा उद्धत है ! + 

३३. 'एकः उद्दिष्ठः यस्मिन्‌ भ्राद्धे तदेकोदिष्टमिति कंनामबेयम्‌ ! मिताक्षरा (याज्ञ०११२५१ ) तत्र त्रियुरु 
घोहू शेत यत्कियते तत्पावंगमू। एकपुरुषोद शेत क्रियमागमे होहिष्डम्‌ । मि० (याज्ञ०११२९७ )।पा्ंण का अर है 'पवं के 
दिन पर सम्पादित ।' विष्णुपुराण (३३२११८) के अनुसार पर्व के दिन ये हैं-अमावस्या, पुणिमा, चतुर्दशों,अष्टसी 
एवं रविसंक्रान्ति । सविष्यपुराण[श्राद्धतत््व, पु० १६२) ने पावंण श्राद्ध की परिभाषा बयो दो है--'अमावसयां यत्‌ 
क्रियते तत्पावंगपुदाहुतस्‌ । क्रियते बा पर्वणि यत्‌ तत्‌ पादंणमिति स्मृति: 


दैरड धर्म शास्त्र का इसिहास 


विवाहिता कन्या को ( या उसे जिसे पुत्र होनेवाला है) रिक्थाधिकार दिया हैं, क्योंकि उसका पुत्र नाभा को पिण्ड देगा। 
इसने उत्त राधिकार में दौहित़ को पिता से वरीयता दी है, क्ष्यों कि प्रथम स्वयं दूसरे को पिण्ड देता है और पिता अपने 
दो पूर्व पुरुषों को देता है जिन्हें स्वामी (मुत व्यवित जीवित दशा! में ) अवश्य ही पिण्ड देता ।'दायभागर' ने अन्त में निष्कर्ष 
लिकाला है कि उत्तराधिकार का क्रम ऐसा होना चाहिये कि मृत व्यक्ति की सम्पत्ति उसके लिए अधिकतम कल्याण- 
कारी सिद्ध ही सके (११।६। २८ एवं ३०,पृ० २१५४) | और देखिये दायतत्त्व (पु० १६७) कहीं-कहीं दायभाग' ने 
अपने सिद्धान्त का स्वयं उल्लंघन किया हैं, किन्तु वहां उसे तर्क द्वारा तोड़ मरोड़कर यह कहना पड़ा है कि अन्य 
स्मृतियों के ऐसे ही वचन हैँ, विशेषत: इस प्रकार के उत्तराधि कारियों के लिए ।३४ उदाहरणाथे 'दायभाग' के अनुसार 
उत्तराधिकारियों का तारतम्य यों हैं--- 

पुत्र, पोत्त एवं प्रपौत्र, पत्नी, दुह्ििता (पुत्री ); दौहित्र ; पिता; माता; सहोदर भाई; सौतेला भाई; सहोदर 
भाई का पुत्र; सौतेले भाई का पुत्र । किन्तु श्राद्ध करने के योग्ये व्यवितयों का क्रम कुछ और ही है। वास्तव में किसी 
भी सम्प्रदाय में उत्तराधिकार का अनुक्रम पृर्णर्पेण उत लोगों के अनुक्रम के अनुसार नहीं है जिल्हें श्राद्धाधिकारी 
कहा जाता है । अधिकांश ग्रंथों में पृथक्‌ हुए म्‌त पुरुष के श्राद्धाधिकारियों का अनुक्रम यों है-पुत (औरस या दत्त क) 
यौत्न ; प्रपोत् ; पत्नी; विवाहित पुत्ती; अविवाहित पुत्री, जिसे मृत की सम्पत्ति मिली हो; दौहित जिसे सम्पत्ति मिलती 
हैं; सगा भाई; सौतेला भाई (विमाता का पुत्र ); से भाई का पुत्न; सौतेले भाई का पुत्र; पिता; माता; पुत्र वधू; सगी 
चहिन; सौतेली बहिन; सगी बहिन का पुत्त (भानजा); सौतेली बहिन का पृत्त; चाचा; भतीजा; अन्य योत्रज 
सपिण्ड; सोदक; कोई गोत्नज; नाना, साभा, मेरा भाई (अर्थात्‌ क्रम से तीन प्रकार के बन्धु); शिष्य; दामाद; 
इशशुर; मित्र; ब्राह्मण जो ब्राह्मण की सम्पत्ति लेता है;या राजा जो उत्तराधिकारी के अभाव में आता हैं । देखिये 
“निर्णयसिन्धु! (हे, उत्तराध, पृ० इे८२-३५८६), “धमंसिन्धु (३, उत्तराध १० ३६८-३६४ ) एवं 'श्राद्धविवेक' 
([पु० ४८) | 

यदिं पिण्डदान करने की योग्यता के सिद्धान्त का अनुसरण भली-भाँति हो तो पिता या पितामह के बिल्कुल 
उपरान्त ही क्रम से माता या मातामही उत्तराधिकारी हों; इसे न मान लेने में कोई तर्क नहीं है । “दायभाग के अन्तगंत 
माता को ऐसा उत्त राधिकारी इसलिए मान लिया गया है कि मनु ने उसे अधिकारी के रूप में ग्रहण कर लिया है । इसी 
प्रकार पन: संयुक्त सहभागियों को भी मान्यता मिली है और वहाँ पारलौकिक कल्याण वाला सिद्धान्त लाग्‌ नहीं हूँ । 
दायतत्त्व के अनुसार पिण्डदान-ग्रहण या अन्य द्वारा किये गये पिण्डदान में सम्मिलित होने की योग्यता मात्र आव- 
श्यक समझी गयी है न कि वास्तविक पिण्ड दान करना | उदाहरणार्थ यदि कोई अपने प्रूवजों का पिण्डदान करे और 
आगे चलकर उसके मरने के उपरान्त कोई उसका सपिण्डन न करे और इस प्रकार वह अपने पूर्वजों को दिये गये सपि- 


३४. देखिये अक्ष यचच््र-बनास-हरिदेास (३५ कलकत्ता, ७२१, १० ७२६) एवं नलिनाक्ष-अनाम-र जनी- 
कानत (५८५ कलकत्ता, १३६२) जहाँ यह कहा गया है कि परलौकिक कल्याण का सिद्धान्त सभी प्रकार के विवादों 
में नहीं प्रयुक्त हो सकता (यथा--पुरुषों के बाद स्त्रियों के उत्तराधिकार में, समानोदकों के उत्तराधिकार में,आदि) 
तथा वहाँ जहाँ जीमृतवाहन एवं उनके अनुयायी मौन हैं, ध्रत्यासत्ति (स्तीपता) का एवं स्वासाविक प्रेम तथा स्नेह 
का सिद्धान्त लागू होना चाहिये । दायतत्त्व (१० १६३) ने बहस्पति का हवाला देकर लिखा है कि पिण्डदान-कर्म 
करने को वरोयता एवं कूल-सम्बन्धी सन्तिकटता--दोनों पर रिक्‍्याधिकार के विषय में बिच्चार करना चाहिये; 
॥पिभददानसम्बन्ध तारतस्थेन आसन्नजननता रतम्यन च धनेष्यधिकारी ।” 


पिण्डदान ओर रिक्च ग्रहण के अधिकारी देर२४ 


ण्डन में सम्मिलित न हो सके, तब भी उसकी सम्पत्ति धार्मिक कल्याण योग्यता के सिद्धान्त पर अधिकृत होगी ही । यह्‌ 
विवेचन विस्तार से कहने योग्य था, किल्तु स्थानाभाव से हम संकोच कर रहे हैं, अतः निम्न बातें ध्यात में रखने 
योग्य हैं- 

(१) एकोहिष्टिया पायंण श्राद्ध हारा मृत का पारलोकिक हित किया जाता है। पार्वेण श्राद्ध करने की योग्यता 
ही केवल शर्त नहीं है जिसके आधार पर किसी व्यक्ति का रिक्थाधिकार निर्भर रहता है । अतः पत्नी, दुहिता 
एवं शिष्य उत्त राधिकारी रूप में स्वीकृत किये गये, यद्यपि वे केवल एकोदिष्ट श्राद्ध मात्र करते हैं। किन्तु वे लोग, 
जो पार्व॑ण श्राद्ध करने योग्य हैं, केवल एकोहि्ष्ट श्राद्ध करने वालों की अपेक्षा वरीयता पाते हैं। अतः मृत व्यक्ति की 
पुरुष सन्तान को पत्नी था दुहिता से वरीयता प्राप्त होती है । 

(२) किसी व्यक्ति को पारलौकिक हित सीधे उसके लिए किये ग्रये पिण्डदान से प्राप्त होता है; था उसके एक 
या अधिक पूर्वजों को, जिन्हें वह अपने जीवन-काल में पिण्डदान देता, अन्य द्वारा दिये गये पिण्डदा।न में सम्मिलित होने 
से प्राप्त होता है; या एक या अधिक मातृ-पूव॑ जों (नाना, नाना के पिता एवं नाना के पितामह) को दिये गये पिण्डदाल 
से, जिन्हें वह स्वयं अपने जीवनकाल में पिण्डदाव करता (किन्तु संप्रति उनके पिण्डदान में सम्मिलित नहीं हो सकता), 
उसे पारलौकिक कल्याण मिलता है। 

(३) सीधे रूप से प्राप्त पिण्डदान उसकी अपेक्षा, जो उसे अपनी मत्यू के उपरास्त पृव॑जों के लिए किये 
गये पिण्डदान में सम्मिलित होने से प्राप्त होता है, अधिक उपादेय है। इसी से पुत्र, पौत्त या प्रपौत्न अन्य लोगों की 
भपेक्षा वरीयता प्राप्त करते हैं। भाई अपने पिता एवं मृत के दो अन्य पितरों को पिण्डदान करता है जिसमें वह 
(मृत स्वामी ) मृत होने के उपरान्त ही सम्मिलित हो पाता हैं। अतः भाई को पुत्ध या दौछ्वित् के (जो सीधे स्वयं मृत 
को, अपने नाना के रूप में पिण्डदात करता है) समक्ष बरीयता नहीं मिलती, भर्थात्‌ पुद्न एवं दोहित के रहते वह 
वरीयता नहीं प्राप्त करता । 

(४) पित-पक्ष के पितरों को दिया गया पिण्डदान मातृ-पक्ष के पितरों को दिये गये पिष्डदान की अपेक्षा 
भपिक वरीयता या श्रेष्ठता प्राप्त करता है (इसी से भाई का पुत्र बहिन के पुत्न की अपेक्षा अच्छा भाना जाता हैं, 
क्‍योंकि वह अपने एवं मृत स्वामी के पितरों को पिण्डदान करता हैं और बहिन का पुन्न अर्थात्‌ भानजा अपने मातु-पक्ष 
के पितरों को, जो स्वामी के पितु-पक्ष के पूर्व॑ज हैं, पिण्डदान करता है) । 

(५) मृत स्वामी के पिता को दिया गया पिण्डदान उस पिण्डदान से अच्छा हूँ जो पितामह या प्रपितामह 
को दिया जाता हूँ । अत: भाई का पुत्र या पौद्त चाचा से अच्छा ग्रिना जाता हँ | इससे यह निष्कर्ष निकलता है 
कि मृत के पिता के सभी सगोत्नज एवं सजातीय पितामह या प्रपितामह के वंशजों से वरीयता में अप्लिक 
उपादेय हैं । 

(६) जहाँ दो अधिकारियों द्वारा प्रदत्त पिण्डों की संख्या समात हो वहाँ जो अधिकतम निकट पूर्वज को पिण्ड 
देता हैं उसे ही बरीयता प्राप्त होती है । 

दायभाग' ने बौधायनधर्मसूत्र' (१+५।॥११३) ,मनु ( 3।१५६-१८७) एवं “मत्स्यपुराण से प्रारम्भ करके अपनी 
परिभाषा निम्न रूप से दी है--एक व्यक्ति के पुत्र एवं पुत्री का जन्म एक ही कुल में होता है । दौहित (दुहिता या 
पुक्नी का पृत्न ) अपने नाना के कुल से उदित होता है। किन्तु उसका योत्र दूसरा (अर्थात्‌ उसके पिता का गोत्न)होता है। 
इसी प्रकार एक व्यक्ति की बहिन (विता की पुत्री ) उसी के कुल में उत्पन्न होती है, किन्तु उसका पुत्च, यद्यपि वह मृत 
स्वामी के कुल से उदित हुआ रहता है, दूसरे गोक्न का (बहिन के पति के गोत्र का) होता है। यही बात पिता की बहिन 
के पुत्र एवं पितामह की बहिंन के पुत्न के विषय में भी है । बहिन का पुत्न मृत के पिता को पिण्ड देता है, क्योंकि स्वामी 


२६ धर्मशास्त्र का इतिहास 


का पिता उसका नाना है, अत: वह स्वामी से सपिण्ड रूप से सम्बन्धित है। पिता की बहिन (फूफी) का पुत्र स्वामी के 
पितामह को जो उसका (अर्थात्‌ फूफी के पुत्ष का) नाना होता है, पिण्ड देता है । मामा स्वामी के कुल से उदित नहीं 
होता, किन्तु वह अपने उस पिता को पिण्ड देता है जोकि मृत स्वामी का नाना होता है। अतः मामा या उसका पुत्र 
यथा पीत्र उस पिण्ड से, जी नाना या परनाना (नाना के पिता) को दिया जाता है, सम्बन्धित हैं और वह इस प्रकार मृत 
स्वामी का सपिण्ड हैं | मौसी का पुत्र अपनी माता के पिता को पिण्ड देता हैं जो स्वयं स्वामी की माता का पिता है 
अतः मौसी का पुत्र स्वामी का सपिण्ड है। उसके द्वारा दिया गया मातुपक्ष को पिण्डदान गौण एवं हीन है। इसके 
अतिरिक्त स्वयं अपनी माता, पितामही, प्रपितामही, अपने-अपने पत्तियों से (पूर्वजों को दिये गये पिण्ड के कारण) 
सम्बन्धित हैं, और यही बात मातृपक्ष के पूर्वजों की पत्नियों के विषय में भी लागू है। 

इस प्रकार सपिष्ड की परिभाषा देने से गोन्नज एवं बन्बु का अन्तर मिट-सा जाता है। याज्ञ ० ( २१३६) 
में स्पष्ट कहा हैँ कि भोत्रजों के अभाव में ही किसी बन्धु को उत्तराधिकार प्राप्त होता है। “दायभाग' ने बहिन के पुत्र 
को भाई के पौत् के पश्चात्‌ ही एवं पित्तामह (अर्थात्‌ एक समीप के गोत्रज पूव॑ज ) के पूर्व रखा है । पितामह वास्तव 
में शाब्दिक अर्थ में गोत्नज है और बहिन का पुत्र मोत्रज नहीं है । जब दायभाग ने बहिन के पूत्र को स्वामी के कुल 
से उदित माना है और उसे उस कुल का गोतज नहीं माता है, तो इससे सम्पूर्ण भारत में प्रचलित व्यवहार की हत्या 
सी हो जाती है। भारत का कोई भी साधारण व्यक्ति ऐसा नहीं कहता कि उसका भानजा (बहिन का पुत्र ) और फुफे रा 
भाई (उसके पिता की बहिन का पुत्ठ ) उसके कुल में उत्पन्न है। दायभाग ने याज्ञवल्‍्क्य के गोत्रज शब्द पर वाग्जाल खेला 
है, उसे एकवचन में (गोन्नज:) पढ़ा है, किन्तु 'मिताक्षरा' ने उसे बहुबचन में (गोतजाः) लिया है । 'मिताक्षरा' के 
अन्तगंत भानजा बन्धु मात्न है और वह चाचा या उसके पुत्र या चचेरे पितामह या अन्य योज ज के रहते उत राधिकारी 
नहीं हो सकता ।'दायभाग' ने इस प्रकार याज्ञवल्क्य के वचन का उल्लंघन किया है और बहुत से गोत्रजों को निकट का 
उत्तराधिकारी माना हैं । इसते मन्‌ (६।१८६-१८७) के वचन को मुख्य माना है और याज्ञ० (२।१३५-१३६ ) 
के वचन को गौण 

निम्न रेखाचित्नों से धामिक योग्यता का सिद्धान्त स्पष्ट हो जायगा । एक व्यक्ति उन लोगों का सपिण्ड कह- 
लाता हैं जिनके लिए जीवित रहते वह पिण्डदान करता हैं; वह उनका भी सपिण्ड है जो उसके मुत होने पर उसे 
पिण्ड देते हैं (यथा--उसके तीन पुरुष वंशज, उसका दौहितन, उसके पुत्र की पुत्री का पृत्त एवं उसके पौत्ते की पुत्ती का 
पुत्र); तथा वह उसका भी सपिण्ड है जो उसके पूर्व जों को, जिन्हें उसे पिण्ड देना पड़ता है, पिण्ड देता है, अर्थात्‌ जो 
उसके पितृपक्ष के तीन पूव॑जों तथा मातृपक्ष के तीन पूर्वजों को पिण्ड देता है--यें सभी उसके संपिण्ड हैं । अन्तिम तीन 
दलों में चार उपदल हैं--उपदल संख्या १ में वे आते हैं जो अपने उत पितरों को पपिण्ड देते हैं जो स्वयं स्वामी के 
अपने यूर्वज हैं; उपदल संख्या २ में वे लोग हैं जो अपने उन तीन मातृ -पक्ष के फितरों को पिण्ड देते हैं जिनमें सभी 
यथा कुछ लोग स्वामी के अपने पू्व॑ज हैं, जिनके लिए वह स्वयं पिण्डदास करता है; उपदल संख्या ३ में वे आते हैं 
जो अपने उन पूव॑जों को पिण्ड देते हैं जिनमें सभी या कुछ स्वामी के मातृ-पक्ष के पूचंज हैं; उपदल संख्या ४ में वे 
लोग हैं, जो अपने उन मातृपक्ष के पूथ॑जों को पिण्ड देते हैं जो स्वयं स्वामी के मातृपक्ष के पूर्वज हैं। इत सभी उपदलों 
में कम-से-कम नौ व्यक्ति हैं। यदि स्वामी के कई भाई, बहिनें, चाचा एवं मौसियाँ आदि हैं तो सपिण्डों की सम्भव 
संख्या और बड़ी हो जायगी । मिताक्षरा के अन्तर्गत उपदल २ से ४ तक के उत्तराधिकारी लोग बन्धु कहलाते हैं और 
(मिताक्षरा के अनुसार) उन्हें गोत्रजों के उपरान्त उत्त राधिकार प्राप्त हीता है । जीमूतवाहन ने स्वामी की पृत्री के 
पुत्र के अधिकारों के तथा मन्‌ (4१३<) के इस कथन के आधार पर कि दौहित (पत्नी का पूत्च ) पृ्वंज को अपने पौत्र 
के समान ही परलोक में बचाता है, पिता की पुत्ती के पुत्र को पिता के पौत्न के पश्चात्‌, पितामह की पुत्नी के पुत्त को 


“दायमाग' के अनुसार गोत्रजों और बन्धुओं के चंशवक्ष 


5६२७ 
पितामह के पौत् के पश्चात्‌ तथा प्रपितामह की पुत्री के पुत्र को पूब॑ज के पौद्र के पश्चात्‌ ही उत्तराधिकारी घोषित 
किया है ।१५ 


(१) 

















प्रपितामह 
पद | रा 
| 
पितामह प्पितृत्य (चचेरे पितामह, 
न पितामह के आता) 
| | 
पिता पितब्य (चाचा ) 
| | 
| । पृत्र 
स्वामी भ्राता | 
| पुत्र 
पुत्र 
| 
पुत्र 
(२) अ्रफितामह 
कि त ना 
| | | 
पितामह 3; भाता 
! | | 
| । |. पुत्र | | 
फ्ति बहिन आता पत्नी पृन्न 
| | 
पुत्र | । पुत्र की 
| | | 
पृत्री पत्र पुत्र 
| | | 
भाता स्वामी बहिन पृूत्र पृत्नी 
| | 
| पुन्न पृन्न 
| | 
पत्र पुन्नी 
| | 
पुत्री पुन्न 
| 
पुन 


३५. कितु पितुरपि प्रफेत्रप्यन्ताभावे पित॒दोहित्रस्याधिकारों बोद्धव्यो घनिदोहिजअस्येव । एबं फिताम हृप्रपिता- 


डरे धरम्मंशास्त्र का इतिहास 
(३) मातृ-प्रपितामह 
| 
मातृ-पिताभह 
माता के पिता न 
! | | 
माता आता पत्र 
। | 
स्वामी पृत्न पुत्र 
॥ 
पुत्र 
(४) मातृ-प्रपिता मह 
थे 
भातु-पितामह हे 
कप पुत्र 
| | | 
माता माता का पिता बहिन 
। | 
0 -॥॥ जल 
| | |] 
पुत्री पुत्र॒| | 
| | म्राता माता बहित 
पुत्र पुत्री | | 
| | स्वामी पुत्र 
पुत्त | 
चि 
परत 
| पं 
पुन्त ण्वी 
पुत्न 


दायभाग का कथन है कि याज्ञवल्कय ने 'गोतज' को पुल्लिग एवं एक वचत में इसलिए रखा है कि सभी सपिण्ड 
स्त्रियाँ ( उन्हें छोड़कर जो विशिष्ट कथनों द्वारा स्पष्ट रूप से घोषित हैं) उत्तराधिकार न पा सकें। क्योंकि न तो वें 


महसन्ततेरपि दौहित्रान्ताया: पिण्डभ्रत्यासत्तिक्रमेणाधिकारों बोद्धव्यः । दौहितोपि हा सुर सम्तारथति पोजबदिति 
हैतोरविशेषात्‌ । स्वदोहिअवत्पिज्रादिदोहित्रस्थापि तइनोग्यविण्डदानित ससतारकत्वात्‌ । दावमाग (११।६।७-६, पु 


२००८-२०६) । 


| 
आता 
| 
पुत्र 
| 
पुत्र 
है! 
म्राता 
॥. 
| | 
गुत्री चुत 
| | 
फ्त्न बत्ती 
| 
पुत्र 


विश्डलेप-भोक्ता सक्ल्‍यों का उत्त राधिकार देरेदे 


स्वामी के कुल में उत्पन्न हुई हैं और न उसके सम्बन्ध से उददित हुई हैं, जैधा कि बहिन का पुत्र या फुफेर। भाई होता है। 
इसके अनुसार याज्ञ वल्क्‍य ने बन्ध्‌' शब्द मामा आदि के लिए प्रयुक्त किया है, और उन्हें उत्तराधिकार पाने वाले सपि ण्डों 
में रखा है। क्‍योंकि वे स्वामी के कुल में नहीं उद्ित हुए हैं और न उनका गोत्र ही समान है, अतः मामा आदि पितृकुल 
के अन्य बंशजों के, जिममें प्रपितामह से लेकर उसकी पुत्री के पुत्र भी सम्मिलित हैं, उपराषच्त ही आते हैं | 

यह प्रकट हो गया कि दाय भाग के अंतर्गत पाँच स्तियों के अतिरिक्त अन्य किसी स्त्री को उत्त राधिकार नहीं 
मिलता औऔर इसका फल यह हुआ कि व्यक्ति की अपनी पुत्री या पुत्री की पुत्री उस राधिका र नहीं पा सकती, जब कि दुर 
के सम्बन्धी, यथा पिता के पिता की बहिन के पुत्र को उत्तराधिकार मिलता है। यही स्थिति मिताक्षरा के अन्तर्गत 
भी है और सारे भारत में (बम्बई एवं मद्राप्त के कुछ भागों को छोड़कर, जिसके विषय में हम आगे पड़ेंगे) यह 
प्रथा लागू रही है। 

अपने तीन पितृ-पू्ेजों को पिण्ड देते के उपरान्त हाथ में पिण्डों का जो अचशेष बच रहता है वह प्रपितामह से 
ऊपर के पूर्वजों के लिए कुश पर छिड़का जाता है ( मनु ३१२१६ )। इसी प्रकार पौत्र के उपरान्त तीन पुरुष वंशज पिण्डलेप 
(पिण्ड का अवशेष जो हाथ में लगा रहता है) स्वामी को देते हैं । 'बौधायन' एवं दायभाग (१११३५) द्वारा थे दूर के 
तीन पितृ-पूर्वज एवं तीन पुरुष वंशज (जिन्हें बौध्यापतव्र्मसूत्र १५११४ में विभकत दायाद'कहा गया है) सक्ल्य 
कहे गये हैं | दायभाग के मत से सर्पिण्डों के अभाव में सकुल्य लोग उत्तराधिकार पाते हैं। जिस प्रकार व्यक्ति मृत 
होने के उपरान्त अपने पितु-पु्वजों को दिये गये पिण्डदान में सम्मिलित रहता है, उम्ती प्रकार वह चौथी से छठी पीढ़ी 
तक के वंशजों द्वारा दिये गये पिण्डलेत में भो सम्मिलित रहता है। दायभाग का कथन है कि सपिण्डों एवं सकृल्यों में 
यह अन्तर केवल उत्तराधिक्वार को लेकर ही है । कित्तु सूतक मनाते की अवधियों में सपिण्ड एवं सकुल्य दोनों मनु 
(५/६०) एवं 'मार्कण्डेयपुराण' (२८४) द्वारा सपिण्ड कहे गये हैं। मनु (६॥१5७) के मत से सपिण्डों के अभाव में 
सकुल्य उत्तराधिकार पाते हैं, किन्तु विष्णु० (१७।६-११) के अनुम्तार बन्थुओं के अमात्र में सकुल्य उत्त राधिकार 
ग्रहण करते हैं ।** लगत! है, विष्णु ने समिण्ड के अर में ही बस्यु शब्द का प्रयोग किया है । नारद (दायभाग,५१) 
का कथन है कि पत्नियों एवं सकुल्यों के अभाव में बान्धव एवं सजातीय लोग उत्तराधिकार पाते हैं! यहाँ, ऐसा लगता 
है कि सक्ल्य एवं बास्थव का प्रयोग गोत्रज एवं बान्थ्षव के अर्थ में किया गय। है जैसा कि याज्ञ वल्क्य ने किया है। बालं- 
भठटी ने गोब्ज एवं सकुल्य को पर्यायवाची मात्रा है। दायभाग सकुल्यों के विषय में अप गत है, क्योंकि एक स्थान (११ 
६॥१५एवं २३) पर उश्चने समानोदकों को सहस्यों में रखा है, तो दूसरे स्थान (११।६।२१-२२) पर उसने सक्ल्य 
की वैसी परिभाषा दी है जेसा कि ऊपर दिया जा चुका है। मिताक्षर/ ने दायभाग' के सकुल्यों को थोत्नज सरपिण्डों के 
अन्तर्गत ही माना है । 


३६. पिण्डलेपभुजश्चान्ये पितामहुपितामहात्‌ । प्रभृत्युबतास्त्रयस्तेषां यजमानइच सप्तसः । इत्येब॑ मुनिशि: 
प्रोक्तः सम्बन्ध: साप्तपोरष: || मार्क >डयपुराण ( २८:४-५) १ और देखिये दायभाग (११।१।४१) एवं ब्रह्मपुराण 
(२२०८६५-८६) | विच्णुध० सृ० (१७।६-११ ) में आया है-- तदमावे मातुउुत्रगामि ! तदभादे बन्धुवासि | तदभावे 
सक्ल्यगामि ४ विष्ण॒धमंसूत्र को अपराक (प० ७४१) एवं वि० २० (प० ५६५) ने इसी प्रकार पढ़ा है | व्य० ग्र० 
(पु०५१०) का कथन है कि विष्णु ० में 'बन्चु' एवं सकूउ्य' 'घप्िण्ड' एवं 'सगोत्र' के निए आये हैं। और देखिये दायतत्त्त 
(पृ० १८६), दायभाव (११११९, १० १५१ ), व्य० श्र० (प० १४२) तथा मिता० (याज्ञ०२१३६) जहाँ दूसरे 
ढंग की बातें दी हुई हैं ! 

४५ 


दै३० . पम्शास्त्र का इतिहास 


सिताक्षरा का कथन है कि पितामह, सपिण्ड एवं मृत के समानोदक लोग गोत्रज हैं। इसने आपसे कहा है 
कि गोत्॒जों में सर्वप्रथम स्थान पितामही को मिलता है और उसके उपरान्त ही पितामह आता है। इसने गोत्रज (गो में 
उत्पन्न ) का अन्‍्वय समानयोत्र (उसी के गोत् वाले ) के अर्थ में करके कहा है-“सन्तान के अभाव में उत्तराधिकारी 
क्रम से ये हैं--पितामही, पित।मह॒,चाचा एवं उसके पुत्च; पितामह की सन्‍्तान के अभाव में क्रम से प्रपितामही,प्रपितामह, 
उसके पुत्ठ एवं पौत्र उत्त राधिकारी होते हैं। इसी भांति एक ही योत्रवाले सविण्ड लोग सात पीढियों तक आते हैं ।'मिता- 
क्षरा के मत से सपिण्ड-सम्बन्ध सात (मृत्त कोलेकर गरिनते हुए) पीड़ियों तक चला जाता है। अतः उत्त राधिकार के 
लिए स्वामी (मत व्यक्ति जिसके प्रन के उत्त राधिकार का भ्रश्न हैं) के सपिण्ड ये हैं--(१) स्वामी की पुरुष पीढ़ी 
में छः वंशज, (२) उसकी पुरुष पीढ़ी में छः पूर्वज एवं प्रथम तीन की पत्वियाँ (माता, पितामही एवं प्रपितामही )तथा 
सम्भवतः अन्तिम तीन की पत्नियाँ भी तथा (३) उसके पुरुष पूर्वजों में प्रस्येक के छः पुरुष वंशज। इन लोगों के 
अतिरिक्त, व्यक्ति की पत्नी एवं पुत्नी भी उसके सर्पिण्ड के रूप में ली जाती हैं और दौहित, जो कि भिन्न मोत्र सपिण्ड 
है, गोन्नज सपिण्ड उत्तराधिकारियों में ऊंचा स्थान प्राप्त करता है ! 

मिताक्षरा के अन्तर्गत भी (बम्बई एवं मद्रास के सम्प्रदायों को छोड़कर) गोत्नज सपिण्ड रूप में कोई स्त्री 
(पाँच के अतिरिक्त जिनके नाभ ऊपर दिय॑ गये हैं) उत्तराधिकार नहीं पाती । बम्बई में बहिन (सगी या सौतेली )गोतन्नज 
रूप में व्य० मयूख द्वारा वणित है (यद्यपि मिताक्षरा इस विषय में मौन है) और उसे पितामही के पश्चात्‌ ही स्थान 
मिला है। व्य० मयूख ने मन्‌ (5१5७) के इस कथन का सहारा लिया है 'सन्नरिकट रक्त-सम्बन्धी को रिक्थाधिकार 
प्राप्त हीता है”, और उसका आगे कथन है--'बहिन भी गोत्रज है, क्योंकि वह अपने मृत भाई के गोत से ही उत्पन्न 
होती है! किन्तु वह मृत की सगोत्र नहीं है, अतः उसे यहाँ धनग्रहण के योग्य नहीं माना मया है । * "यहाँ पर ज्य० 
मयूख ने गोत्रज का शाब्दिक अर्थ लेकर अपना काम निकाला है। किन्तु यह आभासवादी तक मात्र है। विधवा पत्नी 
एवं माता गोत्रज (एक हीयोत में उत्पन्न होने के अर्थ में) नहीं हैं किन्तु विवाहोपरान्त वे पतियों के गोत् में चली 
आती हैं और सयोत्र मान ली जाती हैं। इसी तर्क के आधार पर आगे पुत्त की कन्या, भाई कौ कन्या, पिता की बहित 
तथा अन्य स्त्रियाँ, जो मृत के कुल में ही उत्पन्न होती हैं, उसके गोल्ज के रूप में लीजाती है (किल्तु 
वे समा नहीं हो सकतीं, क्योंकि विवाहोपरान्त दे अपने पतियों के गोत्न में चली जाती हैं। )। किन्तु “अन्य स्त्रियाँ 
व्य० मयूख द्वारा भी नाप जे रूप में स्पष्ट रूप में नहीं उल्लिखित हैं। मिताक्ष रा के अन्तर्गत उत्त राधिका रियों का अन- 
क्रम यों है--सगा भाई, सौतेला भाई, सगे भाई का पुत, सौतले भाई का पुत्र, पितामही, बहिन (समी को सौतेली से 
वरीयता प्राप्त हैं), पितामह । व्य० मयूख के मत से अनक्रम कुछ भिन्न है--सगा भाई एवं मत सगे भाइयों के पत्र सगे 
भाई का पूत्र, पितामही, सगी बहिन, सौतेला भाई, सौतेली बहिन, पितामह । अविवाहित बहिन को विभाजन के समय 
विवाहव्यय का भाग मिलता है। देखिये नारद (दायभाग, १३), विष्ण० (१८३५), मनु (5११८) एक याज्ञ० 
(२।१२४) । भद्रास में बहिन को बन्धु माना गया है। सन्‌ १८६२६ के कानून ने इसमें परिवर्तन कर ढ्या है। 
दायभाग के अन्तर्गत बहिन को स्पिण्ड रूय में बड़ा स्थान प्राप्त था किन्तु शेष भारत में वह बन्ध रूप में घोषित 
रही £। सन्‌ १६२६ के कानन से 'दायभाग में अन्तर नहीं पडा है। 


३७. तदभावे भगिनो ।......तस्या अपि अऋतयोत्र उत्पन्नत्वेन मोबजत्वाविशयाच्च,सगोत्रता पर नाध्ति।न च 
सात्र धनग्रहगत्र योजरुत्वेनोक्ता | व्य० मुख (प० १४३) 


संप्ष्ड सगोत्रों की सत्तान एवं विधयाओं का उत्त राधिकार 4२१ 


मिताक्ष रा द्वारा पिता, पितामह एवं प्रपितामह के वंश में उल्लिखित 'सन्तान' शब्द कुछ कठिनाई उत्पन्न 
करता है। हमने पहले ही देख लिया है कि बम्बई के उच्च न्यायालय के मत से बद्धक्रमता भाई के पुत्र (पिता के पुत्न 
के पुत्र, अर्थात्‌ पिता के दो वंश्जों) के पश्चात्‌ समाप्त हो जाती है, किन्तु भारत के अन्य क्षेत्रों में यह भाई के पुद् 
के पुत्त (अर्थात्‌ पिता के तीन वंशजों ) के उपरान्त समाप्त हो जाती है| 'मिताक्ष रा ने! पित्तामह एवं प्रपितामह की 
शाला में केवल दो ही वंशजों को स्पष्ट रूप से रखा है। सामान्य नियम यह है कि व्यक्ति या उस पूब॑ंज को छोड़कर, 
जिससे गणना आरम्भ होती हूं, प्रत्येक शाखा के छः वंशजों तक सपिण्ड-सम्बन्ध प्रसारित रहता है। और आगे एक 
सामान्य नियम यह भी है कि सन्निकठत्र शाखा दूरतर लोगों को छोड देती है (यथा मिताक्षरा नें स्पष्ट रूप से 
पितामह, उसके पुत्र एवं पौत्र को प्रपितामह, उसके पुञ्ञ एवं पीच्ों से पहले रखा है)। प्रश्व यह है--क्या किसी सन्नि- 
कटतर शाखा के तीसरे, चौथे, पाँचवें या छठ वंशज किसी दूर शाखा के प्रथम या द्वितीय वंशज को छोड़ देंगे? दूसरे 
शब्दों में, क्या पितामह का पौन्न प्रपितामह के पृत्न या पौत् के पृवं ही अधिकार पायेगा या फ्तिमह का छठा वंशज प्रपिता- 
मह के पुद्त के पूर्व अधिकार ग्रहण करेगा ? इस विषय में तीन मत हैं--(१) 'स्मृतिचन्द्रिका' के कुछ शब्दों के आधार 
पर ऐसा कहा गया है कि प्रत्येक शाख्वा में दो वंशजों के उपरान्त दूरतर शाखा की ओर बढ़ना होता है और उस 
शाखा के दो बंशजों के उपरान्त सन्तिकदतर शाखाके तीसरे से लेकर छठ वंशज तक लौट आना पड़ता है; (२) 
प्रत्येक शाखा में पहले त्तीन पीढ़ियों तक जाना होता है, क्योंकि मिताक्ष रा के अनुसार 'पुत्र' शब्द में तीन पुरुष वंशज 
आ जाते हैं; (३) किसी आगे की दूरतर शाखा में चढ़ने के पूर्व अत्येक शाखा के छः बंशजों की परिसमाप्ति आब- 
श्यक है (क्योंकि सपिण्ड-सम्बन्ध छः पीढ़ि यों तक प्रसारित रहता है) । 

एक अच्य प्रश्न उठता है--क्या सगोत्त सम्बन्धियों की विधवाएँ, यथा--पएुत्र की विधवा, भाई की विधवा, 
विमाता या विधवा चाची, उत्तराधिकार के लिए 'गोत्नजा: कहलाती हैं? 'दायभाग' के अन्तरगंत एवं 'भिताक्षरा' 
के अन्तर्गत, बम्बई के सम्प्रदाय को छोड़कर, सारे भारत में गोत्नज समिण्डों की विधवाएँ उत्तराधिकार बिल्कूल नहीं 
पातीं, क्योंकि सभी लेखकों के मत से स्त्रियाँ तब तक उत्तराधिकार नहीं प्राप्त कर सकतीं जक तक कि स्मृति-बचन 
इस विषय में स्पष्ट त हों। बम्बई सम्प्रदाय में स्थिति कुछऔर ही है। “मिताक्ष रा' एवं 'मयूख' के अनुसार पत्नियाँ 
बिवाहोपरान्त पति के गोत्न में प्रविष्ट होती हैं और उतकी सपिण्ड के रूप में घोषित हो जाती हैं । बालम्भटटी ने घोषित 
किया है कि पुत्र की विधवा पितामह के पूर्व ही उत्त राधिकारिणी हो जाती है। इन्होंने स्त्रियों को भी 'गोतजा:' शब्द 
के अन्तगंत रखा है। जब गोत्रज शब्द समानयोत्र का वाचक हो गया तो न-केवल वे,जो गौत्त में उत्पत्न हुई थीं,'योतजा' 
कहलाने लगीं, प्रत्युत वे भी जो विवाहोपरास्त गोत़ में प्रविष्ट हुई, 'योत्रजा:' कही जाने लगें । इतना ही नहीं यह 
तक उपस्थित किया गया कि जब पितामह्ी या प्रपितामही गोत्रज रूप में उत्तराधिकार पाती हैं तो 

अन्य गोतजों की विधवाएँ इस अधिकार से वंचित क्यों की जायें ? बम्बई प्रान्त में अंग्रेजी काल से ही गोत्रज सपिण्ड 

स्ल्रियाँ (यथा--पुत्र, भाई एवं चाचा की विधवाएँ) उत्तराधिकार के लिए योग्य समझी जाती रही हैं । बे स्वामी 
की विधवा या माता या पितामही के समात सीमित अधिकार पाती हैं। उन्हें यह अधिकार स्थानीय प्रयोग एवं पर- 
म्परा के अनुकूल मिला है, त कि स्मृति-वचतों के आधार पर । ये गोत्ज सपिण्ड विधवाएँ किसी भी प्रकार के बन्ध 
के पूर्व ही उत्तराधिकार पाती हैं। सन्‌ १६३७ के उपरान्त व्यक्ति की अपनी विधवा, उसके पर्व॑मत्त पुत्र की विधवा 
एवं पूर्वमृत पुन्न के पूव॑भृत पुत्र की विधवा उसके पुत्र या पुत्रों के साथ ही सारे भारत में उत्त राधिकार पाती 
रही हैं। 

समानोवक--मिताक्षरा के अनुसार गोत्रज या तो सपिण्ड हैं या समानोदक हैं। 'समानोदक' शब्द का एक 
पारिभाषिक अर्थ है। मन्‌ (५।६०) के मत से सपिण्ड सम्बन्ध सातवें पुरुष तक समाप्त हो जाता हैं; समानोदक का 


हरे घरंशास्त्र का इतिहास 


सम्बन्ध तब समाप्त हो जाता है जब (कुल में) जन्म एवं नाम नहीं ज्ञात हो पाता १८ यह बात शौच के अध्याय में 
कही गयी है। “'मिताक्षरा' ने घोषित किया हैं कि समानोदकों में सपिण्डों के उपरान्त सात पुरुषों (पीढ़ियों) के पूर्वर् 
आते हैं या वे सभी पुरुष (सपिण्डों के उपरान्त) आते हैं जिनके जन्म एवं नाम (मत के कल में ) ज्ञात हैं । इसमें 
बृहन्मनु को उद्ध्त क्थयि। है; “सातवें पुरुष के उपरान्त सपिण्ड सम्बन्ध समाप्त हो जाता है, समानोदकों का सम्बन्ध 
१४वीं पीढ़ी के उपरान्त समाप्त हो जाता है कुछ लोगों के मत से समानोंदक तब तक चलता रहता है जब तक नाम 
एवं जन्म-कूल की स्मृति बनी रहती है; तब गोत्र चलता रहता हैं । समानोदकों में व्यक्ति के प्रपितामह के पितामह 
के उपरास्त सात पूर्व-पूृर्व॑ंज आते हैं--इन सात पुर्वजों के तेरह वंशज, व्यक्ति के अपने पिता के छ पूर्त॑-पुरुषों के छ 
वंशजों के उपरान्त सात वंशज तथा स्वयं उसके सातबे से लेकर तेरहवें तक के बंशज । 

'समानोदक' शब्द का शान्दिक अर्थ है “वे लोग जो किसी एक व्यक्ति को जल देते हैं यर उससे जल प्रहण 
करते है।” इस शब्द का प्रयोग वसिष्ठ (१७७४) में हुआ है। 

बन्धु--हमने ऊपर देख लिया है कि 'दायभाग' ने किस प्रकार बन्धुओं को गोठजों के भीतर रख दिया है। 
मिताक्षरा के मत से बन्धु लोग मृत व्यक्ति * दे के सपिण्ड होते हैं, किन्तु वे लोग भिन्‍न योत के होते हैं। “मिताक्षरा' मयूख 

है 


३८. सपिण्डता तु पुरुष सप्तभे व्विनिव्तते ! समानोदकसावस्तु जन्मतास्तोरवेदमे ।। मनु (५१६०); पथा 
बहस्मतु: । सपिण्ड.. चतंते। समानोदकभावस्तु झरिवतलाचतुदंशात्‌। जम्मनास्नों: स्मृतेरेके तत्पर गोन्नभच्यते ॥ 
मित्तत० (याज्ष० २१३६)। ध्य० नि० (पृ५ ४५४) ने इस श्लोक को बृहस्पति का सामना है ! 

रेढे- बन्धु शब्द बहुत प्राचीन हैं और एवं युगों में कई अर्थो में ध्यवहत होता आया है। ऋग्वेद (११११३॥२) 
में राशि (व उष' को समानवम्धू (एक-सपथ जुद या किसो उभयनिष्ठ रूम्ब-घ बालो) कहा गया है। ऋग्वेद ( १ 
१५४५) में 'सित्र के अर्थ में 'बन्धु' शब्द आया है, यथा--'उरुक़मस्य स हि बन्धुरित्या ।/ ऋष्वेद (१।१६४/३३) 
में नाभि एवं बन्धु' का प्रयोग एर-ट्ूसरे के पश्चात्‌ हुआ है। मुनि वसिष्ठ ने अश्विनौ (ऋग्वेद ७/3७२२) से कहा 
है कि उनकी मित्रता प्राचीन है और उतका सम्बन्ध समान्त है ( युवोहि नः सख्या पित्याणि समानो बन्बुरुत तस्य वित्तम्‌)। 
और देखिये ऋष्वेद (५७३।४; ८१२१।४;८।१००१६ एवं ३।१४१३)। अथर्बवेद (१५१ १९१) में अथर्वा को देवों का 
बच्धु एवं वरण को सून्यो का रूखा (मित्र) एव बन्घु (अर्थात्‌ सम्बन्धी ) कहा गया है। और देखिये अथवंवेद (६।५४।३) 
एवं (६।५४।३)। बाजसनेयी संहिता (४२२) में ऋषि प्राथंना करता है कि देव हमसे प्रसन्‍न हों और हममें अपने बन्धु 
को देखें (अस्से रमस्वास्मे ते बन्धुः) ! सूत्रों में गौतम (४३) एवं वाराहगह्म (६) ने पित्‌-बन्धुओं एवं मातृ-बन्धुओं 
(पिता एवं माता से सम्बन्धित व्यव्तियों ) का उल्लेख किया है । याज्वल्वय ने'बन्धु एवं 'बान्धब को तौन अर्थों में व्यवहुत 
किया है--सामान्य रूम्बन्धी के अर्थ में (५१७२, १०८, ११३, ११६ एवं २२०; २१४४ एवं २५०; १॥१ एवं 
२३४), सोत्र के अर्थ में (२२४६४) एवं रुस्वन्धी के अथं भें (२११३५.१४६ एवं २६४)। मनु (६/१५८ एबं १२।- 
७ह) ने “बन्धु' शब्द सामान्य सम्बन्धी के अर्थ में लिया है। आपत्तम्बधमंतसूत्र ( १७१२११८ एवं २।५!११।१६)एवव 
गोतम (१४१८) ने 'योनिसम्बन्ध शब्द को उन लोगो के लिए प्रयुक्त किया है जो स्त्रियों के द्वारा सम्बन्धित हैं। पाथिति 
(५३२३) ने सामान्य अर्थ में, यथा 'रक्‍्त-सम्बन्ध (चाहे पिता या माता ) लिया है--'ऋतो विश्वायोनिसम्बन्धेस्प: । 
वेदकाल से 'जाति' शब्द भो चलता आया है,जिसका अं सामान्यतः सत्र या सम्बन्धी है । देखिये ऋग्वेद (१ ०६६१४, 
१०१११७६ ), ओर देखिये अथववेद (४।५६)। परणिनि (१॥१।३५) ने सम्मवतः 'ज्ञाति' शब्द सगोत्र के अर्थ र्मे 
लिया है--स्वमज्ञातिघनास्यायाम्‌ ।मौतम (२।४३) एवं »ःपरतसम्बधसंतसृत्र (११३१ ०।३ ) में 'ज्ञाति' माया है जिसिः 


समानोदकों, बन्धुओं आदि का उत्तराधिकार दै३३ 


आदि के मत से (किन्तु दायभाग के मत से नहीं) समानोदकों (या सोदकों) के अभाव में बन्धु लोग उत्तराधि- 
कार पाते हैं। ऊपर के विवेचनों से यह प्रकट हो गया होगा कि योत्रज लोग, चाहे वे सपिण्ड हों या समानोदक हों, 
सगोत होते हैं (कुछ बातों में उतकी पत्नियाँ भी वैसी मानी गयी हैं) अर्थात्‌ वे ऐसे व्यक्ति हैं जो मृत से अटूट पुरुष- 
वंश के सम्बन्ध से जुड़ होते हैं। बन्धू एंसे व्यक्ति होते हैं जो मृत व्यक्तित से एक या कई स्त्रियों के द्वारा सम्बन्धित 
होते हैं। बन्धुओं के उत्त राधिकार के विषय में तीन श्लोक हैं जो वृद्ध -शातातप या बौधायन के माने जाते हैं उसका 
अनुवाद यों हैं--“अपने पिता की बहित के पुत्र (फुफेरे भाई),अपनी माता की बहिन के पुत्॒ (मौसी के पुत्र ) एवं 
अपने मामा के पुत्र आत्मबन्धु कहे जाते हैं, अपने पिता के पिता की बहिन के पुत्र, अपने पिता की माता की बहिन 
के पुत्र एवं अपने पिता के मामा के पुद् पितृबन्धु कहलाते हैं; अपनी माता के पिता की बहिन के पुत्र, अपनी माता 
की माता के पूत्त एवं अपनी माता के मामा के पृत्त मातृ-बन्धु कहलाते हैं ।”“मिताक्ष रा' वे इस वचन के आधार पर कहा है 
कि बन्धु की तीन कोटियाँ हैं; आत्मवन्धु, पित्तबन्धू एवं मातबन्ध ! आत्मबन्धु, पितृबन्धु के पूर्व तथा पितृबन्ध मातृबंध 
के पूर्व उत्तराधिकार पाते हैं (मित्ा० थाज्ञ० २।१३६) एवं “मदनपरिजात' १० ६७४) | बन्चुओं के अधिकारों के 
विषय में मिताक्ष रा एवं अन्य टीकाओं तथा निबंधों ने बहुत कम लिखा है अतः आधुनिक काल में 
निर्णयों में बहुत मतभंद रहा है। हम इस चक्कर में यहाँ नहीं पड़ेंगे । 
उतराधिकारी के रूप में अन्य जन-मिताक्षरा के मत से बंधुओं के अभाव में मृत का उत्त राधिकारी उसका 
गुरु (वेद भुरु) होता है, गुरु के अभाव में शिष्य (आपस्तम्ब० २।६।१४।३ पर आधारित) तथा शिष्य के अभाव में 
सम्रह्मचारी (मृस्भाई, जो मृत व्यक्ति के साथ एक ही गुरु से पढ़ता था तथा जिसका उपनयत संस्कार एक ही गुरु द्वारा 
कराया गया था) को उत्त राधिकार मिलता है। सब्रह्मचारी के अभाव में ब्राह्मण का धन श्रोत्िय (वेदश्ब्राह्मण) को 
मिलता है, जैसी कि गौतम (२८।३६) ने व्यवस्था दी है । श्रोत्तिय के अभाव में उसी ग्राम के किसी ब्र।ह्मण को धन 
मिलता हैं, ज॑ सा कि मन (6॥१८०-१८४६ ) का कहना है; सभी प्रकार के उत्त राधिकारियों के अभाव में तीनों वेदों का 
जाता, शुद्ध एवं आत्मनिग्रही ब्राह्मण धन लेता है; इससे धर्म की हानि नहीं होती है; नियम ऐसा है कि ब्राह्मण का धन 
राजा को नहीं लेना चाहिये ।' यही बात नारद (दायभाग, ५१-५२ ) ने भी कही है। इसी अथ॑ में “विष्णुधमंसूत्र ' (१७ 
३-१४), 'बौधायनधमंसूत्र” (१।५११२०-१२२), शंख-लिखित, देवल [ व्य०र० पृ० ५६७ एवं व्य० चि०पृ० १४४) 
से भी अपनी बातें कहीं हैं। किन्तु आधुनिक काल में ये निर्देश सम्मानित नहीं हुए हैं । मनु (६१८४) एबं बृहस्पति 
(अपराक १० ७४६, वि० र० ५ढं८)ने कहा है कि क्षत्रियों, वैश्यों एवं शूद्रों का धन उत्तराधिकारियों के अभाव में 


न्यायालय सम्बन्धी 


हरदतल ने सगोत्र रुम्बन्धो कै अर्थ में लिया है ! मनु (३३१) में 'ज्ञाति' पितु-सम्बन्धियों के अर्थ में आया है-- 
'ज्ञातिश्यों द्रविण दष्वा । सनु (३२६४ एवं ४१७६) तथा याज्ञ० (२१४४) में 'ज्ञाति' का अथ्थ 'बान्धव' या 
बस्धु' से भिन्‍न कहा गया है और उसका अर्थ है 'सग्रोत्र' | “सजात' एवं सनाभि' शब्दों के विषय में भी जानना 
आवश्यक है ! 'सजात्त' शब्द तंत्तिरीय संहिता(१६१०११ एबं १॥६।२॥१) में आया है उय्रोहं सजातेयु भूयासम्‌ ) 
यह शब्द अथवंबेद (१)४॥।३, ३।८३ एवं ६।५।२) में समोत्र या सम्बन्धी के अर्थ में आया है। सनाभि शब्द ऋग्वेद 
(४।८४।४) में आया है, इसका अर्थ 'ज्ञाति' है. जो आपस्तम्वगृह्मसूत्र (७२०११८), मनु (५४७२), बहस्पति के दिये 
हुए अर्थ के समान हो है। किन्तु निरुकत (४२१) एवं कात्यायन (अपरार पूृ०६६८ै-६७० ) ने समा को विस्तृत 
अर्थ में (पिता एवं माता के सम्बस्धियों को सम्मिलित करते हुए ) लिया है । अमरकोश ने सविण्ड को सनासि का 
पर्याय माना है । 


दरें धमं शास्त्र का इतिहास 


(आरस्भ से छेकर सहपाठी तक के अभाव में) राजा को मिल जाता है। कात्यायन (मिता०, याज्ञ७ २।१३५; पु० 
मा० रे, पृ० ५३५, व्य० म० प० १३६) के मत से उत्त राधिकारियों के अभाव में राजा धन ले लेता है, किन्तु उसे 
मृत की रखेलों, नौकरों, अन्त्येष्टि-क्रिया एवं श्राद्ध के लिए प्रबन्ध करना पड़ता है (कात्यायन ३१) । आजकल नारद 
एवं कात्यायन के बचतों को उस विषय में मान्यता दी गयी है जहाँ उत राधिकारियों के रहते मत व्यक्ति की रखेलों 
की जीवन-वत्ति का प्रश्न हूँ । 

याज्ञवल्क्य (२।१३७ ) ने एक विशिष्ट नियम प्रतियादित किया हैँ, जो उत्त राधिका र-सम्बन्धी सामान्य 
नियम( २॥१३५-१३६) का अपवाद है--'उन उत्तराधिकारियों का, जो वानप्रस्थ, यत्ति (संत्यासी), ब्रह्मचारी 
(निष्ठिक बह चारी, जो जीवन भर वेदाध्ययतत करता रहता है) का धन लेते हैं, अनुक्रम यों है; (वेदिक) गुरु या 
आचार्य, सच्छिष्य (अच्छा या गुणवान शिष्य ) ,धर्म श्राता जो एकतीर्थी (जो भाई के समान एवं उसी सम्प्रदाय का हो) 
होता है ।/5*९ मिताक्षरा ने इस क्रम में कुछ परिवर्तत कर दिया है,उसके अनुसार आचायं (जो तीत उत्त राधि कारियों 
में प्रथम स्थातव पाता है) उक्त क्रम में उल्लिखित अन्तिम व्यक्ति का उत्तराधिकारी है, अतः भिताक्षरा के अनुसार 
आचाय॑ं, अच्छा शिष्य एवं धर्म स्ाता (भाई के समान माना जानेवाला व्यक्ति) क्रम से ब्रह्मचारी, पति एवं वानप्रस्थ 
के उत्तराधिकारी होते हैं। मिताक्ष रा ने इस प्रकार प्रतिलोम क्रम लगा दिया है। “दायभाग' ने भी क्रम में परिवतंन 
कर दिया है, किन्तु उसके अनुसार वानत्रस्थ,यति एवं ब्रह्म वारी का धत क्रम से धर पाई, सर्‌ शिष्य एवं आचार्ष छे ते 
हैं, किन्तु इतके अभाव में आश्रय में रहनेवाला (जहाँ पर मृत व्यक्ति रहता था) कोई भी धन के सकता है। “मदनरत्न' 
के अनुसार क्रम सीधा ही है, अर्थात्‌ आचाय॑, सच्छिष्य एवं धर्मंग्राता, वानप्रस्थ, यत्ति एवं ब्रह्मचारी का धन लेते 
हैं।क्योंकि विष्णु०११७।१५-१६) ने ऐसा ही कहा है। “प्रिताक्षरा' के अनुसार ब्रह्मचारी दो भ्रकार के होते है; 
नेष्ठिक एवं उपकुर्बाण (जो कूछ अवधि तक शिष्य रहकर पूर्वजों की शाखा को चलाने के लिए विवाह कर लेता है) । 
'सिताक्षरा ने याज्ञ वल्क्य के ब्रह्मचारी शब्द को नेष्ठिक ब्रह्मचारी के अर्थ में लिया है, क्योंकि उपक बाण ब्रह्मचारी 
यदि कोई सम्पत्ति छोड़ता है तो वह उसकी माता, पिता एवं अन्य उतराधि कारियों को प्राप्त होती है। 'मिताक्ष रा' ने 
इसी प्रकार कहा है कि दुष्ट स्वभाव वाले एवं अग्रणी शिष्य तथा आचार्य को धन नहीं प्राप्त होता। 'मिताक्ष रा' ने 
बानप्रस्थ को एक दिन, एक मास या छः मास या वर्ष भर के लिए धन एकत्र करने की आज्ञ! याज्ञ० (३।४७) द्वारा 
व्यवस्थित मानी है, अतः उसके मरने पर कुछ धन बच जा सकता है। यद्यपि गौतम (३।१०) ने सन्यासियों के लिए 
धन-संग्रह वर्जित माना है, किन्तु उनके पास परिधान, खड़ाऊं, योग आदि सम्बन्धी पुस्तक रह सकती है। यही बात 
नैष्ठिक ब्रह्मचारियों के लिए भी लागू है (इस विषय में तथा मठों की स्थापना, शासन एवं सनन्‍्यासियों और उनके 
शिष्यों आदि के विषय में देखिये इस ग्रन्थ का भाग र, अध्याय २६ एवं अध्याय २८) । 

संसूष्टि --पूनर्भिलन या पुनःसंयोग या संसृष्टि केवल उन्हीं लोगों में सम्भव है जो मौलिक विभाजन में सह- 
भागी थे । अत: इसके तीन स्तर हो सकते हैं--(१) संयुक्त परिवार, (२) संयुक्त परिवार के सदस्यों के बीच विभा- 
जन एंवं (३) व्यक्त या अव्यक्त रूप से पुनः उन लोगों के संयुक्त हो जाने की अभिलाषा एवं समझौता, जो विभाजन 
में पृथ कू-पुथक्‌ सदस्य थे ।स्मृतिचन्द्रिका' (२, १० ३०२) एवं 'विवादचन्द्र (० ५२) के मत से सदस्य भाग के अन - 
सार पृथक्‌ हों किल्तु साथ-साथ रहें तो व्यवहार की दृष्टि में उनका यह सहवास पुनः संयोय नहीं कहलाता । विवाद- 
चन्द्र ने विध्णुपुराण को उद्धृत कर कहा है कि किसी आचरण-गति से पुनःसंयोग की झलक मिल सकती है, 


४०. बालप्रस्थवतिब्रह्मचारिणां रिक्वभागिनः । क्रमेणानार्यसस्छिष्यधमंश्राजेकतीथिनः । याज़्ण (२१३७) । 


पुनः संयुक्त हीनेवालों के उत्तराधिकार दरेर 


यद्यपि स्पष्ट समझौता नहीं सिद्ध हो सकता । कौत-कौन पुनः संयुक्त हो सकते हैं, इसके विषय में कई मत प्रकाशित 
किये गये हैं। “मिताक्ष रा' 'दायभाग' एवं 'स्मृतिचन्द्रिका' ने बृहस्पति के कथनकी व्याख्या करते हुए कहा है कि कोई 
सदस्यथ,जों संयुक्त परिवार से एक बार पृथक हो गया, केवल अपने पिता,भाई या चाचा के साथ पुनःसंयुकत हो सकता है, 
किन्तु अन्य सम्बन्धी, यथा चचेरे भाई या पितामह के साथ नहीं । किन्तु विवादचिन्तामणि' ( पृ० १५७), 'व्य० मयूख' 
(१० १४६) एवं व्य० प्रकाश (१० ५३३)ने व्यवस्था दी है कि बृहस्पति का कथन केवल उदाहरणात्मक हैं, कोई व्यक्ति 
किसी भी सदस्य से, जो विभाजन में सदस्य के रूप में था, पुनः संयुक्त हो सकता है। पुनःसंयुक्त व्यक्ति को सुष्ट 
या संसृष्टी कहा जाता है। संसृष्टि (पुन:संयक्‍्ता) के विषय का एक प्राचीन इतिहास है । गौतम (२८२६ ) ने एक 
सामान्य नियम दिया हैँ कि किसी पुनःसंयुक्‍्त (संसुष्ट) सहभायी की मृत्यू पर बचा हुआ संसुष्ट सदस्य उसका 
भाग पाता है। कौटिल्य (३।५) ने कहा है कि वे लोग, जो साथ रहते हैं, भले ही उनके पास पैतृक सम्पत्ति न रही 
ही, या जो पैतृक सम्पत्ति के विभाजन के उपरान्त भी साथ रहते हैं, पुनःसंयुक्त घत का विभाजन समान भाग में 
कर सकते हैं। यही बात मनु (६२१० +> विष्णुधर्म सूत्र १८१४१) ने भी कही है। 

याज्ञ ० (२।१३५-१३६) में आया है कि पृत्रहीन व्यक्ति के मृत होने पर पत्नी एवं अन्य उत्त राधिकार पाते 
हैं। यह एक नियम है। इसी से 'मिताक्षरा' ने याज्ञ ० (२।१३०८-१३६ ) के वचन को, जो एन:संयुक्‍त व्यक्ति के मृत 
होने के उपरान्त उत्त राधिकार के विषय में है, अपवाद माना है! इससे यह निष्कर्ष निकलता है कि जब कोई व्यक्ति 
अपने भाई से फिर मिल जाता हू और ऐसे १त् को छोड़कर मर जाता है जो स्वयं उससे नहीं मिला है तो उसकी सम्पत्ति 
को उसका पुत्र पाता है न कि उसका भाई जो उससे पुन:संयुक्स था ! किल्तु यदि क अपनेख एवं ग॒ पुत्रों से अलग हो जाता 
है,जिनमें ख आगे चलकर उससे पुन:संगुक्त हो जाता है और ग नहीं, तो क के मरने के उपरान्त उसका पुन:संयुक्त पृत्त श्र 
उसकी सम्पत्ति पाता है और ग को कुछ नहीं मिलता । यह बात “विवादचन्द्रिका' (पृ० ८५) ने स्पष्ट रूप से कही है 
और स्मृतिसार' का हवाला दिया है ।४१ याज्ञ वल्क्य ( २/१३८-१३६ ) के दो श्लोक टीकाकारों द्वारा कई प्र कार से उद- 
घृत एवं व्याख्यापित हैं। हम इस विषय में अधिक नहीं लिबेंगे । “मिताक्षरा' के अनुसार दोनों श्लोकों ४ २ 
हँ-- मृत संसुष्ट व्यक्ति के विषय में बच हुए संसृष्ट सदस्य को चाहिये कि वह ([ 
पत्न (पितृमरणोत्तरक) को (मृत व्यक्ति का) धन दे दे, किन्तु यदि पुत्र न हो (केवल पत्नी हो ) तो वह स्वयं ले ले; 
किन्तु संसुष्ट (पुनःसंयुक्त ) भाइयों में सगे भाई को, यदि वह पुनःसंबुक्त (संसृष्ट) हो, चाहिये कि बह मृत के पश्चात्‌ 
उत्पन्न पुत्र को (मत का) भाग दे दे, और (यदि पृव न हो ) तो वह सौतेले भाई यों के रहते हुए भी, स्वयं धन ले ले; 
संसृष्ट सौतेला भाई संसष्ट एवं पुत्रहीन भाई का धन लेता है किन्तु वह सौतला भाई जो संसृष्ट नहीं है धन नहीं 


पाता; संगा भाई, भले ही वह संसृप्ट न हो संसुष्ट सौपे ले भाई के साथ धन पाता है, किन्तु सौतेला भाई अकेले नहीं 
पा सकता | 


का अर्थयों 
पहले की मृत्यु के) पश्चात्‌ उत्पन्न 


४१. ब्रस्तु पिता पुत्रणव केनचित्संसृध्टस्तस्थांशं संतुष्ट एक गृह्हीयात्नासंसृष्ठी, संसुष्टिनस्तु संसृष्ट इति बच- 
नात्‌ । .. -अतरुब स्वृलिधारे यदा पितेब केनचित्पुत्रेणेव संपृष्टस्तदा तद्धन॑ संस्‌डिटपुत्रो गृह्हीयान्नासस॒ष्दी विभक्‍त- 
पुत्रट, सस॒ब्टिनस्तु ससुष्टीत्यविशेषेणामिधानादित्युक्तम्‌ । 

४२. ससृष्टिनस्तु संसृष्टी सोदरस्थ तु सोदरः । द्यादपहरेच्चांश जातस्य च सृतस्य च ॥। अन्योदयंस्तु ससूष्टी 
नान्योदयों धन हरेत्‌ । असंसध्ट्यपि वा इच्यात्संस्‌ ष्ठो नान्यमातृज: ॥ याज्ण (२१३८-१३६) । पहला श्लोक विच्झ ० 
(१७४१७) में मो है। अपराक (पृ० ७४७) ने »न्योदर्यंघन हरेत्‌” एवं “आदइयश्यात्सोदय्यों तान्यमातृकः' पढ़ा है । 
विश्वरूप, जितेन्द्रिय एव विवादचन्द्र ([पू० ८४) ने 'चादश्ात्सोदरो नान्यमातृ जः” पढ़ा है । 


दैरेप धर्म शास्त्र का इतिहास 


इस व्याख्या में २१३६ के अन्तिम पांद का 'असंत्तष्टी' शब्द दो सम्बत्धों में पड़ा जाना चाहिये--एक बार 
प्रथम पद्च के 'अन्योदर्य' के साथ और दूसरी वार दूसरे पद्म के संसृष्ट' के साथ ! यह अन्तिम शब्द ('संसूप्ट') दो अर्थों 
में लिया जएना चाहिये; (१) सहोदर भाई (पूर्व के असंसृष्ठ' के साथ) एवं पुनःसंयुक्त ('अन्यमातृजः') के साथ। 
इसके अतिरिक्‍त मिताक्षरा के मत से हमें एक' को 'अन्यमातृज' के पश्चात्‌ समझना चाहिये। “अपराक (पू ० ७४८) 
ते भी इसे भिन्न ढंग से ही पड़ा है और उसकी, विश्वरूप एवं श्रीकर मिश्र (दायभाय ११।५-१६) ने व्याख्या की है कि 
असंसुष्ट संगा भाई धन पा जाता है और संसुष्ट सौतेला भाई नहीं । इसी प्रकार व्य०मयूख' ने भी अपना भिन्न मत दिया 
है और “मिताक्षरा' से अपनी भिन्नता प्रकट की है। दायभाग (व्य० प्र०, पृ० ५३३) ते याज्ष० (२।१३८-१३६ )को 
पुत्रहीन व्यक्ति की पृथक्‌ सर्प! के उत्त राधिकार के समर्थक रूप में माना है और उसकी पुनःसंयुक्‍त सम्पत्ति के विषय 
की व्याख्या बहुत कम है । व्य० प्र०(१० ५३३) ने इसकी ओर संकेत किया है और कहा है कि जीमूतवाहन इस विषय में 
गड़बड़ कर गये हैं। अपरार्क (प० ७४८-७४६) ने सम्भवतः 'दाप्रभाग की ही बात कही है | व्यू० प्र० ने मिताक्षरा 
का अनुसरण किया है और श्रीकर, स्मृतिच० आदि की आलोचना की है (२० ५३५-५३८) ।४३ इसका कथन है कि 
शंख, नारद आदि के वचनों से याज्ञ- (२१३५) के वचन कट-से जाते हैं।४ ४ | 

“्यवह्रप्रकाश' के अनुसार मृत पुनःसंयुक्‍त व्यक्ति के उत्तराधिकारियों का क्रम यों है |-- (१---३) पुत्र, 
पौत्र एवं प्रपोत्र; (४) संतुष्ट सभा भाई; (५) संतुष्ट सौतेला भाई एवं पुथक्‌ सगा भाई; (६) संसृष्ट माता; 
(७) संसूध्ट पिता; (८) कोई अन्य संसृष्ट सदस्य; ($) असंसूध्ठ सौतेला भाई; (१०) असंसूष्ट भाता; 
(११) असंसूुष्ट पिता; (१२) विधवा पत्नी; (१३) पुत्री; (१४) दौहित;। (१५) बहिन। 

व्य० म० द्वारा त्रस्तुत क्रम यों है-- (१) संसुष्ट;। (२) असंसुष्ट उुत्त, यद्यपि थृत्र के अतिरिक्त अन्य 
संसूष्ट सदस्य रह सकते हैं; (३) संसष्ट माता-पिता, अन्य संसुष्ट व्यक्तिओं के रहते हुए भी; (४) संसुष्ट सगा भाई; 
(५) असंसृष्ठ सगा भाई एवं संतृष्ट सौतिला भाई; (६) संस॒ष्ट सौतेला भाई एवं चाचा; (७ ) अन्य संसृष्ट सदस्य 
(इन्हें संसृध्ट पत्ती से वरीयता मिली है); (5) संसूष्ठ पत्नी; (6) सगी बहिन (या अन्य पाठ से पुव्बी**); (१०) 
कोई अन्य सलत्रिकटतम सपिण्ड। यह अवलोकतीय है कि मत्रु (६।२१२) ने संसुष्ट सहभागियों के उत्तराधिकार के 
विषय में एक विचित्न निग्रम दिया हैं, यवा--मृत्र संजुभ्ट सहभागी के (असंतृष्ट) सगे भाई एवं लगी बहिन संसृष्ट 
सौतेले भाइयों के साथ मृत के धन में बराबर-बराबर भाग उते है । इक्त कबत को हुल्लूक, 'अरराक' (पृ० ७४४६), 
स्मृतिच० (२, १० ३०४-३०५), नीलकंठ, विवादचन्द्र (प० ८३) आदि ने विभिन्न ढंगों से व्याज्यात किया है । 

आजकल न्यायालयों में संसृष्ठि-सम्बन्धो विवाद बहुत ही कम आते हैं | 


४३. एतेन पत्ययाद्यपुत्रधनप्रहणाधिकारिगण अ्रात्रधिकारावसरे चचतमिरद प्रवर्तते हति व्याक्षक्षाणों ज्रीमृत- 
वाहनों श्रान्त एवेत्यवस्तेयस्‌ । ज्य> प्र० (५३३) । 

४४. ततश्च पत्नी दुहित्रादिकमविरोधादविरोधायेत्त्‌ पंतुष्दनागविषयमिति करूयते । विभक्तोक्त नया पिक- 
पत्नोदुहित्रादिक्रमो5त्र वाचनिकक्तमेण बाध्यते । अस्मिन ऋमे कस्य चिन्पायस्पासाबादावनिक एवाय ऋमतः । व्य७ 
प्र० (पृ० भरे) 

४४. या तस्य भगिनी सा तु ततोंश लब्धुभहेति । अनपत्यस्थ धर्मोघ्ममार्यापितृकस्य व ।। बुह० (ब्यू० स० पु० 
१४२ एवं व्य० प्र० यू० ५३७) । ठय० म० का कथन है--केबितु य। तस्य दृहितेति पेठ: । ब॒हितृभगि न्‍्योरभावेष्नन्तर: 
सर्पिण्ड: । ऐसे ही शब्दों के लिए देखिये पराशरमाधवीय (३, ए० ५४१) 


अध्याय ३० 
स्त्रीघन 


स्त्रीधन के विषय में मत-मतान्‍्तर है। वैदिक साहित्य में भी इसकी ओर संकेत मिलता है। ऋग्वेद के विवाह- 
सम्बन्धी दो मन्त्रों (१०।८५।१३ एवं ३८) में वधू के साथ वर के घर के लिए निम्न उपह। र भेजने का वर्णन आया है--- 
सूर्या की वधू-भेट (जिसे सविता ने भेजा था), पथु (जो अथा अर्थात्‌ मघा में हत होते हैं)... ..आदि ।१ सायण ने 
'बहतुः को गायों! एवं अन्य पदार्थों के, जो विवाहित होनेवाली कन्या को प्रसन्न करने के लिए दिये जाते हैं, अ्च॑ में 
लिया है, किन्तु लैन्मैन (हारवर्ड ओरियण्टल सीरीज, जिल्द झ, पृ० ७५३) ने इसे 'विवाहरथ' के अर्थ में लिया है! 
किन्तु सायण का अर्थ संदर्भ में ठीक उतरता है । और देखिये तै० सं० (६१२।१॥१) ।* मनु (<११) ने 'वारिणह्य/ 
(वरेलू सामग्री) का प्रयोग किया है और कहा है कि पत्नी को अन्य बातों के साथ पारिणह्य पर भी ध्यान रखना 
चाहिये । शबर के मत से जैमिति (६१।१६) ने तैतिरोथ संहिता” के उपर्युक्त कथन द्वारा व्यक्त किया है कि स्त्रियों 
के पास अपनी सम्पत्ति होती हैं। मेधातिथि (मत्‌ 5४१६) ने तै० सं० के संदर्भ में यह कहा है कि मनु का यह कथन 
कि 'पत्नी जो कुछ अजित करती है, पति का हो जाता है', यदि शाब्दिक अर्थ में लिया जाय तो श्र ति-वाक्य झूठा पड़ 
जायगा; वास्तव में मनु का इतना ही कहता है कि यद्यपि स्त्रियाँ स्वामिती हो सकती हैं, किन्तु स्वतन्त रूप से धन का 
व्यय तहीं कर सकतीं ।* इन प्राचीन उक्तियों से प्रकट होता है कि प्रार्राम्भक काल में जो वस्पुएँ या सम्पत्ति स्क्रियों के 
पास होतो वी, वह विवाह-काल को भेंद थो (यथा आमृषण एवं बहुमूल्य परिधात ) और थीं के वस्तुएँ जी दिन-प्र ति-दित 
के घरेलू काम में आती थीं और उन पर स्त्रियों का निवस्त्रण था। आगे चलकर स्त्रियों की कुछ वस्तुओं के विषय में 
पश्वात्कालीन स्मृतियों ने नियमानुसार व्यवस्थाएँ दे दीं और उत पर स्त्रियों का एक प्रकार का अधिकार घोषित हो 
गया । इस अ। रस्भिक स्थिति का परिचय हूथे प्रारम्भिक सूत्रों में सिलता है! 'आपस्तम्बंत्रमंसू त्र' (२/६।१४।६) ने 
अपने कुछ पूर्ववर्ती लेखकों का मत दिया है जिसे बह स्वग् स्वीकार नहीं करता और न अनुमोदन करता है) कि आभूषण 
पत्नी का होता है और वह सम्पत्ति भी उसकी है जिसे वह अपने सम्बत्थियों (पित!।, भाई आदि) से याती है । बौधायन- 


१. सुर्याया बहतुः प्रायात्सविता यमबासजत्‌ । अघायु हन्यन्ते गाबो5जुं न्‍्यो: पर्यु हवते ॥ तुम्यमग्रे पर्यवहन सूर्या 
बहुतुना सह्‌। पुनः पतिम्यों जाया दा अस्ते प्रजया सह । ऋग्वेद (१०।८५।१३ एवं ३८) | ये मन्त्र अथव॑ंबेद में भी 
हैं, यथा--(१४॥९११३ एवं १४२॥१) । 

२. पत्न्यन्वारमते पत्नी हि पारीगह्मस्पेश । तें० सं० (६।२।१॥१) । यह उक्ति आतिश्येष्टि के संसर्ग प्ें 
कही गयी है । 

३. असति वा स्त्रोणां स्वाम्पे पतयैवानुयस् करियते पत्ती वे पारिणह/स्पेशे इत्यादि श्रुतपों निरालस्वना: 
स्पुः। अत्रोच्यते। पारतन्त्याभिधानमेतत्‌ । असत्यां मत्रतुज्ञायां न स्त्रीमिः स्वातः्येण यत्र क्बिद्व त॑ं विनियोक्‍त- 
व्यस । मेधातिथि (मनु रा४ड१९) | 

डद्द्‌ 


दैरे८ घरमशास्त्र का इतिहास 


धर्मसूत्र ( २२।४४) का कथन है कि कन्याएँ अपनी माता के आभूषण पाती हैं और परम्परा से जो कुछ मिलना चाहिये 
वह भी उन्हें प्राप्त होता है। 'वसिष्ठधर्म सूत्र (१७४६)चे व्यवस्था दी है कि माता को जो कुछ विवाह के समय मिला 
हो उसे कन्याओं को बाॉँट लेना चाहिये । शंख (संस्कारप्रकाश,पुृ० ८५१) ने व्यवस्था दी है कि विवाह के सभी प्रकारों 
में कन्या को आभूषण एवं स्त्रीधन देना चाहिये । यह हो सकता है कि मनु (5/४१६) ने किसी पुरानी उक्ति की 
अभिव्यक्ति की है। उनकी उक्ति का शाब्दिक अर्थ बहुत पहले ही छोड़ दिया गया। मनु के कथन का केवल इतना ही 
अर्थ था कि स्तीधन के विषय में (जब तक पत्नी पति की आश्रिता है) पत्नी पति के नियंत्रण के अन्तर्गत है। 

स्त्रीधन के अन्तगंत प्रमुख तीन विषय आते हैं; स्त्रीघन क्‍या है, स्त्रीधन पर स्त्री का आश्थिपत्य एवं 
स्त्रीधन का उत्तराधिकार । इन विषयों में प्रत्येक के बारे में विभिन्न मत हैं और स्त्रीधन-सम्बन्धी विवाद बड़ा 
ही उलझा हुआ है।४ 

स्त्रीधत के निक्षेपण (न्यसन) के विषय में गौतम के तीन सूत्र हैं, किन्तु उन्होंने न तो ३ सकी परिभाषा 
दी है और न इसका विवेचन ही किया है ।* कौटिल्य ( २१२, पु० १५२) ने परिभाषा दी है--“बृत्ति (जीवन-वुत्ति ) 
एवं आबध्य (जो शरीर में बाँधा जा सके, यथा आभूषण, जबाहूरात आदि) स्व्रीधन है । वृत्ति अधिक से अधिक दो 
सहसख्र पण हो सकती हूँ, आबध्य का कोई नियम (सीमा) नहीं है ।'' मिलाइये कात्यायन (६०२) एवं व्यास; 
“पित्ता, माता, पति, भझ्ात एवं अन्य ज्ञातियों (सम्बन्धियों) को चाहिये कि वे यथाशक्तति दो सहस्न पणों तक स्त्री 
को स्त्वीधन दें, किन्तु अचल सम्पत्ति न दें ।* स्मृतिच० एवं व्य० मसयूख ने व्याख्या की है कि दो सहख्र प्ों की 
सीमा वार्षिक भेंट तक ही है, किन्तु यदि भेट एक ही बार दी जाय तो अधिक भी दिया जा सकता हुँ और अचल 
सम्पत्ति भी दी जा सकती है । 

स्त्रीघन का शाब्दिक अर्थ है स्त्री की सम्पत्ति । किन्तु प्राचीन स्मृतियों ते इस शब्द को उस प्रकार की सम्पत्ति 
के विशिष्ट प्रकारों तक सीमित रखा है, जो स्त्री को विशिष्ट अवसरों या जीवन के विभिन्न स्तरों पर प्रदत्त होते हैं । 
धीरे-धीरे ये प्रकार विस्तार एवं मूल्य में बढ़ते गये । हमें इस अथ॑ के स्त्रीधन के विकास एवं विष य-वस्तु का अध्ययन करना 
हैँ! स््रीधन की एक विशेषता यह रही है कि यौतम के काल से आज तक यह प्रथमतः स्त्रियों को ही प्राप्त (न्यस्त) 
होता रहा है । धरम शास्त्र-प्रस्थों में सबसे पुरानी परिभाषा मनु (६१<४) की है--“विवाह के समय अग्नि के समक्ष 
जो कुछ दिया गया, विदाई के समय जो कुछ दिया गया, स्नेह (प्रीति) वश जो कुछ दिया गया, जो कुछ भ्राता, माता 
या पिता से प्राप्त हुआ--यही छः प्रकार का स्त्नीधन है ।” मनु (6॥१5५) ने संभवत: एक प्रकार और जोड़ दिया हैं; 
अन्वाधेय (बाद में मिलने वाली भेट) । और देखिये नारद (दायभाग, 5) । याज्ञ० (२।१४३-१४४) ने स्त्रीघन 
के निम्न प्रकार दिये हैं--पिता, भाता, पति या भ्राता द्वारा प्रदत्त या जो कुछ विवाह-अग्नि के समक्ष प्राप्त होता हैं, 


४. इत्यतिगहनमुक्तमप्रज: स्तीधनस्‌ । दायभाग (४३।४२, प्‌ृ० ढं:) । 

५. स्त्रीधन के विषय में विस्तार से इन ग्रन्थों में विवेचन उपस्थित किया गया है--सर गुरुवास बनर्जी, 'हिस्दू 
लॉ अधमैरेज एवं स्त्रीपन! (पांचयाँ संस्करण, १४२३, पृ० २१६-५१६; डॉ० जॉलो, टंगोर लॉ लेश्चर्स, एडाप्शन, 
इनहेरिटेंस ऐंड पार्टीशन (१८८३) १० २२६-२७० । 

६. वृत्तिराबध्य वा स्त्रीधनस्‌ ! परद्विसहल्रा स्थाप्या बृत्ति:। आवध्यानियमः | अर्थशास्त्र (३।२); पितृ- 
मातृपतिप्रातृज्ञातिसिः स्त्रीधनं स्त्रिय। यथाशबत्या ह्विसहस्नाद्‌ दासव्य स्थावयरादुते॥ कात्या० (स्मृतित्र० २, 
पृ ० २०१; परा० म्ा० ३, पृ० ५४८; ज्य० स०, पु० १५४; दायभाग ४॥१।१०; बालस्मदूटी, व्य० म०, पू० १५४। 


स्त्रीषन की परिभाषा 5३६ 


या पति द्वारा अन्य स्त्री से विवाह के समय जो कुछ प्राप्त किया जाय--ये ही स्त्रीधन में गिने जाते हैं और जो कुछ स्त्री 
के सम्बन्धियों धारा दिया जाता है, शुल्क एवं विवाहोपरान्‍्त की भेंट।””* और देखिये विष्णु० (१७१८)! 

स्मृतिकारों में कात्यायन ने २७ ए्लोकों में स्त्रीधन का विस्तारपूर्वक वर्णन किया है। उन्होंने मनु, याज्ञ ०, 
नारद एवं विष्णु के छः स्त्रीघन-प्रकारों का वर्णन किया है--““विवाह के समय अग्नि के समक्ष जो दिया जाता है उसे 
बुद्धिमान्‌ लोग अध्यस्नि स्त्री धन कहते हैं। पति के घर जाते समय जो कुछ स्त्री पिता के घर से पाती है उसे अध्यावह- 
निक स्त्रीधन कहा जाता है । श्वशुर या सास द्वारा स्नेह से जो कुछ दिया जाता है और श्रेष्ठ जनों को वन्दत करते समय 
उनके द्वारा जो कुछ प्राप्त होता है उसे प्रीत्तिदत सतीघन कहा जाता है। वह शुल्क कहलाता है जो बरतनों, भा रवाही 
पशुओं, दुधारू पशुओं, आभूषणों एवं दासों के मूल्य के रूप में प्राप्त होता हैं। विवाहोपरान्त पति-कुल एवं पितृ-कुल 
के बन्धु-जनों से जो कुछ प्राप्त होता है वह अन्वाधेय स्तरीधन कहलाता है। भूयु के मत से स्नेहवश जो कुछ पति या 
माता-पिता से प्राप्त होता हैँ वह अन्वाधेय कहलाता है ।” कात्यायत द्वारा प्रस्तुत अध्यम्नि एवं अध्यावहनिक की परि- 
भाषाओं में दे भेंट भी सम्मिलित हैं जो विवाह के समय आगन्तुकों द्वारा प्रदत्त होती हैं। वह सौदायिक कहा जाता 
हैँ जो विवाहित स्त्री या कुमारी को अपने पति या पिता के घर में मिल जाता है या भाई से या माता-पिता से प्राप्त 
होता हूं । 

कात्यायन की उपर्युक्त परिभाषाएँ सभी निबन्धों को मान्य हैं। यहाँ तक कि दायभाग ने भी उनका अनुमोदन 
किया है। कुछ भाषान्तर-सम्बन्धी एवं परिभाषा-सम्बन्धी भिन्नताएँ निम्न हैं--'मिताक्षरा' के अनू सार अध्यावहनिक 
में वे भंटें सम्मिलित हैं, जो विवाहित कन्या को विदाई के समय किसी भी व्यक्त द्वार! प्राप्त होती हैं, किन्तु 'दाय- 
भाग एवं कुछ अन्य लोगों के मत से इसमें केवल (पैतुझात्‌) माता-विता के ऋुल की भेटें ही सम्मिलित हैं। 'विवाद- 
रत्नाकर (पू० १२३) ने इसके अन्तर्गत उत भेंटों को रखा है जिन्हें बधू पिता के घर लौटते समय अपने श्वशुर आदि से 
पाती है; 'विवादचिन्तामणि' (पृ० १३८) के मत से यह वह धन है जो ह्विरागमन के समय प्राप्त होता है। और 
देखिये 'दायभाग' (४॥३।१६-२०, पृ० ६३), जहां 'दोह्याभरण-कमिणाम्‌' को दूसरे ढंग से समझाया गया है, यथा--वह 
धन जो गृह-निर्माताओं या स्वर्गकारों द्वारा इसलिए दिया जाय कि स्त्री अपने पति को नयी रचता' कराने के लिए प्रेरित 
करे। व्यास ने इसे यों समझाया है--“यह बह धन है जो किसी स्त्री को इसलिए दिया जाता है कि वह (प्रसब्नतापूर्वक ) 
अपने पति के घर जाने को प्रेरित हो सके !' ८ 'स्मृतिचन्द्रिका एवं व्यवहा रप्रकाश ने शुल्क को उन वस्तुओं का मूल्यप्माना 


७. अध्यग््यध्यावहनिक बत्त चप्रीतिकर्मणि। स्रातृमात॒पितृप्राप्त बड्विध स्त्रीषन स्भृतम मनु (६१ ८६४८), 
नारद (वायमाय, ८); पितुमातृपतिश्चातुदत्तमध्यस्युपागतम्‌॥। आधिवेदनिकाओं च स्त्रीघन परिकी तितस्‌ ।। बन्धु- 
दत्त सथा शुल्कमन्वाधेयकमेव च्‌ । माज्ञ ० (२।१४३-१४४) । 

८. गृहादिकर्ि्रि:ः शिल्पिभिस्तत्कमंकरणाय मर्वावि्रेरणा्थ स्त्रिये यदुत्कोचदानं तच्छूल्क तदेव मूल्य प्रव- 
स्थथ॑त्वात्‌ । व्यासोक्त था यथा । यदा नेंतु मत गहे शुल्क तत्‌ परिकोतितस । सर, गृहग मनार्थ मुत्कोचादि सदहृत्त' तच्च 
ब्राह्मादिव्वविशिष्टम्‌ | दायमाग (४॥३।२०-२१, पृ० ६३) । 

ऊे. वेखिय बिष्णु० (३।३४); याज्षण (२१७३, २६१); वसिध्ठ० (१६।३७) ; पाणिनि (५१॥४७) ; 
ऋग्वेद (१॥१०६।२); यास्‍्क (६८६); वनपव॑ (१९५२३); अनुशासनप्ब॑ (४१२, एबं २३१); सनु (३४५, 


३॥५४७; अनुशासनपर्थ (४६।१-२); वि० चिन्तामणि (पृ० १३४।, 'मृहोपस्करादिकरणोपाधिना स्त्रिया मृहपतितो 
यललअ्ध तच्छुल्कमित्ययं: ।' 


ड४० घम्नशास्त्र का इतिहास 


है जिन्हें वर विवाह के समय या गृहारम्भ करते समय दुलहिन को देता है। व्यवहारनिर्णय' ने (पु० ४६८) शुल्क को 
दो अर्थों में लिया है--(१) वह धन जो कन्या के अभिभावकों को कन्या के मूल्य के रूप में दिया जाय और जिसे 
कन्या की मृत्यु के उपरान्त माता या भाई ले लेता हैं; (२) वह धन जो वर द्वारा कन्या को आभूषण एवं गृहों पकरण के 
मूल्य के रूप में दिया जाता है | कात्यायन (5०४ ) का कथन है--“उस धन पर, जो स्त्री द्वारा शिल्प आदि के लिए 
था स्नेहबश किसी अन्य से प्राप्त किया जाता है, पति का स्वामित्व रहता है, अन्य शेष स्वीघन कहलाता है।” देखिये 
दायभाग/ (४११६-२०, पृ० ७६); स्मृतिच० (२, पृ० २८१); परा० मा० (३,प्‌ ५५०); व्य० म० [पृ० 
१४५४) । देवल का कथन है कि वत्ति (भरण-पोषण ), आभूषण शुल्क, ऋण-ब्याज स्त्रीधन है; केवल स्त्री उसका 
उपभोग कर सकती है, किन्तु आपत्काल में पति उसका उपभोग कर सकता है, अन्यथा नहीं । मन्‌ (६।२००) का कथन 
है कि पति के उत्त राधिकारी पति के रहते रित्यों द्वारा पहने गये अभूषणों को नहीं बाँट सकते; यदि वे ऐसा करते हैं 
तो पाप के भागी होते हैं। देखि ये 'व्यवहारसत्नाकर' (प्‌ृ० ५०६), 'विवादचिन्तामणि' (पु० १३६) एवं दायतत्त्व 
(पृ० १८४) | सौदायिक कोई विशिष्ट प्रकार का स्त्नीधन नहीं है। कात्यायत एवं “विवादचिन्तामणि' की परिभाषा 
के अनुसार यह शब्द स्व्रीधन के कई प्रकारों का द्योतक है। एक प्रकार से यह स्त्रीधन का ही पर्याय है। अधिकांश 
लेखकों का कहना है कि यह वह धन है जो विवाहित अथवा अविवाहित स्त्री हारा अपने पति अथवा भाता के घर में 
अथवा माता-पिता के सम्बन्धियों से प्राप्त किया जाता है (स्मृत्िच॒० २, पृ० २८२; व्य० र० पृ० ५११) । 'दायभाग' 
(४।१।२३,प० ७६-७७ ) एवं “विवादचिस्तामणि' के मत से सौदायिक में अचल सम्पत्ति को छोड़कर वह सारी सम्पत्ति 
सम्मिलित है जिसे पत्नी पति से प्राप्त करती हैं; पत्ली पत्ति की मृत्यु के उपरान्त अचल सम्पत्ति का विघटन नहीं कर 
सकती । व्यास ने कहा है-“विवाह के समय या उसके उपरान्त स्त्री को अपने पिता या पति से जो कुछ प्राप्त होता है, 
वह सोदायिक कहलाता है।” दायभाग' (४१।२२प०७६) के मत से सौदायिक' शब्द 'सुदाय' से बना है, जिसका 
क्षय है 'स्नेही सम्बन्धियों से प्राप्त धन । अमरकोश' ने 'सुदाय' को 'यौतक' आदि से प्राप्त भेंट के अर्थ में लिया है। 
'यौतक' शब्द का अर्थ कया है? मनु (5१३१)ने इसका प्रयोग किया ईँ-“माता का जो यौतक होता है वह कुमारी 
कन्या को मिलता हूँ (विवाहित पुत्नी या पुत्र को नहीं मिलता है ) ।” अत: 'यौतक स्त्रीधन का द्योतक प्रतीत होता है। 
स्मुतिच० (२, पृ० २८०५ ),मदनरत्न एवं “व्य० मयूख” का कथन है--“यौतक वह धन हूँ जो स्त्री द्वारा विवाह के समय 
पति के साथ बैठे रहने पर किसी से प्राप्त होता है।'' 'यौतक' शब्द 'युत' (जुड़ा हुआ या सम्मिलित) से बना है| याज्ञ० 
(२१४६) ने इसे 'पृथक्‌ किये हुए! के अर्थ में विशेषण के रूप में लिया है। मेधा तिथि (मनु ६१३१ ) ने इसे स्त्री का 
पुथक्‌ धन अर्थात्‌ स्त्रीधन माना है । और देखिये स्मृतिच० (२, पू० २८५५), 'विवादचिन्तामणि' (पु० १४२) एवं 
'दायतत्त्व' (प० १८६) । 

कौटिल्य (३।२,१० १५२) ने शुल्क, अन्वाधेय, आधिवेदनिक एवं बन्धु दत्त को स्त्रीधन के प्रकारों के रूप 
में लिया हैं । 

स्मृतियों के कथनों से व्यक्त होता हैँ कि स्त्रीधन एक प्रकार का ऐसा धन है जिसमें पहले छ: प्रकार की सर्म्पत्ति 
की गणना होती थी और आगे चलकर बह नौ प्रकार का हो गया तथा कात्यायन के समय में उसमें सभी प्रकार की (चल 
या अचल ) सम्पत्ति सम्मिलित हो गयी, जिसे कोई स्द्री कुमारी अवस्था में या विवाहित होते समय या विवाह के उपरान्त 
अपने मांता-पित्ता या कुल या माता-पिता के सम्बन्धियों या पत्ति एवं उसके कुल से (पति द्वारा प्रदत्त अचल सम्पत्ति 
को छोड़कर) प्राप्त करती हैं। वह धन जिसे स्त्री विवाहोपरात्त स्वयं (अपने परिश्रम से) अजित करती है 
या बाहरी लोगों से प्राप्त करती हें, सत्रीधन नहों कहलाता । उपर्युक्त विवेचन स्वत्रीधन के पारिभाषिक अथ॑ से 
सम्बन्धित हैं । 


स्त्रोधन को क्षेत्रीय मान्यताएं दर 


अब हमें यह देखता है कि टीकाकारों एवं निबन्ध कारों ने किस प्रकार स्त्री धन की व्याख्या की है। आज के 
स्यायालयों ने टी काकारों द्वारा स्थापित मात्यताओं को ही प्रामाणिकता दी है। अतः इस दृष्टि से व्यावहारिक उपयोगों 
के लिए उनके दृष्टिकोणों की समीक्षा परमावश्यक है। सर्वेप्रथम हम “मिताक्षरा' के मत का उद्घाटन करेंगे । याज्ञ० 
(२१४३) की व्याख्या में “मिताक्षरा' का निम्न कथन है---/पिता, साता, पति एवं भ्राता द्वारा जो कुछ दिया जाय; 
विवाह के समय बंवाहिक अग्नि के समक्ष मामा आदि द्वारा जो कुछ भेंटें दी जायें; आधिवेदनिक, अर्थात्‌ (पति द्वारा) 
दूसरी स्त्री से विवाह करते समय जो भेंट दी जाय | जिसका वर्णन आगे के उसे अपनी पुरे पत्नी को देता चाहिये' इन शब्दों 
की व्याज्या में (याश० २।१४८) किया जायगा]; आद्य' (अर्थात्‌ इसके समान अन्य) शब्द से संकेत मिलता है उस धन 
का जो उत्त राधिकार, क्रय, विभाजन, परिग्रह, उपलब्धिसे प्राप्त हीता है-मनु आदि ने इन्हें सत्रीधन कह है । 'स्त्नीधन' 
शब्द यौगिक है ने कि पारिभाषिक | जब तक योगसम्भव अथे मिले, पारिभाषिक अर्थ का सहारा लेना अनुचित है।” 
'मिताक्षरा' ने स्त्नीधन की परिभाषा विस्तृत कर दी और उसमें उन पाँच सम्पत्ति-प्रकारों को सम्मिलित कर लिया जिन 
पर गौतम (१०१३४) के मत से व्यक्ति कई प्रकारों से स्वामित्व प्राप्त कर लेता है। स्पष्ट है, 'मिताक्ष रा' के मत से 
किसी भी प्रकार का धन स्त्री धन की संज्ञा पा सकता है,चाहे वह स्त्री द्वरा किसी पुरुष की विधवा की हैसियत से उत्त रा- 
पिकार के रूप में प्राप्त हो या माता के रूप में प्राप्त हो या पत्नी अथवा माता की हैसियत से विभाजन द्वारा प्राप्त हो 
(याज्ञ० २११५ या १२३)। आय की व्याख्या 'मदतपारिजात' (पृ० ६७१ ) ,सरस्वतीबिलास' (पृ० ३७६), “व्यव- 
दारप्रकाश (१० ५४२) एवं बालम्भट्टी को भी मान्य है। किन्तु 'दायभाग' ने “आद्य' को सीमित अर्थ में रखा है। 
जीमूतवाहन' ने याज्ञ ० (२।१४३) में “आधिवेदिनिक॑चैव' एड़ा है और कहा है कि स्त्रीधन मनु (६१6४ ) के छ: प्रकारों 
तक ही सीमित नहीं है, प्रत्युत उसमें अन्य स्मृतियों में वणित अन्य प्रकार भी सम्मिलित हैं। 'जीमूतवाहन' ने अन्त में 
कहा! है-' बही स्त्लीधन है जिसे दान रूप में देने, विक्रय करने तथा बिना पति के नियन्त्रण के स्वतंत्र रूप से उपभोग 
करने में स्त्री का पूर्ण अधिकार है। दायभाग ने स्वतंत्ञ रूप से लेन-देत करने योग्य धन के प्रकारों को स्पष्ट रूप से नहीं 
दिया है, किन्तु स्त्रीधन को परिभाष! करते के उपरान्त ही इसने कात्यायन (शिल्प आदि द्वारा तथा अन्य लोगों की 
भेंट से प्राप्त घत के विषय में) एवं नारद (४।२८, पति द्वारा जो कुछ प्राप्त हो, उसमें अचल को छोड़कर, वह पति की' 
मृत्यु के उपरान्त भी व्यय आदि कर सकती है)को उद्धृत किया है । इससे स्पष्ट है कि 'दायभाग' के मत से पति द्वारा 
प्रदत्त अचल सम्पत्ति को छोड़कर सम्बन्धियों ढारा दी गयी सभी प्रकार की भेंटें तथा अन्य लोगों से प्राप्त अन्य शेंटें, 
जी विवाह के समय या विदाई के समय प्राप्त होती है, स्त्नीधन के अन्तर्गत मानी जाती हैं। किन्तु वह धन जो स्त्री द्वारा 
उत्तराधिकार के रूप में या विभाजन से या अन्य लोगों से भेंट के रूप में ( उपर्युक्त दो प्रकारों को छोड़कर) या शिल्प 
आदि कर्मो या परिश्रम से प्राष्त होता है, स्त्रीधन नहीं कहलाता । दायतत्त्व' ने दायभाग का अनुसरण किया है । 

'स्मृतिचन्द्रिका ने स्त्रीधन की परिभाषा नहीं दी है, किन्तु इसने “मितक्ष रा द्वारा दी गयी आद्य” की व्याख्या 
स्वीकृत नहीं की है । स्पष्ट है, इसने दायभाग के मार्ग का अनुसरण किया है। 'पराशरमाधवीय' (मद्रास क्षेत्रीय 
ग्रन्थ ) नें, लगता है, 'मिताक्ष रा' का अनुसरण किया है, क्योंकि उसमें आया है--“आशद्य में 'आधिवेद निक' एवं बहू 
धन सम्मिलित है जो उत्त राधिकार, विक्रय आदि से प्राप्त होता है ।!” विवादचिन्तामणि' (मिथिला के प्रामाणिक 
ग्रन्थ ) में स्त्रीधन की सामान्य परिभाषा न देकर मनु, याज्ञ० विष्णु ०, कात्या० एवं देवल द्वारा प्रस्तुत स्त्रीधन- 
प्रकारों का वर्णन किया गया है, अतः वह दायभाग के समान ही है। “व्य० मयूख' ने स्त्नीधन के दो प्रकार दिये हैं-- 
“पारिसाबथिक एवं अपारिमाणिक । प्रथम में ऋषियों रा व्यक्त बहु धन है जो स्त्वरीधन का द्योतक होता है, दूसरे में 
बह धन है जो विभाजन या शिल्प आदि कर्मों से प्राप्त होता है । 'वीरमित्नोदय (वाराणसी क्षेत्र के प्रामाणिक ग्रन्थ) 
ने मिताक्षरा का अनुसरण किया है 


दीडर धमंशास्त्र का इतिहास 


आधुनिक काल के स्व्रीधन-सम्बन्धी विवादों की चर्चा करना यहाँ सम्भव नहीं है। प्रिवी कौंसिल ने बम्बई 
को छोड़कर अन्य प्रान्तों के लिए 'मिताक्ष रा! की स्त्नीघन-सम्बन्धी व्याख्या ठुकरा दी है, अर्थात्‌ उत्तराधिकार एवं 
विभाजन से प्राप्त धन को स्त्लीधन नहीं माना गया है। कोई स्त्री किसी पुरुष से, यथा पति, पिता या पुत्र से उत्त रा- 
घिकार पा सकती है, अथवा वह किसी स्त्री से, यथा माता, पुत्री आदि से भी उत्त राधिकार पा सकती है। सम्पत्ति 
के इन प्रकारों को “मिताक्ष रा' ने स्त्रीधन के अन्तर्गत रखा है, किन्तु प्रिवी कॉंसिल ने इस मत को नहीं माना । 

कांत्यायन (&०२) ते घोषित किया है-'किसी अवसर पर पहनने के लिए या किसी शर्त पर जो कुछ दिया 
गया हो या पिता, भाई या पति द्वारा छल से जो कुछ दिया गया हो, बह स्त्रीधन नहीं है।' 

स्त्रीपघन पर अधिकार-स्त्री धन क्या है और उस पर सती का क्या अधिकार है,यह निम्न तीन बातों पर निर्भर 
है; सम्पत्ति प्राप्त करने का उद्गम, प्राप्ति के समय उसकी स्थिति(वह कुमारी है या अविवाहित है, सधवा है या 
विधवा) तथा वह सम्प्रदाय जिसके अनुसार उस पर स्मृति-शासन होता है। इस विषय में कात्यायन एवं नारद के बचन 
प्रमाण हैं। कात्यायन (६० ५-७,६११) का कथन है-“सौदायिक धन की प्राप्ति पर घोषित किया गया है कि स्त्रियाँ 
उस पर स्वतंत्र अधिकार रखती है, क्योंकि वह उनके सम्बन्धियों द।रा इसलिए दिया गया है कि वे दुर्दशा को न प्राप्त हो 
सकें | ऐसा घोषित है कि विक्रय या दान में सौदायिक सम्पत्ति पर स्त्रियों का पूर्ण अधि कार है, इतना ही नहीं, सौदायिक 
अचल सम्पत्ति पर भी उनका अधिकार है। विधवा हो जाने पर वे पतिद्वारा दी गयी चल भेंटों को मनोनुकूल खचचे 
कर सकती हैं, किन्तु उन्हें जीवित रहते हुए उसकी रक्षा करनी चाहिये या वे कुल के लिए व्यय कर सकती हैं! किन्तु 
पति या पुत्र और पिता या भाइयों को छिसी स्त्री के स्त्रीधन को व्यय करने या विघटित करने का अधिकार नहीं है।'' 
इससे प्रकट है कि कुमारी हिन्दू स्त्री सभी प्रकार के स्त्री धन का उपभोग मनोनुकूल कर सकती है,विधवा स्त्री पति द्वारा 
अदत्ते अचल सम्पत्ति को छोड़कर सभी प्रकार के स्त्रीधन का लेन-देन कर सकती है,किन्तु सधवा स्त्री केवल सौदायिक 
( पति को छोड़ कर अन्य लोगों से प्राप्त दाव) को ही मयोवुकल स्वेच्छा से व्यय कर सकतीहै । आजकल सौदायिक 
एवं असौदायिक का अंतर ज्यों-का-त्यों सम्मानाहं है किन्तु पत्ति द्वारा दिये ग्ये सौदायिक एवं अन्य द्वारा दिये गये 
सौदाधथिक के अंतर को मान्यता नहीं मिली है । पत्ति के रहते आजकल स्त्री का अधिकार स्त्रीधन की विशेषता पर निर्भर 
है। यदि दह सौदायिक है तो उसे स्त्री विक्रय, दान यथा स्वेच्छा से बिना पति की सहमति के विधटित कर सकती है, 
किन्तु शिल्प आदि से प्राप्त धन तथा अन्य लोगों से प्राप्त दान-भेट आदि स्वीधन के अन्य प्रकार बिता पति की आज्ञा के 
वह नहीं दे सकती । दायभाग (४॥१२० ) के मत से शिल्पादि से प्राप्त धन या अच्य लोगों से प्राप्त भेंट-दान पति के 
जीवित रहते पति के अधिकार में रहते हैं और पति उनका उपभोग विपत्ति में न रहने पर भी कर सकता है। ऐसे धन 
पर पति के अतिरिक्त किसी अन्य का अधिकार नहीं होता | पति की मुत्यु के उपरान्त स्त्री असौदायिक स्त्रीधन को 
स्वेच्छा से व्यय कर सकती है। कुछ परिस्थितियों में पति को सौदाभिक स्त्रीधन पर भी अधिकार प्राप्त है। याज्ञ ० 
(२।१४७) का कथन है--दुर्भिक्ष, धर्मकार्य, व्याधि में या बन्दी (ऋणदातः, राजा या शत्र द्वारा) बनाये जाने पर 
पति यदि स्व्वीधन का व्यय करे तो उसे लौटाने के लिए उसे बाध्य नहीं किया जा सकता “यही बात कात्यायन [६ १४ ) 
ने भी कही है। कोटिल्य (३१२) ने याज्ञवल्कथ के समान ही व्यवस्था दी है जौर इतना जोड़ दिया है कि उन्नी अपनी 
जीविका के लिए था अपने पुत्र या पुतंबध्‌ के जीविका-साधन में व्यय कर सकती है या जब पति कुछ व्यवस्था किये 
बिना ही बाहर चला गया हो तो वह वैसा कर सकती है ! कौटिल्य (३।२, पृ० १५२) ने कुछ और बातें दी हैं, जो थह 
सिद्ध करती हैं कि उनकी उक्तियाँ स्त्रीधन के ऊपर पति के अधिकार की प्रारस्भिक अवस्था की द्योतक हैं। पश्चात्का- 
लीन स्मृतियों ने पति एवं पत्वी की सम्पत्तियों को पृथक-पृथक्‌ माना है । पति के ऋण पत्नी को नहीं बांध सकते और 
च पत्नी के ऋण पत्ति को बांध सकते हैं, ऐसा एक सामान्य नियम हैं (याज्ञ ० २।४६ एवं विष्णु० ६।३९-३२) । कुछ 


स्त्रीधन का स्वामित्त और उत्तराधिकार दी रे 


अवस्थाओं में इन्हीं स्मृतियों ने कुछ छूट भी दी है ।इस विषय में देखिये याज्ञ ० (२१४७) , मनु (८२६) । स्त्वीधन को 
यदि पति, पुत्र, माता एवं भाई बलवश ले लें या उसका किसी प्रकार उपयोग कर लें तो उन्हें ब्याज के साथ उसे 
लौटाना पड़ता है। केवल दुःखप्नद परिस्थितियों आदि में ही उसका उपयोग हो सकता है। देखिये कात्यायनं(अपराक 
१९० ७५५; दायभाग ४२।२४, प्‌ ० ७८; स्मृतिच० २, पू० २८५२); देवल (स्मृतिच० २, १० २८३; अपराक पु ० 
७५५४; व्य० मयूख पृ० ९५६) । कात्यायन (६०८) ने एक विशेष नियम दिया है---“यदि किसी की दो पत्नियाँ हों 
और उनमें एक उपेक्षित हो तो उसको उसका स्त्रीधन लौठा देना पड़ता है, राजा को चाहिये कि वह ऐसा करने में 
उसकी सहायता करे, भले ही उसने (उपेक्षिता पत्वी ने) अपने पति को प्रेमवश वह धन दे दिया हो ।” 
कात्यायन (6१६) ने एक विशेष नियस दिया है--“यदि पति स्त्रीधन देने की प्रतिज्ञा कर ले तो उसकी 
मृत्यु के उपरान्त उसके पुत्र (अपने पुत्र या विमाता-प्रत्च) को उसे ऋण के रूप में चुकाना चाहिये, किन्तु ऐसा तभी 
होता है जब कि विधवा पति के कुल में ही रहे और अपने मैके में न जाय ।” स्मृतिचन्द्रिका' एवं 'व्यवहारप्रकाश' 
(पृ० ५४६) ने कहा है कि पौत़ों एवं प्रपौत्रों को भी इसी श्रकार पितामह एवं भ्रपितामह द्वारा प्रतिश्रुत स्त्रौधन 
ऋण के रूप में लौटाना चाहिये । यदि स्त्री दुश्चरित्र ही, व्यभिचार में घन का अपव्यय करती हो तो व्य० प्र० एवं 
वि० चि० के मत से उसका स्वत्रीधन छीन लेना चाहिये । 
स्त्रोधषन का उत्तराधिकार--इस विषय में हिन्दू व्यवहार-शास्त्र में बहुत-से मत-मतान्‍्तर पाये जाते हैं। किन्तु 
एक बात में सबका मत एक है; स्व्रीध्रत का उत्तराधिकार सर्वप्रथम कन्याओं को प्राप्त होना चाहिये, अर्थात्‌ कन्याओं 
को पुत्रों की अपेक्षा वरीयता मिलनी चाहिये । किन्‍्तु आगे चलकर कुछ लेखकों ने पुत्रों को कन्याओं के साथ जोड़ 
दिया और कुछ स्त्री धन-प्र कारों में पुत्रों को वरीयता दे दी। इसका सम्भवतः कारण यह था कि आगे चलकर स्त्रीधन 
का विस्तार हो यथा और लोगों को यह बात नहीं रुची कि स्त्रियों को लम्बी सम्पत्ति मिले | इस विषय में लोकाचार 
एवं काल-क्रम का विशेष हाथ रहा है। निबन्धों ने बहुधा कहा है कि उनकी व्याख्या लोकाचार पर भी निर्भर रहती 
है। स्त्रीधन के उत्तराधिकार की भिन्‍नता स्त्री के विवाहित होने या न होने, या अवनुमोदित या अनुमोदित विवाह- 
प्रथा से विवाहित होने तथा स्व्रीधन के प्रकार या व्यवहार-शाखा पर अवलम्वित है। 
सर्वप्रथम हम स्मृति-वचनों पर ध्यान दें । यह प्राची नतम उबित गौतम (२८।२२) की है--“स्त्रीधन (सर्वे- 
प्रथम ) पुत्नियों को मिलता है, (प्रतियोगिता होने पर) कुमारी कन्याओं को वरीयता मिलती है तथा विवाहितों में उसको 
जो निर्धन होती है, वरीयता मिलती है।' मनु (&!१६२-१६३) का कथन यों है--भाठा के मर जाने पर सगे भाई 
एवं बहिने उसकी सम्पत्ति समान रूप से बाँट लेते हैं। स्नेहानुकूल उन पुत्नियों की पुत्रियों को भी मिलना चाहिये ।' 
मतु (८4१4५) का कथन है कि स्त्रीधन के छः प्रकार, अन्वाधेय स्त्रीधन, पति-प्रदत्त स्नेंह-दान पति के रहते मर जाने 
पर सन्‍्तानों को मिलने चाहिये । मनु (६।१6२-१४३) को टीकाकारों ने कई ढंग से लिया है; सर्वज्ञ-नारायण के मत 
से माता की सम्पत्ति का अर्थ है पारिभाषिक स्त्रीधन के अतिरिक्त अन्य सम्पत्ति | बहुत से टीकाकारों ने बुहस्पति 
का अनुसरण करते हुए कहा है कि सगा भाई एवं कुमारी बहिनें साथ-साथ उत्तराधिकार पाते हैं, विवाहित बहिनें 
(अर्थात्‌ स्त्री की कन्याएँ जिनके उत्त राधिकारी होते हैं) केवल थोड़ा (कुल्लूक के सत से भाइयों का एक-चौथाई भाग ] 
पाती हैं। मन्‌ (५१8६-१८६७) ने व्यवस्था दी है कि जब स्त्री ब्राह्म, दंव, आय, प्राजापत्य एवं गांधव नामक विवाह- 
प्रकारों से विवाहित होती हैं और सन्‍्तानहीच मर जाती हैं तो स्त्रीधन पति को मिल जाता है, किन्तु यदि उसका विवाह 
आसुर या अन्य दो विवाह-अथाओं के अनुसार होता है तो सन्तानहीन होने पर उसका धन उसके माता-पिता को मिल 
जाता है। याज् ० (२।११७) के अनुसार कन्याएँ माता का धन पाती हैं और उनके अभाव में पुत्रों का अधिकार होता है। 
याज्ञ ० (२१४४) ने पुनः कहा है कि स्त्रीधत कन्याओं को मिलता है किन्तु यदि स्त्री सन्‍्तानहीन मर जाती है तो स्त्वीघन 
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पत्ति को मिल जाता है (यदि विवाह ब्राह्म, देव, आं, प्राजापत्य नामक विवाह-प्रथा से हुआ हो) , किस्तु अन्य चार 
प्रकार के विवाहों वाली स्त्री के मर जाने पर उसका धन माता-पिता को प्राप्त हो जाता है | यही बात विष्णु ( १७९ ४- 
२१) एवं नारद (दायभाग, ८) में भी पादी जाती है। किन्तु नारद ने अन्यत्ष (दायभाग, २) यह कहा है कि माता 
का धन कन्याओं में बाँटवा चाहिये और उनके अभाव में उनकी सस्तानों को मिलना चाहिये | शंख-लिखित ने घोषणा 
की है कि माता की सम्पत्ति से भाइयों (मृत माता के अपने पुत्रों) एवं उनकी कुमारों बहिनों को ब राबर-बराबर 
भाग में मिलती चाहिये । बृहस्पति का कथन है कि स्वीघन सन्‍्तानों को मिलता है, किन्तु कुम/री कन्याओं को वरीयता 
मिलती है, विवाहित कन्याओं को स्नेह के रूप में थोड़ा-सा मिलता है। पराशर के मत से कुमारी कन्याओं को सम्पूर्ण 
स्त्रीधन मिल जाता है, किन्तु उनके अभाव में विवाहित कन्याएँ एवं पूत्र बराबर-बराबर बाँट लेते हैं। देवल का कहना 
है कि स्त्री की मृत्य पर पुत्र एवं पुत्नियां स्त्रीधव को समान रूप से बांट लेते हैं, यदि सन्‍्तान न हो तो स्त्लीधन पति, 
माता, भ्राता या पिता को मिल जाता है। पराशर (परा० म!० ३, ५५२) के मत से स्त्रीधन कुमारी कन्य। को मिल 
जाता है, पुत्र कुछ नहीं पाता, किन्तु उसे विवाहित कन्याओं के साथ बराबर भाग मिल जाता है । कौठिल्य (३२, 
पु० १५३) का कथन है कि सधवा रूप में मर जाने पर पत्र एवं पुत्नियाँ स्त्रीधन बांट लेते हैं, पुत्र के अभाव में पुत्रियाँ 
बाँट लेती हैं, पुत्री एवं पृरत्नियों के अभाव में पति ले लता है, किन्तु शुल्क, अन्वाधंय एवं स्त्ीधन के अच्य प्रकार 
(सम्बन्धियों से जो प्राप्त हीते हैं) सम्बन्धियों को मिल जाते हैं। कात्यायन (&१२-६२० ) ने, जिन्होंने विस्तार के 
साथ स्त्रीधन के विषय में लिखा है, स्त्रीधन के उत्त राधिकार के बारे में यह लिखा है--“सधवा बहिनों को भाइयों 
के साथ स्त्रीधन का भाग लेना चाहिये, यही स्व्रीधन एवं विभाजन के विषय में क/नून है। पुत्रियों के अभाव में पुत्रों 
को स्त्रीधन मिलता है । सम्बन्धियों ढारा प्रदत उनके (सम्बन्धियों के) अभाव में पति को मिलता है | जो कुछ 
अचल सम्पत्ति माता-पिता द्वारा पुत्नी को दी जाती हैं वह उसकी मृत्यु के उपरान्त सन्‍्तान के अभाव में भाई की ह्दी 
जाती है। आसुर से लेकर आगे के विवाहों वाली स्त्ती को माता-पिता द्वारा जो कुछ प्राप्त होता है वह उसके संतान- 
हीन होने पर माता-पिता को मिल जाता है (यम, स्मृतिच० २, पृ० २८६ एवं दायभाग ४।२।२८, पु० ८८ )।” प्रथम 
दो शलोक विरोधी बातें कहते हैं और हमें उन्हें गौतम (२८-२२) की संगति में पढ़ना! चाहिये ! सम्भवत: कात्यायन 
ने निम्न बातें कहीं हैं--(१) कुमारी कन्या को वरीयता मिलती है; (२) यदि कोई कुमारी कन्या न हो तो विवाहित 
सधवा कन्याएँ अपने भाइयों के साथ-साथ भाग पाती हैं; (३) यदि पुत्र त हों य। विवाहित सधवा पुत्रियाँ न हों 
तो विधवा पुत्रियों को सत्रीधन मिलता है; (४) पितृपक्ष एवं मातृपक्ष के सम्बन्धियों द्वारा प्रदत्त स्त्री धन उन्हीं को प्राप्त 
होता है और उनके अभाव में पति पाता है; (५) सन्तानहीन होते पर माता-पिता द्वारा प्रद्त अचल सम्पत्ति भाई 
को प्राप्त होती है; (६) आपसुर, राक्षस एवं पंशाच विबाहों वाली स्त्री के सन्‍्तानहीन होने पर स्त्रीधन माता-पिता 
को प्राप्त हो जाता है । 

अब हम टीकाओं की उक्तियों का विवेचन करेगे ! सभी ने स्त्रीधन के कुछ प्रकारों के लिए पृत्रियों को पुत्रों 
की अपेक्षा वरीयता दी है । पुरुष की सम्पत्ति एवं स्वरी के उत्तराधिकार के विषय में जो विभिन्‍नता पायी जाती है, 
उसके विषय में अर्थात्‌ उसके कारण के विषय में कहीं भी कुछ स्पष्ट नहीं कहा गया है। “'मिताक्षरा' (याज्ञ० २१११७) 
ने यह कहा है कि पुदी में पुत्र की अपक्षा माता के शरीर का अंश अधिक रहता है, अतः उसे स्त्ररिधत की प्राप्ति में 
वरीयता मिली हैं । सम्भवतः इसका कारण यह हैँ कि जब पुत्र अपने पिता की सम्पत्ति में अपनी बहिनों को उत्त रा- 
घिकार नहीं देते तो पत्नियों को भी स्त्ीधन की प्राप्ति में वैसा अधिकार भिलना चाहिये । 

“मिताक्षरा' के अनुसार स्वीधन के उत्त राधिकार की दो शाखाएँ हैं; एक शुल्क के विषय में, दूसरी स्त्रीधन के 
अन्य प्रकारों के लिए । “मिताक्ष रा' ने गौतम का उल्लेख करते हुए व्यवस्था दी है कि शुल्क सर्वेप्रथम सहोदरों (से 
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भाइयों) को मिलना चाहिये और उनके अभ्वाव में माता को । कुछ ठीकाओं, यथा--सुबोधिनी, दीपकलिका, हरदत्त 
(गौतम २८२३) ऋददि ने व्यवस्था दी हैं कि शुल्क पहले माता को मिलता है और उसके अभाव में सहोदरों ( सभे 
भाइयों ) को मिलना चाहिये; किन्तु दायभाग (४१३२८, पृ० 6५) ,परा० मा०, ज्य० प्र०, वि० चि० ने 'मिताक्षरा' 
का अनुसरण किया हैं। यह आश्चये हैं कि (मदनपारिजात (पु० ६६८) ने, जिसे सुबोधिनी के लेखक ते अपने आश्रय- 
दाता मदनपाल के नाम से लिखा है, व्यवस्था दी हैँ कि शुल्क सर्वेप्रथम भाईयों को मिलता हैं और उनके अभाव में 
मांता को । क्‍या सुबोधिनी की मुद्रित प्रति अशूद्ध हैँ या लेखक ने अपना मत परिवर्तित कर दिया है? ु 

कुमारी की सम्पत्ति के उत्तराधिकार के विषय में मिताक्ष रा तथा अन्य लेखकों के मतों में कोई अन्तर नहीं 
है। 'मिताक्षरा' ने बौधायन का उल्लेख करके कह है कि कन्या के मृत हो जाने पर स्वप्रथम सगे भाइयों को उसका 
घन मिलता हैं और तब माता और उसके उपरान्त पिता को मिलता है | व्य० प्र० ने जोड़ दिया हैँ कि पिता के अभाव 
में कन्या का धन निकटतम सपिण्ड को मिलता हैं । याज़्ञ ० (२१४६) का कथन हैं कि यदि विवाह के लिए प्रतिश्रुत 
हो जानें पर विवाह के पूर्व कन्या मर जाती हैं तो होतनेवाले वर को शुल्क या अन्य भेटें वापस मिल जाती हैं, किन्तु 
उसे कन्या के कुल के व्यय एवं अपने व्यय को घटा देने का अधिकार प्राप्त है! 

कुमारी कन्या के धन एवं शुल्क को छोड़कर अन्य प्रकार के स्त्रीघन के उत्त राधिकार का क्रम 'मिताक्षरा ले 
यों दिया है--(१) कुमारी (अविवाहित ) कन्या; (२) निर्धन विवाहित पुत्री; (३) घनी विवाहित पुत्री; (४) 
पुत्नी की कन्याएँ; (५) पुत्री का पत्र; (६) सब पुत्र; (७) पौत; (८)पति (यदि स्त्री का विवाह अनुमोदित कार 
विवाह-अ्रकारों में हुआ हो); (4) सन्निकठता के अनुसार पति के सपिण्ड; पति के सपिण्ड के अभाव में माता, तब 
पिता और (राजा को मिलने के पूर्व) पिता के सपिण्ड | किन्तु यदि बिवाह किसी अननुमोदित विवाह-प्रकार में 
हुआ है तो सन्‍्तानों के अभाव में स्व्वीधत माता को मिलता है, माता के अभाव में पिता को, पिता के अभाव में उसके 
निकट्तम सपिण्डीं को क्रम से मिलता है। पिता के सपिण्डों के अभाव में स्त्री के पति को तथा पति के अभाव में (राजा 
को मिलने के पूर्व) पति के सपिण्डों को मिलता है। जब विभिन्‍न पुत्रियों से उत्पन्न पूत्रियों में उत्पन्त पोतियाँ 
(प्रपौतियाँ) अपनी पितामही की सम्पत्ति सीधे रूप से पाती हैं तो उन्हें समवाय रूप में रिक्थ मिलता है (गौतम 
२५।१५) । 'मिताक्षरा (याज्ञ० २१४५) , 'अपराक' (प० ७२१)आदि ने व्यवस्या दी है (मनु ४&१८८+- अनुशासन- 
पर्व ४७।२५ के अनुसार) कि यदि किसी नीच जाति की स्त्री सनन्‍्तानहीन मर जाती है तो उसकी उच्चतर जाति 
वाली सौत की पुत्री को उसका स्त्रीधन मिलता है, उसके अभाव में उसके परुत्त को मिल जाता हूँ । 

यह विचारणीय है कि स्व्वीधन के उत्त राधिकार के विषय में पुरुष-धन के उत्तराधिकार से सम्बन्धित प्रति- 
निश्चित्व का नियम नहीं लागू होता । जब कोई व्यक्ति अपनी पृथक सम्पत्ति छोड़कर मर जाता हैं तो उसके पुत्र एवं 
पौद्ध (किसी मृत पुद्ध का पुत्र) एक साथ उत्तराधिकारी होते हैं; यहाँ पौत अपने मुत पिता का प्रतिनिधित्व करता 
है। किन्तु जब स्त्रीघन वाली स्त्री मर जाती है, और उसे केव्रल एक पुत्र एवं एक पौत्न (मृत पुन्न का पुत्र) हो तो 
पुत्र को सम्पूर्ण स्त्रीध्रम मिल जाता हूँ और पोत् को कुछ नहीं मिलता! 

विभिन्‍न स्मृति-सम्प्रदायों द्वारा उपस्थापित विभिलन मतों की व्याख्या करना न तो सम्भव है और न यहाँ आव- 
श्यक ही है। दो-एक प्रमुखबातों के लिए देखिये 'स्मृतिचन्द्रिका' (२,पु० २८४-२८७) , /विवादचिन्तामणि' (प०१४३) , 
“व्यवहारमयूख” (१० १५७-१६१) । दायभाग सम्प्रदाय में दायभाग एवं श्रीकृष्ण के 'दायक्रमसंग्रह' के मत से शुल्क 
का उत्तराधिकार-क्रम यों ह--(१) सगा भाई (सोदयं); (२) माता; (३) पिता; (४) पति ! यौतक का 
उत्त राधिकार-क्रम यह है--(१) विवाहित एवं वाग्दत्त पुतियाँ; (२) वाग्दन पुत्तियाँ; (२) विवाहित पुत्तियाँ, 
जिन्हें पृत्न हों या पृत्र होनेवाले हों; (४) बन्ध्या विवाहित एवं विधवा पुत्रियाँ, जो समान भाग पाती हैं; (५ )पुत्त; 


है. । 


२६ धमं शास्त्र का इतिहांस 


(६) पूत्रियों के पुत्त ; (७) पुत्रों के पुत्र; (5) पृत्ों के पात्र; (&) विमाता-पुत्र; (१०) एवं (११) विमाता- 
पुत्र (सौतेछे पूत्त ) के पुत्र एवं पी । जब वियाह अनुमोदित विवाह-प्रकार से हुआ रहता हैं तो ऊपर वालों के अभाव 
में यीतक धन के उत्त राधिकार का अनुक़रम यों हँ--फति, स्राता, माता एवं पिता । किक्तु अननू मोदित विवाह-प्रकार 
से विवाहित होने पर स्त्रीधन क्रम से मात्ता, पित्ता, भ्राता एवं पति को मिलता हूँ। अन्वाधेय दान, जो विवाहो- 
परान्त पिता द्वारा प्राप्त होता है, 'दायभाग' (४॥२।१२-१६, पृ० 5२-७३) के अनुसार यौतक की भाई॑ति ही देय होता 
हैं, केवल कुछ बातों में अन्तर है, यथा--विवाहित पुत्रियों के पूरब पुत्र को मिलता है, सत्तानहीन होने पर क्रम से 
श्राता, माता, पिता एवं पति को मिलता हैं। अथौत्तक (उपर्युक्त तीन प्रकार के स्व्रीधन के अतिरिक्त अन्य प्रकार) 
के धिषय में “दायभाग (४॥२।१-१२, पृ० ७८-८१) तथा रघुनन्दन एवं श्रीकृष्ण में विभेद पाया जाता हैं । 'दायभाग' के 
मत से वह पुत्र एवं कुमारी पुत्री को; इनके अभाव में उन विवाहित पुत्रियों को, जो पुत्र वती हैँ या पुत्नवती होने वाली 
हें; पौतों; दौहितों, बन्ध्या एत्रं विधवा पुत्रियों को प्राप्त होता हैं । किन्तु रघुनन्दन एवं श्रीकृष्ण ने उपर्युक्त क्रम 
में दोहितों एवं वन्ध्या तथा विधवा पुत्रियों के बीच में पौत्, ग्रपौत्र, विमाता-पुत्र, विमाता-पौत्न, विमाता-प्रपौत्र को 
रख दिया है । आज कल के निर्णीत विवादों में अन्तिम मत का अनुसरण किया गया है । 

यदि उपर्युक्त लोगों में कोई न हो तो 'दायभाग” (४।३(७ पु० ६८) के मत से यौतक एवं अयोतक स्ती- 
धन क्रम से निम्न छः उत्तराधिकारियों को प्राप्त होता हँ--देवर (पति के छोटे भाई), देवर-पुत्र, बहिन के पृत्र, 
पति की बहिन (ननद) के पुत, भतीजे, दामाद को। बृहस्पति का कथन हैं कि मातुःध्वसा (मौसी), मातुलानी 
(मामी ) , पितृव्यस्ती (चाची), पितृष्वसा (फूफी), श्वश्रू (सास), पूव॑जपत्नी (भाभी) अपनी माता के समान 
(मातृतुल्य) घोषित हैं। जब इन स्त्रियों को औरस पुत्र नहीं होता या सौतेला पुत्र या दौहित् या पौत या विमाता-पौत 
(सौतेला पौत् ) नहीं होता तो बहिन के पुत्त आदि उनके घन को ग्रहण करते है। 'दायभाग'ने बुहस्पति के उपर्युक्त कथन 
में पिण्डदान कर्म करनेवालों को वरीयता दी हैँ । बृहस्पति ने बहित के भाई को वरीयता दी हैँ, किन्तु वास्तव में पति 
कह छोटा भाई (देवर) ही पिण्डदान के अनुसार वरीयता प्राप्त कर सकता हैँ । और देखिये व्य० प्र० (पु० ५५४) 
जहाँ यह घोषित है कि उपर्युक्त छः के उपरान्त पति के सपिण्ड, सकुल्य एवं समानोदक तथा अन्त में पिता के सम्बन्धी 
उत्त राधिकार पाते हैं । 

दायभाग के अन्तगंत व्यभिचारिणी पुत्नी को उत्त राधिकार नहीं मिलता। किन्तु 'मिताक्ष रा' ने उस व्यभिचा- 
रिणी पुत्ती को, जो किसो की रखेल है या वेश्या है, उत्त राधिकार दिया है, किन्तु कुमारी या विवाहित पुत्तियों के 
उपरान्त ही उसे ऐसा अधिकार प्राप्त हो सकता हैं। 'मिताक्ष रा' (याज्ञ० २२६० ) ने इस विषय में 'स्कन्दयुराण' की 
एक उक्ति को मान्यता दी है--'कुछ अप्सराओं से उत्पन्त पाँचवीं जाति में वेश्याएँ आती हैं !१९ आधृनिक काल के 
न्याथालयों ने कहा हैँ कि यद्यपि वेश्यावृत्ति हिन्दू व्यवहार (विधान ) के आधार पर घृणित मानती गयी है, तथापि 
उससे रक्‍्त-सम्बन्ध नहीं दूटता । अतः नाचनेवाली (नायकिन, वेश्या, पतुरिया) का स्त्रीधन या उस विवाहित स्त्री 
का घन जो वेशया हो जाती है, उसके भाई या बहित या पत्ति या पति के सर्स्बान्धयों को मिल जाता है। 


१*_ स्मर्यते हि स्कन्दपुराणे पंचचूड़ा नाम काश्वताप्सरसस्तत्सन्ततिरवेश्याख्या पंचमी आतिरिति । भिन्ता० 
याज्ञ० रारेद०) । 


अध्याय ३१ 
जीवन-बृत्ति (भरण-पोषण ) तथा अन्य विषय 


आधुनिक हिन्दू व्यवहार में भरण-पोषण का विषय बहुत ही महत्त्वपूर्ण रहा है | अत: इस विषय में स्मृतियों 
एवं निबन्धों होरा निर्धारित व्यवहार की चर्चा आवश्यक हैं । 
' कुछ व्यक्तियों के भरण-पोषण के उत्तरदायित्व का उदय प्राचीन व्यवहार के अन्तगंत दो ढंगों से होता हैं; 
(१) दोनों दलों में केवल सम्बन्ध के कारण, या (२) सम्पत्ति-प्राप्ति की स्थित्ति के कारण । 'मेधातिथि' ( मन ३॥७२; 
४॥२५१) एवं 'मिताक्षरा' (याज्ष० ११२२४; २।१७४५) द्वारा उद्धृत एवं 'मनुस्मृति' की कुछ पाण्डुलिपियों में (११॥ 
4० के उपरान्त) पाये जाने वाले एक श्लोक में आया है--' मनु ने घोषित किया है कि एक सौ बूरे कर्मों के सम्पादत 
से भी वृद्ध माता-पिता, साध्वी पत्नी एवं शिशु का भरण-पोषण करना चाहिये |” इससे स्पष्ट हूँ कि चाहे सम्पत्ति 
हो या न हो, पिता का यह कर्तव्य हे कि वह शिश्‌ का पालन करे, पति का यह ॒कर््तंव्य है कि वह अपनी पतिब्रता स्त्री 
का भरण-पोषण करे और पुत्र का यह कत्तंव्य है कि वह अपने वृद्ध माता-पिता का संवर्धन करे | 'बौधायन' ने तो यहाँ 
तक कह डाला है कि पतित माता का भी भरण-पोषण करना पुत्र का कतंव्य है।* यही बात आप ० धर्म सूत्र (१॥१ ०- 
२८।६) एवं वसिष्ठ (१३।४७) ने भी कही है। मन्‌ (८।३८६) ने व्यवस्था दी है कि यदि माता-पिता, पत्नी एवं 
पुत्र पतित न हों और उन्हें कोई छोड़ दे या उतका भरण-पोषण न करे तो उसको राजा हारा ६०० पणों का दण्ड 
देना चाहिये | नारद ने भी ऐसे पति के लिए दण्ड-व्यवस्था दी है । थाज्ञ ० (१७६) का कथन है कि यदि कोई अपनी 
आज्ञाकारिणी, परिश्रमी, पुदवती एवं मृदुभाषिणी पत्नी को छोड़ देता है, तो उसे सम्पत्ति का एक तिहाई भाग 
देता चाहिये और यदि सम्पत्ति न हो तो उसके भरण-पोजण का प्रबन्ध करना चाहिये । विष्णु० (५।१६३) के मत 
से उस व्यक्ति को चोर का दण्ड मिलना चाहिये, जो अपनी निरपराध पत्नी को छोड़ देता है। कौटिल्य (२॥१) 
ने उस पर १२ पण्णों का दण्ड लगाया है जो अपने अपतित बच्चों, पत्नी, माता-पिता, छोटे भाइयों एवं बहिलनों, 
कुमारी कन्याओं, विधवा पुत्रियों का भरण-पोषण नहीं करता । आज भी इन वचनों को मूल्य दिया ग्रया है । 
संयूक्‍्त परिवार के व्यवस्थापक का यह वैधानिक कतंव्य है कि वह कुल के सभी सदस्यों एवं उनकी पत्नियों 
तथा बच्चों के जी विका-साधन का प्रबन्ध करें | नारद का कथन है कि यदि संयुक्त परिवार के कतिपय सदस्यों में 
कोई सन्तानही न मर जाय या संनन्‍्यासी हो जाय तो अन्य सदस्य उसका भाग पा जाते हैं और उसकी पत्नियों की मृत्यु 


९. बुद्रों च मातापितरों साध्वी सार्या सुतः शिश्ुः | अध्यकार्यश्त कृत्वा मतंव्या सनुरश्रवीत्‌ ।। मेधा ० (सत्ु 
४२५१); समिता०? (याज़्० २१७५)। 

२. पृतितामपि तु सातर बिभुयादतमिमाषमाण: | बौ० घ० सूृ० (२२४५) ; पतितः पिता परित्याज्यो 
मात्ता तु पत्र न पतति | वसिष्ठ ० (१३१४७) ; अत्याज्या माता सञ्र॒ पिता सपिण्डा मुणवस्तः सर्वे बात्याज्या: ६ यस्‍्त्यजेत्‌ 
कासा दपतितान्‌ स दण्ड पस्तुयाद द्वियुण शतस्‌ ! संखबलिखित (अपराक पूृ० २ ३, बाज्ञ० २२३७ पर) । 


दडें॑ धरमंशास्त्र का इतिहास 


तक उनके भरण-पोषण का प्रबन्ध करते हैं, किन्तु ऐसा तभी होता है जब कि पत्नियाँ सदाचारिणी होती हैं, अन्यथा 
नहीं (स्मृतिच० २, पृ० र$२; व्य० प्र०,पृ० ५१६) । कात्यायन (६२२) का कथन है कि पति के मरने पर संयुक्त 
परिवार बाली पत्नी को भोजन-वस्त्ते मिलना चाहिये या उसे मृत्यु प्यन्त सम्पत्ति का एक भाग मिलन चाहिये। भार- 
तीय उच्च न्यायालयों ने भी इस नियम का अनुसरण किया है। इसी प्रकार उक्त उत्तराधिकारी का यह कत्तंव्य है कि 
बह उन लोगों का भरण-योषण करे जिन्हें मृत व्यक्ति नैतिकता एवं वेधानिकता की दृष्टि में पालित-पोषित करने के 
लिए उत्त रदा बी था। जो लोग रिक्थ एवं विभाजन से वंजित रहते हैं वे तथा उनकी पत्नियाँ एवं कुमारी कन्याएँ भरण- 
पोषण की अधि कारिणी होती हैं | देखिये याज्ष० (२।१४०-१४२) , मनु (६]२०२) एवं वसिष्ठ (१७।५४ ) | बौधा० 
( २।२।४३-४६) ने व्यवस्था दी है किजो लोग बूढ़े हैं, जन्मान्ध, मूर्ख, क्लीब, बुरा कमें करनेवाले एवं असाध्य रोग 
से पीड़ित तथा निषिद्ध कर्मों में रत रहते हैं उन्हें भोजन-वस्त्न मिलता चाहिये, किन्तु पतित एवं उसकी सन्तान को नहीं । 
यही बात दूसरे ढंग से देवल ने भी कही है (व्य०मयूख, पु० १६५) । 
बात वास्तव में यह है और यही सामान्य सिद्धान्त भी है कि जिसकी सम्पत्ति उत्तराधिकार के रूप में ली 
जाती है उसके उत्त रदायित्व का बोशझ्ष भी ग्रहण करना होता है, अर्थात्‌ नये उत्त राधिकारी को उसके आश्रितों के भरण- 
पोषण का प्रबन्ध करना पड़ता हैं। उदाहरणार्थ, यदि पैतुक सम्पत्ति नहो तो अवशुर अपनी स्वाजित सम्पत्ति 
हरा वैधानिक रूप से पतोहू (मृत पुत्त की विधवा) के भरण-पोषण के लिए उत्तरदायी नहीं है; किन्तु उसकी 
मृत्यु कं उपरान्त उसके उत्तराधिकारी अर्थात्‌ कोई पुत्न, विधवा या पूत्री का यह कतंव्य है कि वे विधवा पतोहे की 
जीविका चलाये ॥ 
जीवन-भरण के अधिकार पर ध्यिचार का क्या प्रभाव पड़ता है? इस विषय में पत्नी के अधिकार के बारे 
में देखिये इस ग्रन्थ का खंड २, अध्याय ११ | मन्‌ (११॥१७५) के मत से व्यभिचारिणी पत्नी पति द्वारा अपने घर 
में बन्दी बना ली जाती है और उसे बही प्रायश्चित करना पड़ता है जो व्यभिचारी पुरुष के लिए व्यवस्थित है। याज्ञ० 
(११७० ) का कहना है कि व्यभिचारिणी पत्नी अपना पत्नीत्व खो बैठती है, उसकी सम्पन्ति छीन ली जाती है और 
उसे धामिक कृत्यों से वंचित होना पड़ता है, उसे केवल भरण-पोषण मिलता हैं तथा घर के किसी भाग में बन्द रहना 
पड़ता है। कुछ परिस्थितियों में व्यभिचार के कारण हिन्दू व्यवहार के अन्तगंत हिन्दू विधवा को जीविका से भी हाथ 
घोना पडता है। वसिष्ठ (२१११०) ने व्यवस्था दी हैं कि निम्त चार कोटियों की पत्नियों को त्याग देना चाहिये--- 
वह जो पति के शिष्य या गरु से संभोग कराये या वह जो पति की हत्या करने का प्रयत्न करे या वह जो किसी नीच 
जाति के व्यक्ति से व्यभिचार कराये । वस्तिष्ठ (२११२) ने यह भी कहा है कि यदिब्राह्मण, क्षत्निय एवं वैश्य की 
पत्नियाँ किसी शूद्र से संभोग करायें तो यदि उन्हें सन्‍्तानोत्पत्ति न हुई हो तो वे प्रायश्चित्त द्वारा पवित्र की जा सकती हैं । 
याज्ञ ० (१५७२) का कथन है कि यदि तीन उच्च वर्णों की तारीशूद्र से व्यभिचार कराकर गर्िणी हो जाय या 
गर्भपात करा ले या पति की हत्या का प्रयत्न करे या महापाप ( ब्रह्म-हत्या, सुरापात आदि) करे तो उसे त्याग देना 
चाहिये । मनू (६१८८) ने व्यवस्था दी हैँ कि यदि स्त्री पतित हो जाय तो घटस्फोट कराना चाहिये । किन्तु उसे 
भोजन-वस्त्॒ मिलना चाहिये और कुल-गृह के पास एक झोपड़ी में उसे रखना चाहिये। यही बात याज्ञ० (३२६६) 
ने भी कही है। इन सबको प्रायश्चित कर लेने के उपरान्त सामाजिक सुविधाएँ प्राप्त हो जाती हैं। देखिये सन्‌ 
(११।१८६ ) एवं “मिताक्षरा' (याज्ञ० १७२) । | 
याज्ञवल्क्य (३।२६७ ) के मत से स्त्रियों के विषय में तीन विशिष्ट महापातक हैं; नीच जाति से व्यभिचार 
कराना, गर्भपात कराना एवं पति-ह॒त्या का प्रयत्त करता। “मिताक्षरा' ने इस उक्त की व्याख्या करते हुए निम्न बातें 
कही हें--- (१) वसिष्ठ (२१॥१०) द्वारा व्यवस्थित दण्ड-विधि (अर्थात्‌ चार महापातकों के कारण स्त्री का पूर्ण 
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त्याग हो जाता है) तभी कार्यान्वित होती हैं जब स्त्री प्रायश्चित्त नहीं करती; (२) व्यभिचार कराने पर (जब कि 
बह बहुत घुणित न हो, जैसा कि वसिष्ठ० २१।१० में उल्लिखित हुं) स्त्री को केवल उतना ही भोजन दिया जाना 
चाहिये जिससे कि वह जीवित रह सके और उसे घर के पास किसी झोपड़ी में सुरक्षित रखना चाहिये (याज्ञ० ११७० 
एवं ३।२६६), भले ही वह आवश्यक प्रायश्चित्त न करे। किन्तु “मिताक्षरा' उस विधवा के भरण-पोषण के विषय 
में मौद है, जिसने पहले व्यभिचार का जीवन व्यतीत किया किन्तु आर चलकर जिसने अपना जीवन सुधार लिया। 
किस्तु मनु (११।१८८) के कथन से यह निष्कर्ष तिकाला जा सकता है कि उस विधवा को, जिसने घृणित व्यभिचार 
न किया हो, आगे चलकर जिसने उचित प्रायश्चित कर लिया हो और जो अब अतिन्दित जीवन व्यतीत कर रही 
हो, साधारण भरण-पोषण का अधिकार मिल सकता है। 
आरम्भिक काल से ही' तीन उच्च जातियों के व्यक्तियों द्वारा शूद्रा रखेल से उत्पन्न अवैधानिक संतानों के 
भरण-पोषण का अधिकार स्वीकृत रहा है । गौतम (२५।३७) का कथन है---'किसी व्यक्ति की शूद्रा नारी से उत्पन्न 
पुत्ञ को, यदि वह सनन्‍्तानही न ही एवं आज्ञाकारी हो, भरण-पोषण उसी प्रकार मिलना चाहिये जैसा कि शिव्य को 
मिलता हैं ।” यही बात यौतम (२८४२) ने प्रतिलोम विवाहों से उत्पन्न संतानों के लिए भी कही है। मन्‌ (ह। 
१५५) ने उस पुत्र को, जो तीन उच्च वर्णो के पुर्ष की अविवाहिता शूद्रा से उत्पन्न हुआ है, पैतृक सम्पत्ति के भाग 
का अधिकारी नहीं माना है। बृहस्पति का कथत हैं कि यदि पुत्रहीन व्यक्ति को शूद्रा से अपना पुत्र हो तो उसे 
भ रण-पोषण मिलना चाहिये, किन्तु मुत की सम्पत्ति सपिण्डों को मिल जाती है। 'मिताक्षरा' एवं “व्य० मयूख ने याज्ञ ० 
(२।१३३-१३४) की व्याख्या में कहा है कि दासी शूद्रा से उत्पन्न अवैधानिक पुक्त को पिता की इच्छा से या मरने के 
उपरान्त भी आधी सम्पत्ति नहीं मिलनी चाहिये, उसे केवल भरण-पोषण का अधिकार प्राप्त होता है । 
उपर्युक्त कथन के विषय में बहुत से आधुनिक निर्णय हैं, किन्तु हम उनका विवेचन यहाँ नहीं करेंगे। भरण- 
पोषण का अधिकार लोकप्रसिद्ध पिता की (जिससे अवैधानिक पुत्र उत्पन्न होता हैँ) पुथक्‌ सम्पत्ति पर ही सर्वप्रथम 
निर्भर है, किन्तु यदि पिता संयुक्त परिवार के सदस्य के रूप में ही मृत हो जाता है तो उस के अवैधानिक पुत्त को 
संयुक्त सम्पत्ति में से भरण-पोषण का अधिकार मिलता है । यह कोई आवश्यक नहीं है कि स्त्री दासी हो या स्थायी 
रूप से रखेल (उपपत्नी) हो । संभोग-सम्बन्ध व्यभिचार का द्योतक हो तब भी आजकल उससे उत्पन्न पुत्ष को भरण- 
पोषण मिलता हैँ अवैधानिक पुत्र का भरण-पोषण-सम्बत्धी अधिकार व्यक्तिगत होता है, उसका स्थानान्तरण उसके 
पुत्र को नहीं होता। इतना ही नहीं, भरण-पोषण का अधिकार मृत्यु पर्यन्त रहता है, न कि बालिग होने तक। 
किन्तु बंगाल में दूसरा ही कानूत हूँ । स्मृति-बचनों में 'शूद्रापत्व” शब्द पुल्लिग है अतः वहाँ भरण-पोषण-सम्बन्धी 
हिन्दू व्यवहार में अब धानिक पुत्री को भरण-पोषण का अधिकार हहीं प्राप्त रहा हूँ । 
हिन्दू व्यवहार के अन्तर्गत रखेल के भरण-पोष ण-सम्बन्धी अधिकार के विषय में बहुधः विव/द चलते रहे हैं। 
ऐसा निर्णय होता रहा है कि रखल को अपने प्रेमी के रहते भरण-पोषण प्राप्त करन का कोई अधिकार नहीं है, क्योंकि 
वह उसे कभी भी छोड़ सकता है और वह अपने को रखने के लिए उसे बाध्य नहीं कर सकती । अपने जीवन-काल में 
कोई हिन्दू संयुक्त परिवार का धन उसके लिए नहीं स्थानान्तरित कर सकता । किस्तु जब रखेल अपने प्रेमी क॑ साथ 
उसके जीवन भर रह जाय तो उसे भरण-पोषण मिलते का पूर्ण अधिकार रहता हैं, अर्थात्‌ जो लोग मृत प्रेमी का दायांश 
या स्वाजित सम्पत्ति प्राप्त करते हैं उन्हें देसी रखेल के लिए प्रबन्ध करना पड़ता है । नारद एवं कात्यायन के बंबल 
इस विषय में प्रममाणिक रहे हैं। नारद (दायभाग, ५२) का कथत है--.“धर्मंप रायण राजा को चाहिये कि वह मृत 
व्यवित की स्त्ली के भरण-पोषण का प्रबस्ध करे (जब कि राजा को किसी का धन प्राप्त होता है, किन्तु मृत ब्राह्मण 
पुरुष के विषय में ऐसी बात नहीं हूं ) ।”” कात्यायन (5३१) की उक्ति हँ--उत्त राधिकारहीन सम्पत्ति राजर को 
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प्राप्त होती हे, किन्तु उसे पोष्य स्त्ियों, नौकर-चाकरों के' भरण-पोषण, अन्‍्त्येष्टि-क्रिया एवं श्राद्ध-कर्म के व्यय के लिए 
प्रबन्ध कर देना होता है।“* कौटिल्य (३।५, १० १६१) ने भी ऐसा ही कहा है--“श्रोत्रियों की सम्पत्ति छोड़कर अन्य 
उत्तराधिका रही न व्यक्तियों की सम्पत्ति को राजा ले लेता है, किन्तु मृत व्यक्तियों की स्त्रियों, अन्त्येष्टि-क्रिया एवं 
दरिद्र आश्रितों की जीविका के लिए धन छोड़ देना पड़ता है।'४ मिताक्ष रा, व्य० मयूख, परा० मा० आदि ने नारद एवं 
कात्यायन की उक्तियों में योषित' एवं स्त्री शब्दों को अवरुद्धा स्त्री के अथ में लिया है, क्योंकि 'पत्नी' (नियमानूकूल 
विवाहित स्वी) शब्द वहाँ नहीं आया है । अवरुद्धा स्त्री के अर्थ को लेकर निर्णीत विदादों में बड़ी विभिश्नता रही है । 
इसे उस स्त्री के अर्ष में सामान्यतः प्रयुक्त किया गया हँ जो व्यक्ति की मृत्यु तक रखल रूप में रहती है । ऐसी रखेलों 
को भरण-पोषण के अधिकार की प्राप्ति के लिए प्रेमी की मृत्यु के उपरान्त सदाचारिंणी रहना परमावश्यक ठहराया 
गया है। उन्हें कुछ निर्णयों द्वारा स्पष्ट रूप से रखैल के रूप में प्रेमी के घर में रहना भी आवश्यक ठहराया गया है, किन्तु 
प्रिवी कॉसिल ने इसे आवश्यक नहीं समझा हैं । रखेल का अपना पति भी हो सकता हैँ। इन निर्णयों में विभेद भी रहा 
हैं । मिताक्षरा' ने थाज्ञ० (२।२६० ) की व्याख्या में (जहाँ यह आया है कि “उस व्यक्ति को ५० पण दण्ड रूप में देने 
पड़ते हूँ जो अबरुद्धा दासियों या भुजिष्या दासियों तथा अन्यों अर्थात्‌ वेश्या या स्वेरिणी के साथ संभोग करते हैं, 
यद्यपि सामान्यतः दासियों आदि से संभोग करने पर दण्ड नहीं मिलता) तीन प्रकार की नारियों, यथा--अवरुद्धए 
एवं भुजिष्या दासी, वेश्या एवं स्वैरिणी (जो अपने पति को छोड़कर अन्य को ग्रहण करती हैं) के साथ संभोग करने 
पर एक ही प्रकार का दण्ड लगाया गया हूँ । देखिये याज्ञ० (१।६७) । नवीन वेश्या एवं स्वेरिणी भी रखेल के रूप में 
रखी जा सकती हैं | अतः यदि कोई अन्य उनके साथ संभोग करता हैँ तो वह दण्डित होता है । “मिताक्षरा' ने अवरुद्धा 
दासी को उस दासी के अर्थ में लिया हैं जो अपने स्वामी को छोड़कर किसी अन्य व्यक्ति से संभोग नहीं कर सकती, 
ओर जो स्वामी के घर में ही रहती हैं। 'मिताक्षरा' के मत से भुजिष्या दासी वह हूँ जो कुछ निश्चित व्यक्तियों के 
विषय-भोग के लिए ही नियन्तित हो (पुरुषनियुक्त-परिग्रहा भुजिष्या) | अवरुद्धा एवं भुजिष्या में विशेष अन्तर 
यह है कि प्रथम स्वामी के घर में रहती हैँ और वह उसी से संभोग कर सकती हूँ, किन्तु दूसरी स्वामी के अतिरिक्त 
अन्य निश्चित लोगों (यथा--मित्र या कुल के अन्य लोगों) के साथ भी संभोग कर सकती हँ और उसके लिए 
घर भें ही रहना आवश्यक नहीं है | यह व्याख्या मिताक्षरा' की टीका में हैं त कि निबन्ध में । 

ह आजकल संयुक्त परिवार की विधवा के उसी घर में रहन॑ के अधिकार के विषय में, मृत पत्ति के स्वत्वहीन 
पित्ता से तबा श्वशुर के उत्त राधिकारियों से प्राप्त होनेवाले पतोह के अधिकार के विषय में, विधवा की जीवन- 
वृत्ति की यात्रा के विषय में, जी वन-वृत्ति (भरण-रोषण) के अवशिष्ठांश की प्राप्ति आदि के विषय में बहुत-से 
निर्णीत विवाद पाये जाते हैं। किन्तु इस ग्रल्थ से उनका कोई विशेष सम्बन्ध नहीं हैँ, क्योंकि वे स्मृतियों एवं निबन्धों 
के आधार पर निर्णीत नहीं हुए हैं । 


३, अन्यत्र ब्राह्मणात किन्तु राजा धर्मपरायण: । तत्स्त्रौणां जोवन दद्यादेष दापविधिः स्मृत्तः ॥ नारद (दाय- 
भाग, ५२); मिताक्षरा (याज्ञ० २११४ ) एवं परा० मा० (३, १० ५३५) ने हसे उद्धृत किया है। अदाधिक्क राज- 
गामि योषिद्भ्ृत्योध्वंदेहिकम्‌ / अपास्य श्रोजियदव्य शोजियेम्यस्तदपंपेत्‌ ! कात्यायत (सिता० थाजश्ष० २।११४; 
परा० सा० ३, पृ० ४२५; व्य० स॒० पृ० परे) । 

४. अदायादक राजा हरेत्‌ स्त्रोवृत्ति-प्रेत-कदयवर्जमन्‍्यत्र भ्रोत्रियद्रव्यात्‌ ! तत्‌ त्रेविद्ञेस्य: प्रयच्चत्‌ । कौ० 

. (इ4५, पू० १६१) । 


इच्छापत्र (वंसीयतनामा) की सावना ठै११ 


प्राचीन १८ न्याय-बिषयों (पदों) में अन्तिम व्यवहारपद है प्रकीर्णक, जिसे विष्णुधरमसूत्र (४२९) ने यों 
कहा ट्रै--“यदनुकतं तत्प्रकीणंकम्‌।” इसे नारद ने उन विषयों के अन्तर्गत रखा है जिन्हें राजा अपनी ओर से 
उदभावित क रता है। इसके विधय में हमने पहले ही विवेचन कर लिया है। 

व्यवहार के इस परिच्छेद में हम इच्छापत्र या संकल्पों (विल्ञों) के विषय में भी कुछ लिख देवा उचित 
समझते हैं। प्राचीन भारत में संयुक्त परिवार एवं दत्त क-प्रथा के कारण इच्छापत्र या वसोयततामे के व्यवस्थापन 
की परम्परा न चल सकी। कौटिल्य, बृहस्पति, कात्यायन आदि ने लेख्यपत्नों (डाकमेण्टों) के प्रकारों में कोई ऐसा 
लेख्य नहीं प्रस्तुत किया जिसे हम आधुनिक शब्द “विल' के अथे में ले सके | किन्‍्तु ऐसी बात नहीं है कि अंग्रेजों के 
आममन के पूर्व इस प्रकार की भावना का उदय लोगों के मन में नहीं हुआ था । मुसलमानों में यह प्रथा थी और 
उनके सम्बन्ध से इस भावना का उदय होना स्वाभाविक था। मरते समय व्यक्ति मौखिक या लिखित छप में 
अपने उत्त राधिकारियों से सम्पत्ति के विषय में कुछ अवश्य कहता था । आठवीं शताब्दीं के प्रथम भाग में काश्मीर के 
राजा ललितादित्य ने राजवीतिक इच्छापत्रता का परिचय दिया था, ऐसा “राजतरंगिणी' के श्लोकों (३४१-१५६ ) 
से झलकता है। कात्यायन (५६६) न॑ आधुनिक 'विल' की भावना की ओर संकेत किया है--यदि धार्मिक कृत्य के 
लिए कोई व्यक्ति स्वस्थ छप में या आर्त (रोगी) के रूप में दान करने का वचन देता है तो उसे बिता दिये उसके 
मर जाते पर पुद्र को उसे देना चाहिये ।/* यहाँ केवल इच्छा की घोषणा मात्र पुत्र या उत्तराधिकारी के लिए मान्य 
ठहरायी गयी है! इस विषय में देखिये नाटो बाबाजी का पत्र (भारत-इतिहाससंशोधक मण्डल, पूना, जिल्द २०, 
पृ० २१०) जिसमें मृत्यु-पत्र या इच्छापठ का परिचय मिलता है, यथा--अच्त्येष्टि-क्रिया, श्राद्ध के व्यय, पतोहू की 
व्यवस्था, एक अन्य विधवा को व्यवस्था, सम्बन्धियों के पृत्रों के विवाह एवं सम्पत्ति के शेषांश के ब्रिभाजन के विषय 
में सब कुछर्वाणित है । 

ब्रिटिश राज्य के न्यायालयों के समक्ष आनेवाले इच्छापतों में कुख्यात अमीचन्द का मृत्यु-पत्र अपना विशेष 
महत्त्व रखता है। बंगाल रेग्यूलेशन ऐक्ट ११ (१७६३) ने ज्येष्ठ पूत्र या आगे के उत्त राधिकारी या किसी अन्य पुत्र 
या उत्तराधिकारी या किसी एक व्यक्ति या कई व्यक्तियों के लिए इच्छापत्र से अधिकार की प्राप्ति की आज्ञा दे दी है। 
बम्बई के एक विवाद में सन्‌ १७८४ ई० में इस विषय में छूट दे दी गयी । बस्बई के रेकडंर न्यायालय के एक पण्डित ने 
सन्‌ १८१२ ई० में यह कह डाला कि शास्त्रों में 'विल' की कोई व्यवस्था नहीं है, अतः ऐसा नहीं किया जाता चाहिये । 
हम इस ग्रन्थ में इसके विषय में और कुछ नहीं लिखेंगे । 


२. स्वस्थेनातेंन वा देयं भावित घर कारणात्‌ । अदत्त्वा तु मृते दाष्यस्तत्सुतो नात संशयः ।। कात्या० (अप- 
रा पृू० ७प२; वि० जि० प० १६; व्य० म० १० २०६) । 


सदाचार 
अध्याय ३२ 


परम्पराएँ एवं आधुनिक परम्परागत व्यवहार 


गौतमएवं उनके पश्चात्कालीन बहुत से लेखकों ने घमम के उद्‌गमों के विषय में विचार किया है ।! गौतम (९।१-२ ) 
का कथन है---“वेद धर्म का मूल (उद्गम) है और वेदज्ञों का शील (या व्यवहार) एवं परम्पराएँ (या स्मृतियाँ) 
भी (मूल) हैं ।” इसी प्रकार आप० ध० सु० (१।११॥१-२) ने कहा है--/हम सामयाचारिक धर्मों (परम्पराओं 
एवं आचार-रीतियों से उद्भावित कमों) की व्याख्या करेंगे; (धर्मों की जानकारी के लिए) धर्मज्ञों एवं वेदज्ञों के 
आचरण (परम्पराएँ, व्यवहार या रीतियाँ) प्रमाण हैं।” व्सिष्ठ (१॥४-७ ) ने व्यवस्था दी है--“धर्म की घोषणा 
वेद एवं स्मृतियाँ करती हैं. (धर्म श्रुति-स्मृतिविहित है); इनके अश्ााव में (धर्म क्या है इसकी जातकारी के लिए) 
शिष्टों का आचार ही प्रमाण है; शिष्ट वे हैं जिनका हृदय (सांसारिक) इच्छाओं से रहित हो और शिष्टों के वे कर्म॑- 
धर्मे हें जिनके पीछे कोई (लौकिक) कारण या वृत्तिन निहित हो!” * मनु (२६) एवं याज्ञ० (१७७) ने घोषित 
किया है कि वेद (श्रुति) , स्मृति एवं शिष्ठों का आचार धर्म के प्रमुख मूल हैं। इन भ्रन्‍्यों में प्रभृक्त श्द 'शोल', समय', 
“आचार या 'सदाचार' या 'शिष्टाचार' (अन्तिम तौनों का एक ही अर्थ है) विचारणीय हैँ । आपत्तम्ब ने 'समय' एवं 
“आचार दोनों शब्दों का व्यवहार किया है,जिनमें समय' का सम्भवतः अथ है “समझौता या परम्परा या प्रयोग' , और 
'आचार' का अर्थ है व्यवहार या रीति! | परम्परा' (कस्टम) में प्रतचीनता की झलक है, किस्तु प्रयोग' अथवा 'रीति' 
में एंसी कात नहीं हैं । प्रयोग! अथवा 'रीति' कुछ दिनों पूर्व से प्रचलित हो सकती है, या बह कुछ लोगों के दल के 
समझौते के रूप में हो सकती है, यथा व्यापारियों आदि का कोई नियम, रीति या समझौता! | अब हमें यह देखना है 
कि धर्म के मूल के रूप में 'आचार' या 'शिष्टाचार' या 'सदाचार' का क्या तात्पर्य हैं | इस शब्दों के अर्थ की ओर 
आपस्तम्ब एवं वसिष्ठ द्वारा प्रयुक्त 'प्रमाण' से संकेत मिल जाता है । जिस प्रकार वेद एवं स्मृति्याँ धर्म के विषय में 


१. वेदों धर्ममूलम्‌ । तद्ठिदां च स्मृतिशीले। यौ० (१११-२); अचात: सामयाचारिकान्धर्मान्‌_ व्यार्या- 
स्थास: । धर्मज्समयः प्रमाण वेदाश्च । आप० ध० सु० (१॥१११११-३); श्रुतिस्मृतिविहितों धर्म: । तदलाभे शिष्टा- 
चारः प्रमाणम्‌ । शिष्ट: पुनरकामात्मा । अगृद्यम्राणकारणों धर्म: । वसिष्ठ० (११४-७) ; श्रुतिः स्मृति: सदाचार: 
स्वस्थ च॑ प्रियसात्मल:। सम्यक्‌ संकल्पज: कामो धर्ममुलसिद स्मृतम्‌ )। याज्ष० (१७) ; वेदोडछिलो धर्म तल सम ति- 
शौले च तहिदाम्‌ । आाचारश्चेव साधूनामात्मनस्तुष्टिरेव रद 3। सनु (११६) । 

२. शिष्टों को विशेषताओं के विषय में देखिये इस ग्रन्थ का खंड २, अध्याय २५, जहाँ बौधा> ध० सू०, मनु, 
मत्स्यपुराण आदि की उक्तियों को चर्चा की गयी है। तेत्ति० सं (१।११) ने सम्भवतः सर्वप्रथम 'शिष्ट' की परिभाषा 
दीेथी। 


धर्म के मूल या प्रमाण रे 


प्रमाणिकता उत्पन्त करती है, उसी प्रकार जीवन की परिवर्तित परिस्थितिग्रों में वास्तविक धर्म को खोज में शिष्टों के 
व्यवहार हमें आवश्यक कसौटी प्रदात करते हैं,अर्थात्‌ शिष्टों के आचार से यह प्रकट हो जाता हैँ कि हमारा कार्य शास्त्र 
विहित है कि नहीं । प्राचीन लेखकों का यह सिद्धान्त था कि स्मृतियाँ वेदों के उन भागों पर आधारित हैं जो पहले थे 
किन्तु अब नहीं प्राप्त होते, उसी प्रकार शिष्टों के आचारभी वेदों के उन भागों प्र आधारित हैं जो अब नहीं उपलब्ध 
हैं । देखिए आप० ध० सू० (१7४॥१२।८५, १०-१३) , मनु (२७) । शिष्टों के सभी व्यवहार धर्म के लिए प्रमाण 
नहीं हैं, यधा--“उनके वे कार्य जो उनके लाभ या आनन्द के फलस्वरूप होते हैं, प्रमाण नहीं मानें जा सकते । 'मनू 
(२१८) ने बह्मावतं देश के चारों बर्णों एवं बर्णंसंकरों में पीड़ियों से चली आती हुई परम्पराओं के अन्तगंत सदाचार 
को निहित मान रखा है। किन्तु बहुत से लेखकों ने सदाचार को इस प्रकार सीमित नहीं ठहराया है । 
अब हम धर्म के मूलों या प्रमाणों तथा धर्म के स्थानों के अंतर के विषय में लिखेंगे (याज्ञ० १३ एवं ७) ।३ 
धर्म के मूल ( प्रमाण ) ज्ञापक हेतु कहे जाते हैं,क्योंकि वे धर्म क्या हैं, के विषय में बतलाते हैं, किन्तु स्थान को धर्मे- 
विवेचक लोग सहायक हेतु के रूप में मानते हैं। इसका तात्पय॑ं यह है कि वेद एवं स्मृतियों के अतिरिक्त अन्य विद्याएँ 
सीधे रूप से धर्म की मूल नहीं है, प्रत्युत वे मध्यस्थतर का काये करती हैं । यह अन्तर बहुत प्राचीन है, क्योंकि 
गौतम(११।१६) ने भी कहा है कि राजा को न्याय-शासन में वेदों, श्व्म शास्त्रों, अंगों (सहायक विद्याओं), उपवेदों 
एवं पुराण्रों से सहायता मिलती है।४ 
स्मृतियों एवं परम्पराओं की प्रामाणिकता के संबंध में यूब॑मीमांसा की स्थिति की विस्तुत विवेचना आवश्यक 
है। जेमिनि( १॥३११-२) ने विचार किया है कि क्‍या इस प्रकार की स्मृति-उक्तियाँ, यथा--अष्टका-श्राद्ध करना 
चाहिये 'पा तालाब बतवाता चाहिये या 'प्रपा (पौसरा) का निर्माण करना चाहिये या (गीत के अनुसार) सिर 
पर शिखा रखनी चाहिये, प्रामाणिक हैं ?और अन्त में निष्कर्ष निकाला गया है कि थे उक्तियाँ प्राभ[णिक हैं, क्योंकि 
ये उन्हीं लोगों के प्रति सम्बोधित हैं जो इनके अनुसार (वेद के अनुयायी होने के कारण ) कर्म करते हैं । तात्पर्य 
यह है, कि जो लोग वेदविहित कार्य करते हैं वे मनु आदि की स्मृतियों के वचनों का भी पालन करते हैं, अर्थात्‌ जो 
बेद को जानते हैं वे स्मृतियों को भी प्रामाणिक मानते हैं और उनके अनुसार चलते हैं। मेधातिथि ( मन्‌ २६) 
ने भी ऐसप ही कहा है | शबर ने व्याख्या करते हुए कहा है कि वेदों में भी ऐसी उक्सतियाँ हें जो स्मृतियों के वचनों की 
ओर संकेत करती है, यथा -तैंदिक वचन 'यां जना:' अष्टका का, ऋग्वेद (१०४।१ ) प्रपा का एवं ऋग्वेद ( ६७ ५॥ १७ ) 
शिखा का द्योतक है।* किन्तु इस कथत का विरोध यह कहकर उपस्थित किया जा सकता है--स्म्‌ तियाँ मनृष्य- 
कृत (पौरुषेय) हैं, अतः धर्म के विषय वे उनका स्वतंत़ प्रमाण नहीं है, क्योंकि मनुष्य झूठी या त्ूठिपूर्ण बात भी कह 
सकता है, और यदि यह कहा जाय कि स्मृतियाँ वही कहती हैं जो बेद द्वारा कहा गया है, तो उनका कहना पुनरुक्तता 


३. पुराणन्यायम्तीमांसा धमंशास्त्रांगमिश्चिता: । बेदाः स्थानानि विद्यानां चरम्ंस्य च चतुदंश ॥ याज्ञ० . 
(१॥३) + 
४. लस्‍्य चव्यवहारों वेदो धर्मशास्त्राण्यंगान्युपवेदा: पुराणम्‌। गोँ० (११११६) । 
५. अष्ठका भ्राद्धों के लिए देखिये आश्वलायनगृह्मसत्र (२४१); शांखायनगृद्यतुत्न (३॥१२-१४) ; 
पारस्करगुद्चसूत्र (३३) ह 
६. तालाब, प्रपा आदि के लिए देखिये इस ग्रन्थ का खंड २, अध्याय २६ एवं चौल में शिखा के लिए 
देखिये खंड २, अध्याय ६ । 
डद 
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एवं व्यर्थता का द्योतक है | यदि वे वेद नहीं हैं तो.उनका तिरस्कार होना चाहिये, अर्थात्‌ वे अनपेक्ष हैं । इस विरोध 
का उत्तर यह है---स्म्‌ तियाँ सामान्यतः प्रामाणिक हैं, क्योंकि मनु जैसे वेदानुयायी मनुष्यों द्वारा प्रणीत हैं और 
वेदों पर आधारित हैं, क्‍योंकि उन्होंने जो कुछ कहा हैँ वह पीड़ियों से शिष्टों द्वारा मान्य ठहराया गया है, अतः 
वेद को उनका मूल कहना सम्भव है । एक सिद्धान्त यह हूँ कि स्मृतियों को बातें श्रुति-वचनों में भी रही होंगी ! 
कुमारिल ने इस सिद्धान्त का खण्डन किया है । यथा-- 
अनुमान प्रत्यक्ष एवं व्याप्ति ज्ञान पर आधारित हीता है । स्मृतियों एवं श्रतियों के वचनों में कोई व्याप्य- 
व्यापकता नहीं हूँ अतः कोई अनुमान निकालना सम्भव नहीं, क्योंकि ऐसा करना अन्ध-परम्परा मात्र हैं। मनु ने 
अ पनी स्मृति का लेखन अपने पूर्ववर्ती आचार्यों द्वारा वेद पर आधारित कर्मों के सहारे ही किया होगा। पूर्ववर्ती 
आचार्य ने भी अपने पृर्वदर्ती आच्ार्यों का अनुसरण किया होगा। अतः यह अनुमान अन्ध-परम्परा का ही द्योतक 
हैं | इतना ही नहीं, इस प्रकार का अनुमान प्रत्यक्षीकरण के विरोध में पड़ता है, क्योंकि वास्तव में सैकड़ों श्रुति- 
वचन ज्ञात हैं, जो स्मृतियों की संग्ति में बेठसकते हैं | एक अन्य दृष्टिकोण (जिसे कुमारिल ने पूब॑वर्ती दृष्टिकोण से 
अच्छा माना है) यह हूँ कि वे वंदिक वचन,जो स्मृत्ियों के आधार थे, सम्प्रति लुप्त (उत्सन्‍्त या प्रलीन) हो गये हैं । इस 
दृष्टिकोण के समर्थन में कुछ वैंदिक वचन, यथा अनन्‍्ता वे वेदाः (तै० सं० ३३१०।११एवं आ० धन्‍्सू ०१(४॥१२।१०) 
मिल जाते हैं। किन्तु 'तन्त्रवातिक' एवं अधिकांश मीमांसकों को यह दृष्टिकोण अग्राद्दा है! 
इस दूसरे दृष्टिकोण के विषय में विरोध इस प्रकार प्रकट किया जाता है--बौद्ध आदि अनीश्वरवादी शाखाओं 
द्वारा भी यह कहा जा सकता है कि उनके वचन भी उन वैंदिक वचनों पर आधारित हैं, जो अब लुप्त हो गये हैं।अतः 
कई भी अपने सिद्धान्त की प्रःमाणिकता यह कहकर सिद्ध कर सकता है कि वह लुप्त वैदिक वचनों पर आधारित 
हैं। यदि ऐसा मान लिया जाय तो मीमांसा का यह कथन कि वेद नित्य हैं, झूठा पड़ जायगा (क्योंकि वैसा मानने से 
बेद के 4& अंश अनित्य सिद्ध हो जायेंगे)। उपर्यवत दोनों दृष्टिकोणों में विशिष्ट अन्तर नहीं है। अतः कुमारिल ने 
यह तीसरा दृष्टिकोण उपस्थित किया है--स्मृतियाँ उन वैदिक वचनों पर आधारित हैं जो आज भी पाये जाते हैं। 
किन्तु यह दृष्टिकोण भी म्रामक हैं, क्योंकि स्मृतियों के बचनों का वैदिक मूल प्राप्त करना सम्भव नहीं है और ऐसा 
कहना कि वैदिक शाखाएँ बहुत-सी हैं, वे चारों ओर बिखरी पड़ी है, वेदानुयायी असावधान हैं, वे धृम-घृमकर बचनों 
की खोज नहीं करते (तन्त्रवातिक, जैमिनि १३३।२) ; केवल बातों का विस्तारवादी दृष्टिकोण है । स्मृति-वचनों के 
आधार श्रृति-वचन स्मृतियों में ही क्यों नही पाये जाते ! इस प्रश्न के उत्तर में कुमारिल कहते हैं कि ऐसा करने से 
श्रूति-बचनों के सम्यक्‌ संगठन में गड़बड़ी हो जाती, उनके परम्परागत स्वरूप का हंस हो जाता | वेद मुख्यतया यज्ञों 
की चर्चा करत हैं, हाँ, कहीं-कहीं उनमें मानवाचार सम्बन्धी नियम भी पाये जाते हैं। अतः यदि वेद के वचन 
स्मृतियों में रखे जाते तो उनके मौलिकस्वरूप में भेद पड़ जाता । विश्वरूप (याज्ञ ०१७ ) ने कुभारिल की उपर्युक्त उक्ति 
उद्धृत की है और कहा है कि स्मृ तियों के सहस्नों नियमों का स्लोत वेद में मिलता है ! में घातिथि (मन्‌ २।६) ने इस 
विग्रय में सविस्तर विवेचन किया हैं और अपने स्मृतिविवेक ग्रन्थ से कतिपय श्लोक उद्धृत किये हैं। उन्होंने 
प्रथम के दो दृष्टिकोणों को अमान्य ठहराकर कुमारिल के दृष्टिकोण को उत्तम माना है। मीमांसकों एवं मेधघातिथि 
जैसे टीकाकारों ने कहा हूँ कि मनु एवं अन्य स्मृतिकारों ने उन बैदिक वचनों को, जो इतस्तत: बिखरे पड़े हैं पा 
जिन्हें कतिवय शाखाओं के विद्यार्थी नहीं जानते या जिन्हें साधारणएवं दुर्बल बुद्धि के लोग एक स्थान पर नहीं ला 
सकते, सरलता से समझ में आ जाने के लिए एकत्र कर दिया है। 
स्मृतियों की प्रामाणिकता की सिद्धि के उपरान्त एक अन्य प्रश्त उठखड़ा होता है-जब कोई स्मृति-नियम 
वेद-दाक्य के विरोध में पड़ जाय तो क्या होगा ? जैमिनि (१॥३३।४) ने इस प्रश्न का विवेचन किया हैं । शबर ने 
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इस प्रकार के विरोध क॑ विषय में तीन उदाहरण दिये है---वेदोक्ति हैं; 'पुरोहित को औदुम्बर स्तम्भ छूकर स्तोत्न 
पढ़ना चाहिये, किन्तु स्मृति-कथन यह है कि औदुम्बर स्तम्भ कपड़े से पूर्णतः ढेंका रहना चाहिये । वेदोक्ति है; “जिसको 
पुत्नोत्पत्ति हुई हो और जिसके बाल अभी काछे हों उसे अग्निहोत्र आरम्भ करना चाहिये”, किन्तु स्मृति की उक्ति यों है 
कि अड़तालीस वर्षों तक वैदिक अध्ययत-त्रत करना चाहिये । वेदोक्ति है; 'जब अश्निषोमीय कृत्य समाप्स हो जाय तो 
यजमान के घर भोजन न करना चाहिये ,किन्तु स्मृति-वाक्य यह है कि सोम लता के क्रय के उपरान्त यज्ञ के लिए दीक्षित 
व्यक्ति के यहाँ भोजन करना चाहिये । इस बिबय में जैमिनि का कथत है कि जब विरोध उपस्थित हो जाय तो स्मृति- 
वचन का तिरस्कार कर देना चाहिये और जब कोई विरोध न प्रकट हो तथा बैसा बचन श्रुति में न पाया जाय तो ऐसा 
अनुमान लगाना चाहिये कि वह वचन किसी वैदिक वचन पर आधारित है । कुमारिल ने शबरक उदाहरणों की समीक्षा 
की हैं और निर्णय किया हैं कि अन्य उक्तियों से इन उदाहरणों का कोई भेद नहीं प्रकट होता । उन्होंने इस विरोध 
को दूर करने का प्रयत्त किया है। हम स्थानाभाव से इस विवेचन के विस्तार में नहीं पड़ेंगे | 

शबर(जमिनि १३॥४) ने कहा है कि वेद-वचनों के विरोध में जो तीन स्मृति-बचन दिये गय हूँ वे प्राभाणिक 
नहीं हैं, कपरोंकि उनके पीछे लौकिक वृति (लोभ आदि) की सिद्धि सम्भव है। जब किसी स्मृति-वचन के पीछे कोई 
स्पष्ट वृत्ति प्रकट हो जाय तो उस वचन के लिए वेद का आधार ढूंढ़ना अनुचित है। शबर ने आधुनिक समालोचक के 
समान, पुरोहितों के दोषों को देखा है। कुछ पुरोहितों ने और स्वर स्तम्भ को वस्त्र से पृर्णंतः इसलिए ढेंक दिया कि उन्हें 
लम्बा वस्त्र दक्षिणारूप में प्राप्त हो जायगा, कुछ पुरोहितों ने सोम क्रय के उपरान्त ही दीक्षित यजमान के यहाँ भूख 
के कारण नि:शुल्क भोजन पाने की व्यवस्था कर दी (यह भी उनके लोभ का द्योतक है ) यथा कुछ लोगों ने अपने अपौरुष 
(नपुंसकता ) को छिपाने के लिए ४८ वर्षों तक वेदाध्ययन की व्यवस्था कर दी ।« तम्त्रवातिक ने प्रयत्न करके 
सिद्ध करना चाहा है कि इन उदाहरणों में लोभ जैसी स्पष्ट बुत्ति नहीं पायी जाती (पृ० पृथप-पृषदी) । 

शबर (जैमिति १३३।४) ने जो व्याख्या की है उसका तात्पय॑ यह है कि जो स्मुति-नियम श्रुति-नियमों 
के विरोध में पड़ते हें तथा जिन स्मृति-वचनों में लौकिक बृत्ति की झलक हैवे नतो प्रामाणिक ही हैं और न उनके 
अनुसार चलना आवश्यक ही है, किन्तु स्मृति के अन्य नियम प्रामाणिक हूँ । 

उपयुक्त विवेचन से धमंशास्तों में उल्लिखित एक महत्त्वपूर्ण सिद्धात्त की झलक मिल जाती है। वह सिद्धान्त 
पह है-- जब किसी नियम या आदेश के विषय में कोई स्पष्ट वृत्ति या उद्देश्य प्रकट हो जाता है तो उसके लिए कोई 
अलौकिक कारण बताना अनुचित है ।” यह सिद्धान्त आप» ध० सू० (१॥४।१२)१२) के निमत वचन से प्राचीन 
है---जब व्यक्ति कोई कार्य इसलिए करते है कि वैसा करने से उन्हें आनन्द मिलता है, तो वहाँ शास्त्र की बात ही नहीं 
उठती ।* शबर ने भी कहा है--“उन स्मृति-नियमों की प्रामाणिकता उसी उद्देश्य पर निर्भर रहती है जिसके लिए वे 
बने हुए हैं, किस्तु जिन नियमों के पीछे कोई स्पष्ट उद्दं श्य नहीं होता, ने वेद पर आधारित होते है (अर्थात्‌ उनकी प्रामा- 
णिकता उसी पर नि र है) । कुल्लूक ( म॒त्‌ ३७) ने शबर के इन शब्दों को उद्धुत किया है--'मन्‌ का कथन है 
कि जिस कुल में संस्कारों का तिरस्कार हो, जहाँ पुरुष-संतयत न उत्पन्न होती हों, जहाँ वेदाध्ययन न होता हो, जिसके 
सदस्यों के शरीर पर लम्बे-लम्बे बाल हों, और जो अर्श, यक्ष्मा, मंदार्ति, अपस्मार (मिर्गी), कृष्ण एवं एवेत कुष्ठ 


७. हेतुब्शंवाघच्च । जे० (१।३।४) ; लोमाहास आदित्ससाना ओदुम्बरों कुरस्‍्नां वेष्टितवन्तः केचित्‌ । तत्स्मृते- 
बॉजम ।! बुभुक्षमाणा: केचित्‌ क्रीतराजकस्थ भोजनमाच रितबन्तः । अप्‌ स्त्वं प्रच्छादयन्तश्चाष्टाचत्वा रिशदर्धाणि 
वेवब्रह्मच्य चरितवन्त: । तत एव स्मृतिरवगम्यते । शबर ।” 


रद ह घसमंशास्त्र का इसिहश्स 


जैसे रोगों से पीड़ित हो, उस कुल की कन्या अथवा बंसे रोगीं वाली कन्या से विवाह नहीं करना चाहिये। कूल्लूक का 
कहना है कि आयुर्वेद के मत से ऐसे रोग बंशानक्रमी हैँ और यदि इस प्रकार की किसी लड़की से विवाह किया जाय तो 
उसके वंशज उसके रोगों से पीड़ित हो जायेंगे, अतः ऐसा प्रतिबन्ध स्पष्ट मानसिक वृत्ति पर आधारित समझा जायगा। 
इस कथन से धर्मशास्त्रकारों नें एक बहुत ही महत्वपूर्ण मिष्कर्ष निकाला है---यदि कोई व्यक्ति कोई धामिक कृत्य करते 
हुए या किसी विषय में संलग्न रहते हुए किसी ऐसे नियम का उल्लंघन करता है जिसके पीछ कोई लौकिक उद्देश्य हो, 
तो बह कृत्य या विषय अवैधानिक या अपूर्ण नहीं सिद्ध होगा,किन्तु जब कोई एसा नियम,जो पारलौकिक उद्देश्य पर आधा- 
रित हो, न मात जाय अथवा जब उसका अतिक्रमण किया जाय तो तत्संबंधी कार्य अवेधानिक एवं व्यर्थ सिड हो जाता 
है । याज्ञ ० (१।५२ एवं ५३) ने व्यवस्था दी है कि निर्वाचित वधू असाध्य रोगों से रहित होनी चाहिये, उसका कोई 
जीवित भाई होना चाहिये, उसे वर की सपिड नहीं होता चाहिये और न सगोत्र या सप्र व॒र होना चाहिए; इस कथन की 
व्याख्या सिताक्ष रा ने इस प्रकार की है--यदि कोई व्यक्ति असाध्य रोग से पीड़ित कन्या से शादी करता है तो विवाह 
वेधानिक माना जायगा, केवल यही समझा जायगा कि उसने दृष्ट परिणामों (अर्थात्‌ उसके लड़के रोगों से पीडित 
होगें, यह जानकर भी वह एंसा करता है) की चिन्ता नहीं की, किन्तु यदि वह किसी संपिड या संग्रोत्न या सप्रवर कन्या 
से बिवाह करता है तो वह विवाह न तो वैधानिक माना जायगा और ने बह कन्या वैधानिक पत्नी मानी जायगी । सरपिड 
या समगरोत्र कन्या से विवाह न करने के प्रतिबन्ध के साथ कोई अति स्पष्ट उह्ँ श्य नहीं सम्बन्धित किया जा सकता; अतः 
इस प्रतिबन्ध के पी छ कोई अध्यात्मिक अथवा पारलौकिक उहू श्य होगा और इसलिए यदि कोई इसका अतिक्रमण 
करता है तो तत्संबंधी कार्य (विवाह) अवैधानिक सिद्ध हो जाता है! 
कुमारिल के तंत्रवारतिक ने इस विवेचन के विषय में एक बड़ी लम्बी टिप्पणी दी है। उसने शबर का विरोध किया 
है, यथा मीमांसा का संबंध धर्म की खोज से है, धर्मं के विषयों में श्रुति महत्तम प्रमाण हैं, मीमांसा का संबंध स्मृतियों से 
उसी सीमा तक है जहाँ तक धर्म के विषयों में उनको प्रामाणिकता का प्रश्न उठता है। जिस प्रकार कृषि आदि के विधय 
में मीमांसा के ग्रंथ मौन हैं क्योंकि ऐसे कार्य केवल लौकिक महत्त्व रखते हैं, उसी प्रकार वे सभी कार्य, जिन्हें ब्यक्ति 
स्पष्ट लौकिक उद्ृं श्य को लेकर करते हैं, धर्म के अनुसंधान से सम्बन्धित नहीं माने जा सकते | अतः भष्यकार (शबर) 
का यह कथन कि श्रद्धास्पदों (वृद्ध मनुष्यों अथवा आचार्थों) का स्वागत उठ कर करना चाहिये, स्पष्ट लौकिक उद्देश्य 
रखता है और इसलिए प्रामाणिक माता जाना चाहिये; ठौक नहीं जेंचता । कुमारिल ने आये कहा है कि दृश्य या अदृश्य 
( स्पष्ट अथवा अस्पष्ट) या आध्यात्मिक उद्देश्य बहुधा एक-दूसरे-से जटिल रूप से संगुम्फित हैं| जब वेद ऐसी व्यवस्था 
देता है कि (ब्रीह्ीनवहन्ति) 'वह धान कूटता है, या “वर्षा के लिए कारीरी यज्ञ किया जाय', तो यहाँ पर स्पष्ट उद्देश्य 
(यज्ञ के लिए धान कूटकर चावल निकाला जाना) परिलक्षित है। अतः एक स्पष्ट उद्देश्य वाले कम के पीछे वेद का 
आधार हो सकता है | उसी प्र कार आचार के प्रति उठकर सम्मान प्रदर्शित करना एक स्पष्ट परिणाम (यथा आचार्य 
प्रसन्न होकर उत्साह के साथ शिष्य को पढ़ायेंगा) एवं अस्पष्ट परिणाम (यथा निर्विष्तता के साथ वेदाष्ययन की परि- 
समाष्ति) का द्योतक हो सकता है । इसीलिए उन्होंने तर्क दिया है कि सभी स्मृतियाँ प्रामाणिक हैं, उस सीमा तक 
जहाँ डद्वेश्य की पृत्ति होती है | उनके वे अंश जो अंश धर्म एवं मोक्ष (संसार से अन्तिम छुटकारा) से सम्बन्धित हैं, वेद 
पर आधारित हैं और वे अंश जो धन-सम्पत्ति एवं अथे काम संबंधी इच्छाओं की पूर्ति से सम्बन्धित हैं, लौकिक व्यवहारों 
पर आधारित हैं। इसी प्रकार महाभःरत एवं पुराणों के उपदेशात्मक अंशों की भी व्याख्या की जा सकती है, क्योंकि 
उनमें वणित घटनाएँ अर्थ॑वादों (ऐसी प्र श्नंस्ताओं जो धार्मिक कर्तव्यों के अर्थ में घोषित हैं)के रूप में उपयोगी है| पृथ्वी 
के कतिपय खंडों का वर्णन-इसलिए हुआ है क्योंकि धर्म-सम्पादन और उससे उत्पन्न आतन्द के लिए उपयुक्त देशों की 
बोर संकेत मिल जाते हैं। ये बातें अंशत: वेद और प्रत्यक्ष अनुभव पर आधारित सी-हैं । इसी प्रकार वेदों के सहायक 


दुध्ट और अदुध्ट प्रयोजन के अनुसार शास्त्रों को भ्रामाणिकता द४७ 


भंग (यथा ध्वनिविद्या, व्याकरण, छंद आदि) अंशत: वेद और लौकिक अनुभव पर आधारित हैं। मनु (१२।१०५४- 
१०६) के मत से मीमांसा और न्याय वेद की सम्यक्‌ व्याख्या एवं परिज्ञान के लिए आवश्यक हैं | मनु ने तो यहां तक 
कह डाला है कि सांख्य (जो प्रधान नामक विश के प्रमुख कारण का विवेचन करता है) या वेदान्त ( जो पुरुष को विश्व 
का कारण बतलाता है), अणुवाद का सिद्धान्त (कणाद हारा घोषित) आदि विश्व की उत्पत्ति एवं नाश की व्याख्या 
में उपयोगी हैं और यह बतलाते हैं कि किस प्रकार यज्ञ-सम्पादन से सूक्ष्म अपुर्ब का उदय होता है, जिससे स्वर्ग की प्राप्ति 
होती है,और यह भी अकट करते हैं कि किस प्रकार मानवीय उद्योग एवं भाग्य का अपना-अपना कार्यक्षेत्र है (अर्थात्‌ 
मानवीय उद्योय के बिना विश्व की उत्पत्ति होती है और उसके रहते विनाश भी होता है) । कुमारिल एक पग आगे भी 
बढ़ते हैं और यहां तक कहते हैं कि विज्ञानवाद, अनात्मवाद, क्षणिकवाद नामक बौद्ध सिद्धान्तों का उदय उपनिषदों 
के अथैवाद-वचनों से ही हुआ है और वे विषय-भोय की सीमातिरेक आसक्ति छोड़ने के लिए मन्‌ष्य को प्रेरित करते 
हैं और इसीलिए उनका अपना उपयोग एवं महत्त्व है। उन्होंने अंत में यह निष्कर्य निकाला है कि सभी प्रकार के ज्ञानों 
एवं ग्रन्थों के विषय में, जहां कर्म के फल का उदय भविष्य के गभे में बतलाया गया है और वर्तेमान में उसके घटने का 
अनुभव सम्भव नहीं है,इस प्रकार का कार्य वेद पर आधारित माना जाना चाहिये । किन्तु जहां ( यथा आयुर्वेद शास्त्र में ) 


फल को अन्य परुषों में घटित होते हुए देखा जा सकता है, वहां, अर्थात्‌ जिस ज्ञान पर वह फल आधारित हूँ, वह 
प्रामाणिक माना जा सकता हूँ, क्योंकि यहां फल स्पष्ट रूप से प्रकट हो जाता है । 


धर्म शास्त्र-सम्बन्धी निवन्धों ने भी स्मुतियों के वेदाधार या प्रत्यक्षीकृत उपयोग अथवा उद्देश्य या वत्तियों 
के विषय में चर्चा की हैं| अपरा्क (पृ० ६२६-६२७) ने भविष्यपुराण के उन बचनों को उद्धृत किया है जिनमें स्मृति- 
विषय पांच कोर्टियों में बांटे गये हैं और उनकी व्याख्या की गभी है*-- (१) वे जो दृष्द या स्पष्ट देखे जानेवाले उद्देश्य 
(अर्थ) या वृत्ति पर आधारित हैं; (२) वे जो अदृष्ट (पारलौकिक) उद्देश्यों पर आधारित हैं; (३) वे जो 
दुष्ट एवं अवृष्ट दोनों प्रकार के अर्थों (उद्देश्यों) पर आधारित हैं ; (४) वे जो तक॑ या न्याय पर आधारित हैं ; 
(१) वे जो केवल अति ख्यात एवं निश्चित बातों को दुहराते हैं। इन पांचों में प्रथम को छोड़कर सभी, भ विष्यपुराण 
के मत से, वेद पर आधारित हैं| इन पांचों के उदाहरण इसी ५राण द्वारा इस प्रकार दिये गये हैं, यथा--- (१) बह 
स्मृति (अअथ॑शास्त्र या बण्डनोति) जिसमें छः गुणों (सन्धि आदि), चार उपायों (साम, दान आदि), राज्य-विभागों 
के अध्यक्षों तथा कण्टकों का विवेचन किया गयः है; (२) 'सच्ध्या करनी चाहिये या 'शवर्मांस नहीं खाना चाहिये! आदि 
नियम; (३) कह्मचारी को पलाश-दण्ड रखना चाहिये (रक्षा के लिए रखा जानेबाला दण्ड वृष्टार्थ है, किन्तु यहाँ 
पलाश*दण्ड की व्यवस्था है जो अदृष्ठार्थ का द्योतक है); (४) जब कोई कहे कि होम सूर्योदय के पूर्व करना चाहिये 
और कोई यह कहे कि सूर्योदय के उपरान्त करना चाहिये, तो यहाँ तक॑ से विकल्प का सहारा लेता चाहिये ( मनु २१५) ; 


८. तथा च भविष्यपुराणम्‌ | दृष्टार्था च स्मृति काचिददुष्ठार्था तथा परा। बुष्टादुष्टा् रूपान्या न्‍्यायमला 
तथापरा ॥ अनुवादस्मृ तिस्त्वन्या शिष्टेंदू घ्या तु पञ्चमी । सर्वा एतः बेदमूला दृष्टार्थ (र्थाः?) परिहृत्य तु ।। षाड- 
गुण्यस्प यथायोगं प्रयोगात्कार्यंगौरबात्‌ ! (प्रयोग: कार्य-? ) | सामादोनाछुपायानां योयो व्याससमासत: |! अध्यक्षाणां 
च॒ निक्षेप: कण्टकानां निरूपणम | दुष्टार्येय स्मृति: प्रोक्ता ऋषिभिर्गढंडाग्रज ॥ सन्ध्योपास्ति: सदा कार्चा शुनों सांस 
न भक्षयेत्‌ । अदुष्टार्था स्मृति: प्रोकता ऋषिभिरज्ञानकोबिद: । पालाशं घारयेद्दण्डमुभयाथ्थ विदुदुधाः | विरोध तु विकल्ब 
स्थाज्जपहोसभुततों यथा ॥ आती दुष्ट यथा कार्य स्मृती न सदुर्श यदि । अनृक्तवादिनों सा तु पारित्राज्यं यथा महात्‌ ॥| 
अपरा्श (पृ० ६२६-६२७) 


दश८ धमंशास्त्र का इतिहास 


(५) जब मनु (६।३८) यह घोषित करते हैं कि ब्राह्मण को परिव्राजक होते के लिए गृहत्याग करना चाहिये तो ऐसा 
कहना वैदिक बचनों (बृहदारण्यकोपनिषद्‌ ३।५॥१, “ब्युत्थायाथ भिक्षाचर्य चरस्ति' या जाबालोपतियद ४) को 
दुहराना मात्र हैँ । 

शबर ने जुमिनि (११२।५-७) की व्याख्या करते हुए स्मृतियों के तिम्त बचनों को वेदाधारित कहुकर प्रामा- 
णशिकता दी है--/शिष्टों का कथन है कि धामिक कृत्य आचमन करके करना चाहिये, देवपूजन में जनेऊ को उपचीत 
विधि से धारण करता चाहिए, सारे धार्मिक कृत्य दाहिने हाथ से करने चाहिये। प्रश्न यह हैं कि क्या ऐसे कार्य तभी 
करने चाहिये जब कि वे वेद-विरुद्ध न हों या जब वे वेद के वचन के विरुद्ध हों तो उन्हें नहीं करना चाहिये? पूर्वेपक्ष का 
भत तो यह हैँ कि ऐसे कार्य नहीं किये जाने चाहिये, क्योंकि वे बेद-विहित क्रम के विरोध में पड़ते हैं। उदाहरणाय, 
वेद का कथन है--“कुंश की वेद नामक गडडी (या एक सूट्ठा) बना लेने के उपरान्त ही वेदिका (बेदी) बनानी 
चाहिये ।” यहां पर गड्डी बना लेते के उपरान्त ही वेदिका-निर्माण की बात कही गयी है। यदि गड्डी बना लेने के 
उपरात्त छींक आ जाय तो मन्‌ (५।१४५) एवं वसिष्ठ (३।३८) के मत से व्यक्ति को आचमन करके ही वेदिका- 
निर्माण करना चाहिये | पर ऐसा करना वेद-विहित क्रम के विरुद्ध जाना है । यदि कोई बेद-विहित कृत्य को दोनों हाथों 
से करे तो वह शीघ्रता से कर सकता है।स्‍्मृति-नियम यह है कि धार्मिक कृत्य दाहिने हाथ से करना चाहिये, इससे 
धामिक कृत्य के शीघ्र सम्पादन में रुकावट आ जाती है। प्रतिष्ठित निष्कर्ष तो यह है कि ये कृत्य (यथा आचमन ) 
शिष्टों द्वारा सम्पादित होते हैं, इनके पीछे कोई दृष्टाथं नहीं है, अतः ये प्रामाणिक हैं और श्रुति-विरोधी नहीं हैं।” 
कुमारिल को जै० सूत्रों की ऐसी व्याख्या नहीं जेची, क्योंकि शबर के उदाहरण श्रृति के विरोध में प्रमुख रूप में नहीं जाते 
दीखते । तब्त्रवातिक (पृ० २०१) ते ते० सं० (२।५।११।१), तै० आरण्यक (२।१ एवं ११) के बचनों को उद्धृत 
कर उपवीत ढंग से जनेऊ धारण करने एवं आचमन करने की बात कही है, अतः इसने सूत्रों को दूसरे ढं ग से समझाया 
है। इसने जैमिनि (१।३।५-७ ) को दो अधिकरणों में बाँटा है, दोनों एक ही विषय से सम्बन्धित हैं । पूर्वपक्ष यह 
है--बुद्ध एवं अन्य सम्प्रदायों के संस्थापकों के उपदेश (यथा--सठों एंगं वाटिकाओं का निर्माण, कामनारहित 
होता ध्यान को अभ्यास करना, अहिसा, सत्य, इन्द्रिय-निग्र हू, दया-दाक्षिण्य) ऐसे है जो वेद में भी पाये जाते हैं, वे 
शिष्टों की भावनाओं के विरोध में नहीं हैं और न वेदज्ञों को ऋद्ध ही करते हैं, अतः उन्हें प्रामाणिकता मिलती चाहिये। 
किन्तु कुछ लोग इन विषयों के रहते हुए भी बौद्ध सिद्धान्त को प्रामाणिकत नहीं देते, क्योंकि केवल परिमित ही (१४ या 
१८) विद्याओं (४ वेद, ४ उपवेद, ६ वेदाग, १८ स्मृतियाँ, पुराण, दण्डनीति) को शिष्टों मे घ॒र्में के विषय में प्रामाणिक 
माता है, जिनमें बौद्ध एवं जैन ग्रस्थ सम्मिलित नहीं हैं | जिस प्रकार दूध मूल रूप से शुद्ध रहते हुए भी श्व-चर्मपेटी 
में रखने से अशुद्ध हो जाता है, उसी प्रकार बौद्धों के सिद्धान्त, अहिंसा आदि,सत्यपर आधारित होते हुए भी व्यर्थ हैं 
और वेदानुयायियों के लिए स्वतः प्रामाणिक नहीं हो सकते । 

तन्त्रवातिक का कथन है कि जैमिनि (११३।७ ) का वचन स्वत: एक 'अधिकरण' है और सदाचार (परम्पराएँ 
एवं शिष्टों के आचरण या प्रयोग ) की प्रामाणिकता से सम्बन्धित हैं। स्थिति यह है कि वे ही आचरण प्रामाणिक हैँ 


5 १४ विद्यास्थानों के लिए देखिये याज्र० (११३)। चार उपवेदों (आयुर्वेद, धनुर्वेद, गान्धर्य एवं अर्थशास्त्र 
के मिल जाने से विद्याएं १८ हो जाती हैं। देखिए विष्णुपुराण (३।६॥२८) । स्यायसुधा (प० १८३) के मत से आयु- 
खेंद, घनुर्वेद, ग्रास्घवंवेद, एवं अर्थशास्त्र चार उपदेद हो जाते हैं; मौमांसा एवं न्याय दो उपांग हैं, शिक्षा (घ्वनिशास्त्र 
वाला वेदांग नहीं) प्रथरू कप से वणित है । दण्डनीलति अर्थशास्त्र ही है । 


शिष्टों के विशेष आचारों को ही मान्यता दीशदे 


जो अभि व्यक्त वैदिक वचनों के विरोधी नहीं हैं, वे वैदिक शिप्ठों द्वारा इस विश्वास से आचरित होते हैं कि दे सम्यक 
आचरण (धर्म ) के द्योतक हैं और उनके लिए कोई दुष्टार्थ (यथा आनन्द या इच्छापूर्ति या धंव-प्राप्ति) की योजना 
नहीं है। शिब्ट लोग वे हैं जो वेदबिहित धार्मिक कृत्य सम्पादित क रते है । उन्हें शिष्ट इसलिए नहीं कहते कि वे उन कार्यों 
को करते हे जिन्हें सदाचार की संज्ञा मिली है, नहीं तो चक्रिकाप त्ति' या अन्योत्याश्रय 'दोष उपस्थित हो जायगा (यथा-- 
सदाचार वह हूँ जो  शष्टों द्वारा आचरित होता है और शिष्ट वे हैं जो सदाचार के अनुसार आचरण करते हैं वे 
आचरण, जो परम्परा से चले आण हें और शिष्टों द्वारा धर्म के रूप में ग्रहण किये जाते हैं, धर्म के समान माने जाते है 
ओर स्वर्ग प्राप्ति कराते हैं (तन्त्रवातिक, पृ० २०५-२०६) । तन्त्रवातिक ने ऐसे आचरणों के कुछ उदाहरण दिये हैं, 
यथा--दाव, जप, मात्यज्ञ (मातुका देवताओं की आहुतियाँ ) , इन्द्रभ्वज का उत्सव, मन्दिरों के मेछे, मास की चतुर्थी को 
कु मारियोंका उपवास, कातिकशुक्ल प्रतिपदा को दीप-दान,चैत्न ऋष्णपक्ष के प्रथम दिन वसनन्‍्तोत्सव आदि ।* तन्त्तवातिक 
ने सभी प्रकार के कृत्यों को शिष्टाच रण नहीं माना है, यथा--क्षि, सेवा (साधारण नौकरी), वाणिज्य आदि जिससे 
धन तथा सुख की ग्ञप्ति होती है; मिष्ठान्न-्पान, मुदु शयन-असन, रमणीय ग्होद्यान, आलेख्य, गीत-नुत्य आदि, 
गच्ध-पुष्प आदि; क्योंकि ये म्लेच्छों एवं आयों में समान रूप से पाये जाते हैं, अत: ये धर्म के स्वरूप नहीं हैं । ऐसा 
कहना कि शिष्टों के कुछ आचरण धर्माचरण हैं तो उनके सभी आचरण धर्म-वेषयक होंगे; भ्रामक है। सामान्य जीवन 
में थोड़े -से ही आचरण शिष्टाचार की संज्ञा पाते हैं, अन्य कार्य या आचरण, जो समबमें (शिष्टों में भी) समान रूप से 
पाये जाते हैं, धर्माचरण नहीं कहे जा सकते। देखिये तन्तवरारतिक (प० २०६-२०८) । तन्त्रवातिक ने गौतम (११३ )एवं 
आपस्तम्ब ध० सू ०(२१६।१३॥७-८ ) के वचनों की चर्चा करते हुए कहा है कि प्राचीन (या श्षेष्ठ ) लोग बहुत-सी बातों में 
धर्मल्लिंघन-पाप के अपराधी थे और उन्होंने साहसिक कार्य किये, किन्तु उनके प्रभाव के कारण उन्हें पाप तहीं लगा, 
किन्तु उनके बाद के लोग यदि वैसा करे करें तो वे नरक में पड़ेंगे ।११ तन्व्रवातिक ने अशिष्ठाचरण के बा रह उदाहरण 
दिये हूँ और कहा है कि ये क्रोध, ईर्ष्या आदि अन्य दुवृ त्तियों के फलस्वरूप है। ये दुराचरण अबतारों में भी देखे मय हैं । 
उक्त बारह उदाहरण ये हैं--( १) प्रजापति ने अपनी पुत्री उषा से संभोग किया (शतपथ ब्राह्मण ११७।४॥१ या ऐतरेथ 
ब्राह्मण १३६); (२) इन्द्रने अहल्या के साथ संभोगाचरण किया; (३) इन्द्र की स्थिति प्राप्त करने वाले नहुष 
ने इन्द्राणी श्री के साथ संभोग करना चाहा ( उद्योगपव, अध्याय १३ ) और बह अजगर बना दिया गया; (४) राक्षस 
द्वारा सौ पुत्तों के खा लिये जाने पर वसिष्ठ ने दुखी होकर अपने की बांधकर विपाशा नदी में फेंक दिय। (निरुक्‍त ६२६, 
आदिपव १७७।१-६ या १६७।१-६, वनपव॑ १३०।५-७, अनुशासन पर्व ३३१२-१३); (५) उर्वशी के वियोग में 
पुरूरथा ने लटक कर मर जाता चाहा या भेड़ियों द्वारा अपने को भक्षिस करा देना चाहा (ऋषए्वेद १०१६५॥१४ 


१०. इन्द्रसह' नामक उत्सव के लिए देखिये इस ग्रन्थ का खंड ३, अध्याय २४ । बसस्तोत्सव में लोग चैत्र 
कृष्णपक्ष के प्रथम दिन एक-दूसरे पर सादा पाती या रंगीन पानी छोड़ते हैं; 'फाल्युन (अमान्त) कष्णपक्षप्रतिपदि 
क्रियप्नाण: परस्परजलसेको बसन्तोत्सव:” मथूखमालिका (शास्त्रदीपिका, जेसिनि० १।३॥७ ) । आजकल यह कृत्य 
फाल्युन को पूणिमा को होलिका जलाकर किया जाता है। आजकल को होलिका के विषय की जानकारी के लिए देखिये 
भविष्यपुराण (उत्तरपत्रं, अध्याय १३२) । ह 

११. वुष्टों धर्ंव्यतिक्रम: साहस च महताम्‌ । अवरदौबंल्यात्‌ । गौ० (१३-४) ; दृष्टो......साहस॑ च॒ पूर्बे- 
षाम्‌। तेषां तेजोविशेषण प्रत्यवायो न विद्यते । तदस्वीक्ष्य प्रयुझ्जान: सोदत्यवरः । आप० घ० घु० (२।६१३-७६ )5 
मागकतपुराण (१०।३३।३०) । 


5६० घसंशास्त्र का इतिहास 


शत० ब्रा० ११।५/१-०); (६) विश्वामित्र ने शाप से चाण्डाल हुए लिशकु के यज्ञ का पौरोहित्य किया (आदिपवें 

७१३१-३३); (७) युधिष्ठिर ने छोटे भाई अजु न द्वारा (धर्नु विद्या से ) जीती हुई द्रौपदी को अपनी स्त्री बताया और 

अपने ब्राह्मण गुरु द्रोणाचार्य के सरण के लिए मिथ्या भाषण किया (द्रोणपर्व १६०॥५० ); (८) कृष्ण द्वपायन 
(व्यास) ने जो अपने को दैध्ठिक बरह्मचारी कहते थे, माता सत्यवती के कहने पर अपने भाई विचित्रवीयय की पत्नियों 
से नियोग-विधि द्वारा दो पुत्र उत्पन्न किये; (5) भीष्म ने जिन्होंने अपने को किसी भी आश्रम में नहीं रखा, पत्नीहीन 

होने पर भी बहुत-से अश्वमेघ यज्ञ किये; (१०) राम ने सीता की सुवर्ण-मू ति के साथ अश्वमेध यज्ञ किया; (११) घृत्तराष्ट्र 
ने अन्ध होते हुए भी यज्ञ किये; (१२) वासुदेव एवं अर्जुन मद्य का सेवन करते थे और उन्होंने क्रम से रुक्मिणी 
एवं खुभद्वा से, जो उनके मामा की पुत्रियाँ थीं, विवाह किया (ऐसे विवाह वर्जित हैं)। तन्त्रवातिक ने इन अशिष्टा- 
चरणों की व्याख्या करके समझाते का प्रयत्त किया है कि वास्तव में ये अशिष्टाच रण नहीं हैं । 

कुमारिल ने आजकल के अलंका रशास्त्नी के समान (तन्त्रवातिक, पृ० २०८) ध्याख्या की है कि 'प्रजापति' 

का अथ्थ है सूर्य जो उषा के पीछे जाता है (उषा के पश्चात्‌ उदित होता है) । यह व्याख्या प्राचीन है (ऐत० ब्राह्मण 
१३॥४ ) । इसी प्रकार 'इन्द्र' एवं 'अहत्या' का क्रम से अर्थ है सूर्य! एवं 'रात्ि' और 'जार' का अर्थ है 'वह जो अंतर्ध्यान 
कराता है' या समाप्त कराता है',त कि 'पापपति' या “उपपत्ति । महाकाब्यों में इन्द्र एवं अहल्या की कहानी विविध 
ढंगों से कही गयी है | देखिये रामायण (१॥४८) , उद्योगपर्व (१२।६) । यों ये अशिष्टव्यवहार धर्म-ब्यतिक्रम के उदा- 
हरण हैं। वसिष्ठ का धर्म-व्यत्तिक्रम-आच रण साहस का द्योतक हूँ, वे बहुत दुखी थे | कुमारिल का कथन है कि विश्वा- 
मित्र वसिष्ठ के द्रोही एवं घमण्डी थे, उनका पाप-क्वत्व उनकी तपःसाधवा से समाप्त हो जाता है । अतः उनके कार्य 
अन्य लोगों द्वारा अनुकरणीय नहीं हैं । व्यास की माता सत्यवती ने कुमारी अवस्थ में पराशर के द्वारा व्यास को उत्पन्न 
किया था। विचित्र वीर्य उनके भाई अवश्य थे फिन्तुं उत्के पिता शास्तन्‌ थे, क्योंकि शान्तनु से विवाह के उपरान्त उनका 
जम्म हुआ था | ब्ह्मचारी का स्ती-सम्बन्ध नित्य कर्म है । व्यास माता की प्रेरणा पर ही नियोग के लिए तैयार हुए 
और गौतम (१८।४-५ ) ने इसके लिए व्यवस्था भी दी है| कुमारिल का कहना है कि व्यास ऐसा तभी कर सके जब कि 
उनके पीछे तपःसाधना का (पूर्व जीवन और व॒तंमान जीवन का) बल था और कोई भी प्रतिबन्धों के रहते हुए ऐसा कर 
सकता है, क्योंकि महाभारत (आश्रमवासिक पव॑ ३०२४) का कथन है--सर्व बलवतां पथ्यम्‌” (समरथ को नह 
दोष गूसाई, अर्थात्‌ बलवान्‌ या सामथ्यंवान्‌ के लिए सभी ठीक या आज्ञाषित है) । कुमारिल ने एक सम्यक्‌ उदाहरण 
दिया है--हाथी व॒क्षों की शाखाओं का भक्षण कर सकता है और उसकी हानि नहीं होती, किन्तु कोई अन्य ऐसा करने 
पर मृत्यु पा सकता है। दक्ष (५५१० ) का कथन है--अनाश्रमी न तिष्ठेत क्षणमेकमपि द्विजः”, अर्थात्‌ द्विज को एक 
क्षण भी बिना किसी आश्रम से सम्बन्धित हुए वहीं रहता चाहिये । भीष्म अपनी पितृ-भक्िति के कारण ही अविवाहित 
रहें और राम सीता के अतिरिक्त किसी अन्य पत्नी की कल्पना नहीं कर सकते थे | कुमारिल ने साहस के साथ कहा है 
कि केवल यज्ञ करने के उद्देश्य से भीष्म की एक पत्नी थी (यद्यपि यहुबात न तो किसी इतिहारू में पायी जाती है और 
न किसी पुराण में) और इस कथन की सिद्धि के लिए उन्होंने अर्थापत्ति प्रमाण का आश्रय लिया हैं ।१ * कुमारिल की 


१२. लोभावरभिभवात्सलब्निहितानर्थाद्शनैनाधसचिरणं धर्मव्यतिक्रम: । दृष्टस्थाप्यनर्थस्थ बलर॒प णानादराद- 
घर्मांचरण साहसम्‌ । न्यायसुधा (प० १८5५); अआतृणासेक......समुरब्रवीत्‌ (सम्रु ढे!१८२)--हत्येव॑ विचित्रवोय- 
क्षेत्रजपुत्॒लब्धपित्र नुणत्व: केवलयज्ञार्थपत्नी सम्बन्ध आसीदित्यर्थापत्यानुब्तमपि गश्यते | यो वार पिण्ड पितुः पाणों 
विज्ञातिषि न दत्तवान्‌। शास्त्रार्थातिक्माद भोतो यजलेकाक्यसों कथम््‌ ॥ तन्त्रवातिक (पृ० २०८०); अथवा बहथ्य 


शिष्ठों के कुछ अनाचारों का समाधान ५१ 


व्याख्याओं से मीमांसकों की शुब्क तकेपूर्ण पक्ष-समर्थन की भावना टपकती है। देखिये इस ग्रंथ का खंड २, अध्याय 
११, जहाँ सीतः की स्वर्णिम मूर्ति एवं राम का वर्णन है । युधिष्ठिर ने अपने ब्राह्मण आचार्य की मुत्यु के लिए जो मिथ्या 
भाषण किया, उसके प्रायश्वित के लिए युद्वोपरान्त अश्वमेध यज्ञ किया था| अश्वमेध सम्पादन से सारे पाप कट जाते 
हें (० सं० ५/३॥१२।१-२, शतपथब्राह्मण १३३११ आदि) । पाँच पतियोंवाली द्रौपदी के विषय में कुमारिल ने 
आदिपर्व (१६८१४ या १६०१४) को उद्भधुत करते हुए कई व्याख्याएँ उपस्थित की हैं (तन्त्रवातिक, पृ० २०६), 
जिनमें सबसे आश्चर्यजनक व्याख्या यह है कि पांच भाइयों की एक दूसरी से मिलती-जू लती ऐसी पांच पत्नियां थीं 
जिनको एक ही माना गया है। जैसा! कि स्थाथपुवा (१० १६४) का कथन हैं, वे व्याख्याएँ केवल ,व्याख्या करने की 
महती क्षमता एवं दक्षता की द्योतक हैं (परिहार-वैभवार्थ म्‌ ),वास्तव में उचित व्याख्या तो यही थी किपांडवों का आचरण 
इस विषय में दूधित था और किसी प्रकार अनुकरणीय नहीं माना जा सकता । अन्ध व्यक्ति यज्ञ सम्पादन नहीं कर सकता 
और न उसे उत्त राधिका र ही प्राप्त होता है। देखिये इस ग्रंथ का खंड २, अध्याय ३ एवं खंड ३, अध्याय २७ | किल्तु 
कुमारिल का कथन है कि धृतराष्ट्र नें व्यास को अलौकिक शक्ति द्वारा थोड़ी देर के लिए दृष्टि प्राप्त कर ली थी और 
अपने मृत पुत्रों को देख भी लिया था(आश्रमवासिक पर्दू, अध्याय ३२-३७) , अतः यज्ञों के समय भी उन्हें दृष्टि मिली 
होगी, या ऐसा कहा जा सकता है कि उन्होंने केवल दान मात्र किपे जो यज्ञों के अअ् में वर्णित हुए हैं। सुभद्रा के विषय 
में कुमारिल का कथन हैं कि आदिपवें (२१<६।१८ या २११॥१८) में जो उसे वसुदेव की पुत्ती और कृष्ण की भगिनी 
कहा गया है, ऐस! नहीं है । वास्तव में यह कृष्ण की विमाता की बहिन की पुत्री था उसके विपिता की बहिन की पुत्री 
की पुत्री थी (लाट देश में पितृव्य-स्तरी को बहिन कहा जाता है)! रुक्मिणी के साथ कृष्ण के विवाह के विषय में भी यही 
बात कही जा सकती हूँ । यह आश्चर्य है, जैसा कि खण्डदेव का कथन है, सुभद्रा वसुदेव की पुत्री नहीं थी। लगता है, 
खण्डदेव ने महाभारत की किसी बशुद्ध प्रति का अध्ययन किया था। वासुदेव ( कृष्ण ) एवं अर्जुन को जो मद्यप कह गया 
है (उद्योगपर्व ५६।५ उभौ मध्वासवक्षीवौ) उसके विषय में कु मारिल ने ऐसी व्याख्या की है कि वे दोनों क्षत्रिय थे ग 
केवल ब्राह्मणों के लिए किसी भी प्रकार के मद्यका सेवन वर्जित है (गौ० २।२५), क्षत्रियों और वैश्यों के लिए मधु 
(मधु या मधूक पुष्पों से निकाला हुआ आसव) एवं सीधु (एक प्रकार की मद्य) नामक दो आसवन्प्रकार आज्ञापित 

थे और केवल पैथ्ठी (आदे से निकाली हुई मद्य) वजित थी (गो ० २।५ एवं मनु ० ११४३-६४ ) । 
कुमारिल ने जेमिनि(१३।५-६) की अन्य व्याज्याएँ भी उपस्थावित की हैं जिन्हें हम स्थानाभाव से यहाँ 

नहीं दे रहे है । 

कुम।रिल ने अपने काल के कुछ प्रचलित आचरणों का उल्लेख किया है और उन्हें अंत में वर्जित एवं अप्रामाणिक 
ठहराया है। उनका कथन है--“आजकल भो अदिच्छद् एवं मथुरा की नारियां आसव पीठी हैं; उत्तर[ भारत) के 
ब्राह्मण लोग घोड़ों, अयाल वाले खच्चरों, गदहों, ऊंटों शुवं दो दन्त पंक्ति वाले पशुओं का क्रय एवं विक्रव करते और 
एक ही थाल में अपनी पत्नियों, बच्चों तथा मित्रों के साथ भोजन करते हैं; दक्षिण के ब्राह्मण मातुल-कन्या ( ममेरी 
बहिन) से विवाह करते हैं और खाट (मंच) पर बैठकर खाते हैं, उत्तरी और दक्षिणोबाह्मण उन पाढछों के पक्‍्वान्त 


एक ताः सबृशरूपा ब्रौपश्रेकत्वेनोपचरिता इति व्यवहाराभ्थापत्त्या गम्यते । तस्त्रदातिक (पु० २०६); एयमजुनस्य 
माठुलकन्याया: सुभव्राया: परिणयेपि सुधद्राया वसुदेवकन्यात्वस्यथ साक्षात्‌ क्वचिदृष्यभवणात्‌ | मोौमांसाकाँ० (पृ० 
४८); किन्तु आदिपय (२१६।१८) में सुभद्वा स्पष्ट रूप से वसुदेब को पुत्री कही गयी है-'बुहिता वसुदेवस्थ बासु- 
देवस्य च स्वसा ।' 

४्ढ 


कऐर धमं शास्त्र का इतिहास 


खा लेते हैं जिनमें से उनके मित्र अथवा सम्बन्धी पहले ही खा चुके रहते हैं अथवा जिनका स्पर्श खाते समय उनरोलोगों 
से हो गया रहता है; वे दूसरों (अन्य[सभी वर्णों )हारा स्पशं किये गये ताम्बूल का चर्वण करते हैं, और ताम्दूल खाने 
के उपरान्त आचमभन नहीं करते, धोबी द्वारा धोये और गदहों की पीठ यर लादे गये वस्त्रधारण करते हैं; महापातकियों 
(ब्रह्मह॒त्या को छोड़कर) के स्पश से दूर नहीं रहते | चारों ओर मनृष्य,जाति या परिवार के लिए व्यवस्थित धर्म-नियमों 
का उल्लंघन अधिक सात्ा में पाया जा रहा है, जो श्रुति एवं स्मृति के विरोध में पड़ता है और स्पष्टतः ऐसे अप्रामा- 
णिक कृत्य दृष्टार्थ-द्योतक हैं ।” इस प्रकार भट्टोजि दीक्षित के शिष्य वरदराज (१६६० ई०) ने अपने गीर्वाणपद- 
मंजरी नामक ग्रंथ में एक कान्यकुंब्ज ब्राह्मण एवं विजयनगर के एक सन्‍्यासी के बीच हुई वार्ता में ब्राह्मण अतिथि से 
कहलाय है कि प्रत्येक देश में कुछ दुराचार पाये जाते हैं,यथा दक्षिण में मातुल-कन्या से विवाह,दक्षिणियों में चार वर्ष 
के पूर्व भी विवाह,कर्णाटक में बिना स्नान किये भोजन करना, महाराष्ट्र में ज्यंष्ठ पूत्र के पहले कनिष्ठ पुत्र का विवाह 
और पहाड़ी प्रदेश में नियोग की प्रथा (देखिये श्री पी० के० गोड़े का लेख, भारतीय विद्या, जिल्द ६, पृ०२७-३०)। 

शबर के मत से ज॑मिनि (१।३।८-८ ) ने आर्यों एवं स्लेच्छों द्वारा विभिन्‍्त अथों में प्रयुक्त यब, वराह एवं 
वेतस जैसे शब्दों की व्याख्या की है (यबवराहाधिकरण में ये सूत्र पाये जाते हैं) । किन्तु कुभारिल को शबर का यह 
मत नहीं जँचा है। उन्होंने इन दोनों सूक्रों के लिएएक नया विषय चुना है जो स्मृति एवं सदाचार की पारस्परिक 
श्रेष्ठता पर प्रकाश डालता है, अर्थात्‌ अवरोध होने पर किसको वरीयता या प्रमुखता दी जाय, इसे व्यक्त किया 
गा है। इस विषय में तीन सम्भव मत प्रस्तुत किये गये हं--(१) दोनों समान रूप से बलवान हैं, अतः विरोध 
उपस्थित होने पर विकल्प सहायक होता है, (२) अचार अपेक्षाकृत बलवान्‌ है एवं (३) दोनों में स्मृति अधिक 
बलवान्‌ है। प्रमुख बात तो यह है कि दोनों समान रूप से बलवान हैं, क्योंकि दोनों (स्मृति एवं सदाचार) का मूल 
वेद है। कुमारिल का अपना निष्कर्ष यह है कि विरोध उपस्थित होने पर स्मृति को अधिक वरीयता प्राप्त है, 
क्योंकि दोनों में अन्तर है। लोगों को मनु जंसी स्मृतियों पर पूर्ण विश्वास है; मनु आदि स्मृतिकार प्रबुद्ध अथवा 
ईश्वर प्रेरित ऋषि माने जात हैं" और विभिन्न वेदिक शाखाओं में बिखरे हुए नियमों के उद्घोषक कहे जाते हैं! 
किन्तु ऐसी बात आज के मनुष्यों के विषय में नहीं कही जा सकती, अतः उनके आचरणों को वह बल अथवा 
समर्थन नहीं प्राप्त हो सकता जो मन्‌ आदि ऋषियों हारा व्यवस्थापित नियमों को प्राप्त होता है। शिष्टों के आच- 
रण से ऐसा अनुमान किया जा सकता है कि उसका मूल स्मृति में होगा और इसी प्रकार स्मृति का मूल श्रूति में पाया 
जा सकता है।इस प्रकार आचार वेद से दो स्तर नीचे है और स्मृति केवल एक स्तर नीचे। इसी से कुमारिल 
कहते हैं कि स्मृति और आचार के विरोध में स्मृति को वरीयता मिलनी चाहिये । 

कुमारिल ने जैमिनि के उपयुक्त सूत्रों की अन्य व्याख्या भी दी है, जिसे हम यहां नहीं उपस्थित कर रहे है । 

जंमिनि(११३११५-२३) ने होलाकाधिकरण या सामान्यश्रुतिकल्पनाधिकरणमें कुछ विशिष्ट बातें दी हैँ । 
इस अधिकरण में प्रथम और अंतिम दो सूत्र बड़े महत्त्व के हैं। कुछ कृत्य यथा होलाका (वसन्त )का उत्सव, पुर्वीय लोगों 
द्वारा मनाये जाते हैं, आह्रौनेबुक (किसी कुल द्वारा करंज अथवा अक॑ के बढ़ते हुए पौधे की पूजा) जैसे कुछ कृत्य 
दाक्षिणात्यों द्वारा मान्य हैं तथा उदबृष भ यज्ञ [ ज्येष्ठपूणिमा को बैलों को सम्मानित किया जाता है और उनकी दौड़ 
करायी जाती है ) नामक कृत्य भारत के उत्तर-दिशास्थ लोगों द्वारा मान्य रहा है) अ्रश्न उठता है कि जब हम ऐसा कहते हैं 
किये कृत्य अथवा विशिष्ट व्यवहार वेदों पर आधारित हैं तो अनुमानित तत्सम्बन्धी वेदवचन पूर्व के लोगों,दक्षिणो लोगों 
भादि तकौही सीमित क्‍यों रखे ग्रये । पूर्व॑पक्ष यह है कि उन कृत्यों के आधार के लिए श्रुति का अनुमान करना केवल 
कुछ निश्चित व्यक्तियों (प्राच्यों, दाक्षिणात्यों आदि)तक ही सीमित रखा जाना चाहिये था | निश्चित निष्कर्ष यही 
है कि ये कुत्य सावंजनीन माने जाने चाहिये, क्योंकि वैदिक व्यवस्थाओं से सम्बन्धित सामान्य नियम ऐसा है कि वे 


शिष्टाचार को भ्रृतिमूलकता एवं सावंदेशिकता तथा [परंपराओं को श्रुत्यनुकलता 55३ 


सभी के लिए प्रयुक्त हैं | प्रत्येक वैदिक नियम के पालनकर्ता को तीन विधियों से जावा जाता है---(१) योग्यता से, 
(२) अनिषिद्धता से तथा (३) विशेष कतेंब्यों के प्रयोग से | जब ऐसा कहा जाता है कि स्वर्ग की इच्छा करनेवाले 
को यज्ञ करना चाहिये (स्वगंकामो यजत) तो इसका तात्पर्य है कि यह तीन प्रकार के द्विजों (ब्राह्मणों, क्षत्नियों 
एवं वैश्यों ) के लिए हैँ, क्योंकि ये ही लोग पवित्र अग्नियों में होम कर सकते हैं और वेदाध्ययन कर सकते हैं, शूद्र नहीं। 
पतित लोग एवं बलींब वैदिक कृत्य नहीं कर सकते । “राजा राजसूयन यजंत' वेद-कथन हैं, इसका तात्पर्य यह हैं कि 
राजा की (क्षत्रिय होने के कारण) यह विशिष्ट उपाधि या विशेषाधिकार हैं कि वह राजसूय यज्ञ कर सकता हैँ। जब 
उपर्युक्त तीन विधियाँ न हों तो,अन्य वैदिक विधि सामान्यतः: सबके लिए मान्य होती हैं (सर्वध्स )। होलाका, वृषभयज्ञ 
आदि केवल कुछ देशों के लिए नहीं हैं, ये सबके प्रयोग के लिए हैं। यदि कोई पूर्व को छोड़कर उत्तर चला जाय तो 
भी वह होलाका उत्सव कर सकता हूँ, भले ही कोई प्राच्य व्यक्ति स्वयं उसे न करे। इसके अतिरिक्त 'दाक्षिणात्य', 
भ्राच्य' आदि शब्द सापेक्ष (अविविक्त ) हैं। कोई दक्षिणी देश किसी दूसरे देश के उत्तर में हो सकता है । अतः होलाका 
आदि उत्सवों की परम्पर(एँ किन्‍्हीं विशिष्ट देशों एवं , लोगों से सम्बन्धित नहीं हो सकतीं । एसी ही बातें अपने ढंग 
से मेधातिथि (मनु 5४६) ने भी कही हैं। तन्त्वातिक का कथन हूँ कि ऐसा कभी भी नहीं कहा जा सकता कि 
अम्‌क कुंत्य अमुक देश के लिए विहित ई । किसी देश में जन्म लेने, रहने या वहां से आने या वहाँ आने के कारण ही 
व्यक्तियों को उस देश के गुण-नाम प्राप्त होते हैं । 
तन्त्रवातिक ने व्याख्या की हे कि जैमिनि( ११३११५-२३) के प्रथम दो सूत्रों से एक अन्य प्रश्न उभर आता है-- 
क्या गृह्मसूत्रों एवं गौतमसूत्र जैसे अन्य धर्मसूत्नों के नियम केवल कुछ दलों के लिए प्रामाणिक हैंया सभी के लिए ? 
कुमारिल का कहना है कि पुराण, मनुस्मृति एवं इतिहास (यथा महाभारत) सभी के लिए समान रूप से प्रामाणिक हैं, 
गोभिलगृह्सूत्र एवं गौतमधमंसूत्र परम्परा से सामबेद के पाठकों हारा स्वीकृत हैं, वस्षिष्ठधर्मसूत्र ऋग्वेद-पाठियों 
द्वारा स्वीकृत हैं, शंख-लिखित के सूत्र शुक्‍्ल-यजुर्वेद के अनुग्रायियों को तथा आपस्तम्ब एवं बौधायन के सूत्र तैत्तिरीय 
शाखा के अनुयायियों को मान्य हैं। शास्त्दीषिका का कथन है कि एक विद्वान्‌ जो सामवेद का पाठक था, अपने ग्रन्थ को 
उन शिष्यों को भी पढ़ाता थ। जो उससे सामवेद पढ़ते थे और उसके विद्यार्थी आगे चलकर उसके ग्रन्थ को अन्य लोगों 
को पढ़ाते थे और इस प्रकार एक ऐसी परम्परा उठ खड़ी हुई कि सामवेद के पाठक गौतमसूत्र भी पढ़ने लगे। अत: ऐसा 
कहना कि गृह्मसूत्र किसी विशिष्ट दल से सम्बन्धित थे, भ्रामक है । यही बात विशिष्ट व्यवहारों के विषय में भी है। यह 
नहीं है कि कोई विशिष्ट उपाधि (कतंव्य ) या विशेषता सार्वजनीन नहीं हो सकती; अतः होलाका जैसे कृत्य किसी 
विशिष्ट देश या जन-समुदाय के लिए ही मान्य नहीं हो सकते, वे स/र्वजनीन रूप भी धारण कर सकते हैं। 
वैधानिक परम्पराओं की विशेषताएँ पुर्व-भीमांसा के लेखकों द्वारा निम्न रूप से बतायी गयी हैं। वे परम्पराएँं 
प्राचीन होनी चाहिये,उन्हें श्रुति-स्मृति-सम्मत होना चाहिये,शिष्टों द्वारा उन्हें मान्य होना चाहिये, शिष्ट लोग उन्हें जान- 
बूझकर जी वन में कार्यान्वित करें, उनके पीछे दृष्टपर्थ नहीं होना चाहिये तया उन्हें अनैतिक नहीं होना चाहिये । परम्पराओं 
के अतिरिक्त सामान्य प्रयोगों या रीतियों के विषय में पूव॑मीमांसकों ने कोई बन्धन नहीं डाला, केवल इतना ही कहा कि 
उन्हें भी अदृष्टार्थ होता चाहिये । खण्डदेव का कहना है कि केवल वे ही परम्पराएँ वेद १र आधारित मानी जायेगी जो 
वेद एवं स्मृतियों के विरोध में न पड़ें और जिन्हें शिष्ठ लोग इस विश्वास से स्वीकार करें कि वे ऐसा करने से धर्मानुसरण 
ही करते हूँ! मेधातिथि ने मनु (२१८) की व्याख्या में कहा है--' “वह स्मृति, जो वेद के विरोध में है या जिसके वचन 
परस्पर-विरोधी हैं या जो दुष्टार्थ है या लौकिक वृत्तियों को प्रतिपादित करती है,वेद पर आधारित नहीं मानती जा सकती।” 
मीमांसाकौस्तुभ (प० ५१, जै० १।३।७) ने एक श्लोक उद्धृत कर कहा है--''केवल वे ही, जिनके पूव॑जों में कुछ 
रीतियां कई पीढ़ियों से मान्य रहती आयी हैं, उन रीतियों को स्वीकार कर सकते हैं (जब कि वे रीतियां श्रुति-स्मृति 


3 धर्म शास्त्र का इतिहास 


विरोधी न हों), अन्य लोग जिनके पृव॑जों में ऐसी 'रीतियाँ स्वीकृत नहीं रही हैं, ऐसा करेंगे तो अपराध माना 
जायगा। 

कुमारिल ने तन्तवातिक ( जें० ३।३।१४, पृ० ८५५-८६० ) में बाध पर एक पाण्डित्यपूर्ण बिवेचना उपस्थित 
की है। उनके द्वारा एकत्र बाघों में कुछ पर इस विवेचना की संगति में हम प्रकाश डालेंगे। उनका कहना हैं कि प्रत्यक्ष 
अनुभव के सामने अनुमान का, श्रुति के समक्ष स्मृति का कोई मूल्य नहीं है । वह स्मृति जो प्रामाणिक व्यक्तिद्वारा 
ग्रणीत नहीं हैं और जिसके वचन परस्पर-विरोधी हैं, प्रामाणिक एवं अनात्मबिरोध्ी स्मृति के समक्ष कुछ मह्रव नहीं 
रखती | दृष्टार्थ वाली स्मृति अदृध्टाथे वाली के आगे महत्त्वहीन है। श्रुतिमूलक अनुमान पर आधारित स्मृति या वैदिक 
वचन की प्रशंसा में कही गयी चैंदिक उक्तियों घर आधारित स्मृति स्वयं (प्रत्यक्ष) श्ुति-वचन पर आधारित स्मृति 
के समक्ष महत्त्वहीन है। (इसी प्रकार) रीति, स्मृति के समक्ष कुछ अथे नहीं रखती और कोई रीति शिष्टों द्वारा 
स्वीकृत रीति के समक्ष महत््वहीन है। 


अध्याय ३३ 
परम्पराएँ एवं धर्मशास्त्र-ग्रन्थ 


हम इस अध्याय में देखेंगे कि ध्ंशास्त्न सम्बन्धी प्रत्थों ने किस प्रकार परम्पराओं एवं सीतियों की प्रामा- 
णिकता एवं उनकी अनुल्लंधनीय शक्ति का विवेचन किया है। हारीत ने सदाचार की परिभाषा यों की है-- सत्त्‌' 
का अर्थ है साधु (अच्छा) और साधु लोग वे हैं जो क्षी ण-दोष (अनैतिक कर्म रहित) हैं; ऐसे लोगों के आचरण 
सदाचार कहे जाते हैं।" मनु ने भी सदाचार की परिभाषा की हैं (२।१५)। 

अधिकांश प्राचीन सू्रों ने भी प्रमाणित किया हूँ कि बहुत-सी परम्पराएँ एवं रीतियाँ विभिन्‍न देशों एवं ग्रामों 
में उद्भावित हुईं । आश्वलायनगृह्मसूत्र ( १।७।१-२) का कथन है---“वास्तव में देशों (जनपदों) एवं ग्रामों के बहुत- 
से धर्म (आचार या रीतियाँ) हैं, लोगों को विवाहों में उतका अनुसरण करना चाहिये जो सब में समान (सार्वजनीन) 
हैं, हम उनका वर्णन करेंगे ।7* आप० गृ० सू० (२।१५) में कहा गया है--'“किस रीति की विधिका 
पालन करना चाहिये, इस विषय में लोगों को स्त्रियों से पूछता चाहिये,” और आप० ध० सू० (१३७॥२०।८ ०० 
२१११॥२६।१४) ने व्यवस्था दी है कि आरयों द्वारा सभी देशों में सर्व-सम्भति से अनुमोदित आचरण 
के अनुसार तथा सम्यक्‌ अनुशासित व्यक्तियों, बृद्धों, इन्द्रिय-निम्रहियों, अलोभियों और अद्यम्भिकों (छल- 
छप्मविहीनों) के आचरणों के अनुसार व्यक्ति को अपने कतंव्य का निर्धारण करना चाहिये! और एक सूत्र 
में कहा गया है--कुछ आचार्यों का कहना है कि धर्मशेष (शास्त्र्वाणत धर्मनियमों से बाकी बच्चे हुए) कृत्य 
स्त्रियों से और सभी जाति के मनृष्यों से समझने चाहिये (स्त्रीम्यश्च सर्वेवर्णेम्यश्च थर्मशेंवान्प्रतीयादित्येके । २। रा 
२४।१५) । बौ० ध० सू० (१५१३) का कहना है कि श्राद्ध के संबन्ध में)--.“अन्य क्रियाओं के विषय में लोक- 
रोतियों का पालन करना चाहिये ।”३ कतिपय गृह्मसूत्रों (पारस्कर २१७; मानव गह्यसूत्र १४६ ) ने कृषि कर्म, 
छुटिटयों अर्थात्‌ अनध्याय आदि के आरम्भ करने के विषय में लोगों द्वारा पालित होनवाके आच रणों की ओर संकेत 
किया है। हम इनके विस्तार के विधय में यहाँ नहीं पड़ेंगे । मनु (४१७८) ने सभी मनुष्यों के लिए सामान्य व्यवस्था 
दी है--“व्यक्ति को उसी मार्ग का अनुसरण करना च्यहियें जिस पर सज्जनों के पिता एवं पितामह चलते आये हैं; 
ऐसा करने से उसकी कोई हानि नहीं होगी ।/५ सामान्य मनुष्यों के लिए यह विधि समझने एवं अनुसरण करने के लिए 


१. साधव: क्षीण्योदाः स्युः सच्छन्द: साधुवायक:। तेबामाचारणं यत्तु स सदाचार उच्यते॥। हारोत (परा० 
सा० १, भाग १, प_्ृ० पेड४); विष्युपुराण (३।११॥३, दीपकलिकॉ--याज्ञ० १७) । 

२. अथ ललूस्यायचा जनपदधर्मा प्रामधर्भाश्च तान वियाहे प्रतोयात्‌ ।यत्तु समान तह॒क्ष्यामः | आश्ज० 
गृ० सू० (११७१९-२) । 

३. शेबक्रियायां सोकोनुरोद्धव्य: | बोधायनधमंसुत्र (९४५॥१३) । 

४. येनास्य पितरो याता ग्रेन थाताः पितामहाः:। तेन यायात्सतां सार्यग तेन गच्छल्त रिव्यत्ति ! मनु 
(४१७५) । ओर वेखियें तस्त्रवातिक (११३॥७); सिता० (याज्ञ० ११५४ ) एवं भेघा० (म्रनु २१८) । 


पै९६ धर्ंशास्त्र का इतिहास 


सरल है| यह वचन स्पष्ठ करता है कि परिवर्तन अथवा प्रगतिशीलता की गुंजाइश सदैव अन्‌ भूत होती रही है, परि- 
वर्तत का भव निरघंक हैं, जैसा कि बहुधा पहले और आजकल के कुछ लोग भ्रामक ढंग से समझते अथवा करते 
आये हैं। हमारे धर्मशास्त्रों ने नग्री रीतियों अथवा श्रेष्ठ गुरुजनों एवं शिष्टों की रीतियों को, जो समयानुसार 
समाजकल्याण एवं नयी व्यव॒स्थाओं के लिए स्थित्यनुकल परिवर्तित होती रही हैं, सर्देव मान्यता दी है | आचार या 
सदाचार सुस्पष्ट अथवा प्रत्यक्ष होता है और विरोधी मतों की स्थिति में समझौता करने में उसे समझना बड़ा सरल 
होता है, इसी से प्राचीनतम स्मृतियों एवं पुराणों में इसकी प्रशंसा की गयी है। देखिये मनु (४१५५-१५८ ) ,वसिष्ठ० 
(६।६-८ ); अनुशांसनप्वं (१०४।६-६ ), विष्णु० (७१३६०-६२), मार्कण्डेय (३४) , ब्रह्मपुराण(१२१।६-६) ,विष्णु- 
पुराण (३, अध्याय ११-१२) एवं कर्मठुराण (उत्त राधे, अध्याय १५) । 
प्रम्पराओं के अनुल्लं घतीय स्वरूप के विषय में सामान्य नियम निम्न प्रकार का है । यौतम (११॥२० ) कहते 
हैं--“देश, जाति एवं कुल के धर्म, जो वेदिक बचनों के विरोध में वहीं पड़ते, प्रामाणिक एवं अनुल्लंघनीय हैं ।” गौतम 
ने इसके आगे के दो सूत्रों में कहा है कि कृषक (खेतिहर), वणिक्‌, पशुपालक, कुसीदी (महाजन या हुंडी चलानेवाले 
आऋआणदाता अथवा व्याज पर रुपया देने वाले) एवं शिल्पी अपने-अपने वर्गों के लिए धर्म -व्यवस्थाएँ एवं रीतिरयाँ चला सकते 
है, और इन व्यवस्थाओं अभत्र। रीतियों से उत्पन्‍्त विवादों के निर्णयों में राजा की उन|लोगों से सम्मति लेनी चाहिये जो 
इन वर्यों में श्रेष्ठता प्राप्त किये रहते हैं ।* वसिष्ठ (१।१७ ) का कथन है--'मन्‌ ते घोषित किया है कि देशों, जातियों 
एवं कुलों की परम्पराएँ वेद-नियमों के अभाव में सम्मानित होनी चा हिये और उन्होंने आगे चलकर एक स्थान (१६७ ) 
पर व्यवस्था दी है कि “राजा को चाहिये कि वह इन परम्पराओं (धर्मो)को चारों वर्णों द्वारा पालित कराये।” यही 
बात आप ० ध० सू ० (२।६११५॥१ ) ने भी कही है, किन्तु यह मत, लगता है, बौधायनधमंसूत (१।१॥१४-२६ )को मान्य 
नहीं है--'दक्षिण और उत्तर में पांच प्रकार के व्यवहारों में मरतेक्य नहीं है | हम दाक्षिणात्यों के नियमों की व्याख्या 
करेंगे, जो ये हैँ-/-जिन का उपनयन न हुआ हो, उनके साथ (एक ही पात्न में ) भोजन करना, पत्नी के साथ उसी प्रकार 
भोजन करना, पर्युबित भोजत (बासी भोजन ) करता, एवं मातुलकत्या या फूफी की पूत्री से विवाहु करना। उत्तरी 
लोगों की विशेष पंच रीतियाँ ये हैं--ऊर्णाविक्रय (ऊन बचना), सीधु-पान (सीधु लामक आसव का जो खंड या सीरा 
सेबनाया जाता है, पीता), दो दंत-पंक्तियों वाले पशुओं का व्यापार, आयुधजीवी (अस्त्न-शस्त्त का पेशा करना ) होना 
त्त्था समुद्र-्यात्रा । अन्य देशों के लोग जब इन रीतियों का अनुसरण करते हैंतो पाप के भागी होते हैं। इन री तियों 
को उन्हीं देशों में प्रामाणिकता मिली है जहाँ पर ये विशिष्ट रूप से मान्य होती रही हैं। गौतम का कहना है कि यह बात 
गलत है और झूठ है; उनके कहने के अनुसार ये रीतियाँ स्वीकार्य नहीं होनी चाहिये, क्योंकि ये शिष्टों की परम्परा 
के विरुद्ध हैं (या शिष्ट-स्मृतिबिरोधी हैं) ।” तंत्रवातिक (पु० २११) ने आपस्तम्ब एवं बौधायन की उक्तियों की 
चर्चा की है और कहा है कि आपस्तम्ब का तत्सम्बन्धी सामान्य नियम वंधानिक नहीं माना जाना चाहिये, क्योंकि बह 
गौतम (११।२०) के विरोध्र में पड़ता है, और उसने (तब्त्रवातिक ने ) बौधायव के कथन की सान्यता प्रकट की है कि 
वे विशेष आचरण, जो कुछ विशिष्ट स्थानों में प्रचलित हैं, उन विशेष स्थानों के लिए भी वैधानिक एवं अत ल्लंघतोय 
नहीं समझे जाने चाहिये, क्योंकि वे मनु आदि प्रतिष्ठित, सम्पूज्य एवं प्रामाणिक धम्मज्ञापकों के विरोध में पड़ते हैं। 


५. देशजातिकुलघर्माश्चाध्ताय रविरुद्धा: प्रमाणम्‌ । कर्षफवणिक्‌ कसी दिका रव: स्वे स्वे बर्गे | तेस्मश्च यथाधि- 
क्रारमर्थानप्रत्यवहत्व धर्मेव्यवस्थ'। गो० (११।२०-२२); देशभर्मेजातिधममंकुलधर्मात, भुत्यभावावश्नवीन्मनुः । 
वबसिष्ठ ० (१५१७) । 


नोतिसस्मत रीति, परंपरा और वर्गंगल या सामूहिक आचार की मान्यता ५७ 


मनु ने कतिपय स्थानों पर परम्पराओं एवं रीतियों के प्रतिष्ठापत की व्यवस्था दी है---“विजयी राजा हारा विजित 
देश की वैधानिक परम्पराओं को प्रामाणिकता एवं अनुल्लंघनीयता दी जानी चाहिये” (मनु ७7२०३) ; “'धर्मेज्ञ राजा 
को चाहिये कि वह जाति, जनपदों (देशों ), श्रेणियों एवं कुलों के धर्मों (रीतियों या नियमों या विधियों ) की जानकारी 
सावधानी से करे और उन्हें उन विशिष्ट स्थानों में व्यवस्थित करे । शिष्टों (सद्‌ व्यक्तियों) एवं धर्मज्ष हिजों हारा 
प्रयुक्त जो धर्माचरण हैं उसे राजा द्वारा नियम के रूप में प्रतिष्ठित करना चाहियें,बशर्ते बह जनपदों, कुलों एवं जातियों 
की परम्पराओं के विरुद्ध न हो” ( मनु ६४१ एवं ४६) ।* मेधातिधि (मनु २१६) ने कहा है कि यह राजा का कर्तव्य 
है कि वह यह समझ ले कि जनपदों, कुलों, जातियों एवं श्रेणियों की परम्पराएँ वेद-विशद्ध तो नहीं हैं अथवा अन्यों के 
लिए अहितकर तो नहीं है,अथवा पूर्णरूपेण अनैतिक(यथा अपनी माँ से विवाह करना) तो नहीं हैं; केवल वे हीपरम्पराएँ 
राजा द्वारा प्रतिष्ठापित होती चाहिये जो ऐसी नहीं हैं; शिष्टों के सदाचार बेद-स्मृतिकथनों के अभाव में सम्मान्‍्य होने 
चाहिये और यह समझना चाहिये कि वे वेद पर आधारित हैं (शिष्टों को वेदज्ष, अलोलूप एवं सदाचारी होना प रमाव- 
श्यक है) । मेधातिथि ने इस प्रकार के सदाचार के कई उदाहरण दिये हैं और महाभारत (बनपर्ब ३१३॥११७ )ैके 
वचनों का सहारा लिया हैं-- (सत्य) धर्म का तत्त्व अंधेरी गुफा में छिपा हुआ है; (ऐसी स्थिति में एक मात्र ) सास 
वही है जिसका अनुसरण महाजन (श्िष्ट जन) करते हैं।”*मन्‌ (१।११८) ने घोषित किया है कि उन्होंने अपने शास्त्र 
(शास्त्र-विधान या व्यवस्था विधि) में देशों (जनपदों), जातियों एवं कुलों के प्राचीन (बहुत्त दिनों से चलते आये 
हुए ) कावूनों (या परम्पराओं) एवं पाषंडियों (नास्तिकों या वेद-विरोधियों ) तथा श्रेणी (व्यापारियों आदि के वर्ग ) 
के नियमों का विवेचन किया है। याज्ष० (१३४३) ने व्यवस्था दी है कि जब विजयी राजा किसी देश को जीतता है 
तो उसे बहाँ की परम्पराओं, कानूनों एवं व्यवहार-विधियों (कानूनी प्रणालियों) अथवा न्‍्याय-विधियों तथा पीढ़ियों 
से चली आयी हुई कुलरीतियों (जब कि वे शास्त्र विरोधी न हों) को सुरक्षित रबना क्षाहिये और जैसा कि 'मिताक्षरा' 
ने कहा है कि राजा को अपने देश की रीतियों को विजित देश पर लादकर विरोध नहीं खड़ा करना चाहिये। याज्ञ० 
(२१६२) ने मनु और गौतम के समान प्रतिपादित किया है कि राजा को उसी प्रकार श्रेणियों (शिल्पियों के समुदायों, 
दलों अथवा वर्गों), नैगरमों (व्यवसायियों ) , पाषंडियों एवं अन्य समुदायों (यथा आयुधजीवियों के समुदाय के समान 
अन्य समुदायों ) की विभिन्‍न रीतियों को उसी प्रकार मान्यता देनी चाहिये जिस प्रकार वह विद्वान्‌ ब्राह्मणों के प्रयोगों 


६ जातिजानपवास्धर्मान्‌ श्रेणीथर्माश्च धमं वित्‌ । सम्ीक्षय कुलधर्मा श्च स्वधर्म प्रतिपादयेत्‌ ॥ मनु (८।४१ ) 
इस पर सेधातिथि ने यों टोका की है--/समी क्षय विचार्य किमास्नायेविरुद्धा अथ न तथा पीडाकराः कस्यचिवृत न एवं 
विचार्य ये४विरुद्धास्तान्‌ प्रतिपादयेत्‌ अनुष्ठापयेदित्यर्थ: !......मातु बिवाहादि सावं भौभेन निवारणीय: ।......एककार्या- 
पष्ठा वणिकका रकुसी दचातुर्विद्यादय: तेषां धर्मा: श्रेणीधर्मा: !” कुछ ग्रन्थों में ऐसा! आया है कि पारसीकों में माता से 
विवाह करने को अनंतिक प्रथा थी। देखिये यशस्तिलकचम्पु-'श्रूयते हि वंगीमण्डले नुपतिदोबाद भदेवेष्वा सवोपयोग: 
पारसीकेषु च॒ स्वसविश्रीसंयोग: सिहलेब विश्वामित्रसुध्टि-प्रयोग इति । (चोथा अश्वास, पृ० 5५) | देखिये 
स्मृतिमुक्ताफल (पृ० १३०) एवं स्मृतिच० (१, पृ० १०) । 

७. अयाप्यय न्‍्यायो सहाजनो येन गतः सपन्‍्था इति...। विद्वांसो ह्यत्र निष्कामाः प्रवृत्तिपूर्वा अनिद्यादच लोक 
अथाप्रामाणिकी प्रवृत्ति: सापि वेदप्रासाण्यात्‌ सिद्धवेति । मेघा० (मन्रु २१ ) | वनपर्व (३१३।३१७) का बूल 
इलोक यह है-त्कॉप्प्रतिष्ठ: शरुतयो विभिन्ना नेंको ऋषियंसय सं प्रभाणभ्‌ | धर्मस्थ तस्वं निहित॑ गुहायां महाजनो 
येन गतः स पन्‍्धाः |! विश्वरूृप (याज्ञ० पद) ने सो 'धर्मस्य तत्त्व निहित गुहायास्‌' ये शब्द उद्धृत किये हैं। 


पष्द धमंशात्त्र का इतिहात 


अथवा रीतियों का सम्मान करता है। विद्वान्‌ ब्राह्मप्ों के व्यवहारों जयवा उनके द्वारा प्रयुक्त रीतियों के विषय में याज्ञ ० 
(२!१८६) ने कहा है कि राजा को वेद-स्मृति-ब चनों के विरोध में न आने वालो ऐसी रीतियों को बलपूर्वक प्रतिष्ठा 
देनी चाहिये (यथा चरागाहों, नहरों, कूपों के निर्माण एवं मन्दिरों के रक्षण के विषय में तथा यात्रियों की सुख-सुविधा, 
शत्रुओं के साथ अश्वों के क्रय-विक्रय रप प्रतिबन्ध आदि के विषय में )। कौटिल्य ने व्यवस्था दी है कि राजा को धन-सर्म्पत्ति 
के उत्तराधिकार एवं विभाजन के विषय में देश, जाति, संघ या ग्राम के धर्म (नियम, परम्परा अथवा रीति) का पालन 
करना चाहिये १7 देवल एवं बहत्पराशर (१०,पृ० २८१) में भी याज्ञ० (१३४३ ) के समान ही एक श्लोक है || महा- 
भारत का कथन है कि ऐसा कोई आचार अथवा व्यवहार या रीति नहीं हैं जो सब के लिए समान रूप से कल्याणकारी हो (१९ 
इससे यह प्रकट होता है कि राजा आचारों (व्यवहारों अथवा रीतियों) के प्रभेदों पर प्रतिबन्ध नहीं लगाते थे अर्थात 
उन्हें ज्यों के त्यों मान्य होने के लिए छोड़ देते थे। बृहस्पति ते राजा को देशों, जातियों और कुलों में प्रचलित पुरानी 
प्रम्पराओं को ज्यों की त्यों रहने देने की सम्मत्ति दी है और कहा है कि ऐसा त करने से प्रजाजनों में असंतोष पैदा हो गा, 
क्रांति होगी, जिसके कारण घत-जन की हानि होगी ।!' उन्होंने कुछ विलक्षण व्यवहारों और आचारों के उदाहरण 
दिये हैं, यथा--दक्षिण देश के द्विज मातुलकत्या से विवाह करते हैं; मध्यदेश (हिमालय और विन्ध्य के मध्य का देश 
जो प्रथाभ के पश्चिम और विनशन के पूर्व में है और जहाँ सरस्त्रती नदी विलीन हो जाती है, सन्‌ २।२१) में कर्मकर 
एवं शिल्पी लोग गाय का मांस खाते हैं; पूर्व देशों के लोग (ब्राद्मण भी) मछजी खाते हैं और उनकी स्वियाँ व्यभिचा- 
रिणी होती हैं; उत्तर की स्त्रियाँ मद्यपात करती हैं और वहाँ के पुरुष रजस्व॒ला स्त्री को स्पर्श करते हैं; खस देश के लोग 
अपने भाई की विधवा को ग्रहण करते हैं; ऐसे लोग न तो दंड के अधिकारी हैं और न उन्हें प्रायश्चित करना पड़ता है, 
क्योंकि उनकी ऐसी रीतियाँ ही हैं!” 

कात्यायन ने देशों और कुलों के आचारों की परिभाषा दी है और बतलाया है कि कब और कैसे उन्हें कार्यान्वित 
करना चाहिये-- “किसी देश का आचार वह है जो वहाँ प्रचलित हो, सावंकालिक हौ और श्रुति-स्मृति का विरोधी न 
हो। कुल-धर्म (कुलपरम्परा) वह है जो वंश-परम्परा से कुल में उसके सदस्यों दरा सम्यकू आचरण के रूप में पालित 
होता आया' हो; राजा को इसे उसी प्रकार रक्षित करना चाहिये | एक ही देश या पत्त न ( राजधानी ) , पुर, ग्राम आदि 


८. देशस्थ जात्याः संघस्य धर्मों ग्रामस्य वापि यः । डचितस्तस्थ तेनेब दायधर्म प्रकल्पयेत्‌ ।। अर्थशास्त्र (३७, 
पृ० १६५) ; अक्षपटलमध्यक्षः...निबंधपुस्तकस्थानं कारयेत्‌ । तन्नाधिकरणानां संझ्यां...देशप्रामजातिकुलसंघातानों 
धर्मव्यवहारचरित्रसस्थान...निबंधपुस्तकस्थं कारयेत्‌ । अथंशास्त्र (२।७, यृ० ६२) । 

दे- यस्मिन्‍्देश पुरे प्रामे त्रेविद्ये नगरेषपि वा। यो यत्र विहितो धमंस्‍्त धर्म न विचारयेत्‌ ॥ देवल (स्मृति- 
च० १. पृ० १०) । 

१०. न हि सर्वेहितः कश्चिदाचारः सम्प्रवत्तते। शान्तिपर्व (२६११७) । 

११. देशजातिकुलानां च ये धर्मास्तप्रवतिता: । तर्थव ते पालनी या: प्रक्षुम्यन्त्यन्यथा प्रजा: जनापरवितर्भवति 
बल कोशइच नश्यति। उद्वाह्मते दाक्षिणात्ये्मावुलस्थ सुता द्विजे:। मध्यदेशे कर्मकराः शिल्पिसश्च गवाशिनः । 
मत्स्पादाश्च नराः पूर्व व्यभिचाररताः स्त्रियः । उत्तरे मथपा नार्पः स्पृश्या नूणां रज॒सवला:। खशजाताः प्रगहृृन्ति 
अतिमार्याममर्त्‌ काम्‌ । अनेन कर्ंणा नते प्रायश्चित्तदमाहुँकाः ॥ बह० (स्मृतिच० ११९०; व्य० नि० पृ० १६; 
मदनरत्न; स्मृतिमुक्ताफल, वर्णाक्रम पृ० १३०; शुक्रनीति ४५४८-५२; व्य० मयूख प० ७; व्य० प्र० पृ०२२; 
हरदत्त, आप० ध० सु० २।१०।२७।३) । ह 


स्थानोय आचार एवं श्रुति-स्मुति-सदाचार के पारस्परिक विरोध का समाधान पर 


के तिबासियों के बीच यदि रीति सम्बन्धी विरोध उठ खड़े हों तो निर्गय परम्परागत रीतियों के आधार पर ही किया 
जाना चाहिये, किन्तु इन स्थातों के निवासियों एवं अन्य लोगों में मतभेद उत्तन्न हो जायें तो निर्णय शास्त्रों के मतानुकूल 
किया जाना चाहिये। अतः राजा को लोगों के विवादों को शास्त्र के अनुकूल निपटाना चाहिये, किन्तु शास्त्रवचनों के 
अभाव में उसे देश के दुष्ट (रीति) के अनुसार न्याय-निर्णय करता चाहिये। जो कुछ देश के लोगों की सम्मति से तय 
किया जाय, उसे राजा की मुद्रा द्वारा मुद्रित कर रक्षित करना चाहिये। इस प्रकार की परम्पराओं को उसी प्रकार 
मान्यता मिलनी चाहिये जो शास्त्र द्वारा निरूपित आदेशों को मिलती है और राजा को सावधानीपुर्वक उन प्र विचार 
करके विवादों के विथयों में निर्णय करता चाहिय॑। देखिये स्मृतिधंद्रिका (२, पृ० २६) ;परा ० मा०(३॥४१ ) ; अप-« 
रा (प० ५८४); व्य० प्र० (पृ० २१-२२) एवं व्य० नि० (१० १५-१६) । यहाँ पर कात्यायन प्रमुख रूप से उन 
न्यायिक विदादों के विषय में कहते हूँ जो देशों और हुलों के आचारों पर आधारित हैं किन्तु जिनके नियम की सामान्य 
प्रयोग सिद्धि भी है। उन्होंने यह भी कहा है कि कानूनों (व्यवहारों) में भद उत्पन्न होने पर शास्त्र को प्रमुखता मिलती 
है। पितामह ने भी ग्रगम, योष्ठ, पुर, श्रेणी की रीतियों के विषय में ऐसी ही बात कही हैं और कहा है कि बृहस्पति का 
भी ऐसा मत है(स्मृतिचं० २, १० २६)। मनु (का ३)ने भी रःजा को लोगों के विवाद-निर्णय में देश-दृष्ट हेतु (स्थानीय 
आचारों ) एवं शास्त्र-दृष्ट (शास्तों द्वारा प्रतिपादित नियमों) का सहारा छेने का आदेश दिया है। मेघातिथि ने मनु 
के इस कथन को टीका में स्थानीय आचारों से सम्बन्धित कुछ मनोरंजक दुष्ट[न्‍्त उपस्थित किय हैं, दक्षिण के कुछ स्थानों 
में पुत्तहीन विधवा को न्यायकक्ष में बैठने के लिए एक वर्गाकार आसन मिलता है जहाँ उस पर न्यायिक कमें चा रियों द्वारा 
पासा फेंका जाता है और उसके उपरान्त उसे पति की सम्पत्ति प्राप्त होती है (देखियं ऋग्वेद ११२५॥७ की व्याख्या में 
निरुकत ३५) ; उत्तर में यह रीति है कि जब कुछ लोग वर की ओर से विवाह के लिए वध्‌ खोजने के लिए जाते हैं और 
कब्या के पिता के घर में भोजन कर लेते हैं तो इससे यह समझा जाता है कि मानों पिता वे उस बर कौ अपने दामाद 
के रूप में प्रहण करने की स्वीकृति दे दी है। पे दोवों आवार अथवा व्यवहार किसी श्रुति अथवा स्मृति के विरोध में नहीं 
हैं | मेधातिथि ने कुछ ऐसी स्थावीय रीतियों क' वर्णत किया है जो स्मृतिविरोधी हैं, यथा--वसंत में जो अनाज दिया 
जाता हैं वह शरद में दुनी मात्रा में लिया जात; है, यह स्मृतियों द्वारा निर्धारित ब्याज की मात्रा के विरोध में 
पड़ता है । 

श्रुति, स्मृति एवं सदाचार की पारस्परिक वरीयता के विधय में जो प्रश्त उपस्थित होता है, उसका समाधान 
सरल नहीं है, क्योंकि इस विषय में जो नियम प्रतिपादित हैं उतमें मतेक्य नहीं पाया जाता । मनु (२।६), वसिष्ठ 
(१॥४-५) एवं याज्ञ० (१७) ने धर्म के प्रमाणों के रूप में क्रम से श्रुति, स्मृति एवं सदाचार का उल्लेख किया है, इसी से 
प्रिताक्षरा' का कबव है कि “विरोध की स्थिति में तीनों में त्येक के पूर्व वर्ती प्रमाण को अपेक्षाकृत अधिक वरीयता एवं 
अनुल्लंधवीयता प्राप्त है (एतेबां विरोज पूर॑पूर्वस्प बनीयस्त्वम्‌) । सभी स्मृतिकारों ते उत लोगों के लिए जो धर्म 
का ज्ञान करना चाहते हैं, श्रुति या वेद को सबसे अधिक प्रामाणिक मानने को कहा है (मन्‌ २४१३ एवं याज्ञ० ११४० )। 
गौतम (१।५) ,मनु (२१४) एवं जाबालि ने घोषित किया है कि जब दो वदिक बचनों में विरोध उत्पन्न हो तो विकल्प 
का सहारा लेना चाहिये ।इस वियय में जो बहुत-सो बातें कड्ठी गयी हैं, हम स्थानाभाव से उन पर यहाँ विचार नहीं 
करेंगे। हाँ, कुछ ऐसे नियम हैं जो सामान्य होते हैं और कुछ ऐसे हैं जो /वेशिष्ट कहे जाते हैं, इसी से स्थान-स्थान पर 
एवं विशिष्ट-विशिष्ट परिस्थितियों में अर्ववद का सहारा छेकर नपरे नपे निर्णय दिये गये हैं, यथा ब्रह्महत्या महुपातक 
माना गया है (मनु ८।३८१) किन्तु आत्मरक्षा में बद्महृत्या करना पातक्त नहीं ठहराय। गया है (मनु ८३५०), गुरु 
की हत्या निषिद्ध है किन्तु आतंतायी गुरु की हत्या वजित नहीं मानी जाती । इस विषय में हम कुछ दुष्टान्त आगे देंगे, 
यहाँ इतना ही पर्याप्त है । 

थ््ज 


5७० घमंशास्त्र का इतिहास 


हमने गत अध्याय में पूर्वम्मीमांसा द्वारा व्याख्यात् उन नियमों की ओर संकेत कर दिया है जो श्रुति एवं स्मृति 
के नियमों के विरोध से सम्बन्धित हैं। जेमिनि(६।१११३-१४) एवं शबर ने एक दृष्टान्त दिया है;यदि मनु (८।४१६) 
पर निर्भर होकर पूर्वपक्ष यह तक उपस्थित करे कि स्त्रियों सम्पत्ति नहीं पातीं, अतः उन्हें वैदिक यज्ञ नहीं करना चाहिये, 
तो वह श्रुतिविरोधी व्याख्या कही जायगी और स्त्रियों द्वारा उसे मान्यता नहीं प्राप्त हो सकती । इस विषय में स्मृतियों 
ने भी कुछ सामान्य तियम दिये हैं। लौगाक्षि एवं जाबालि ने प्रतिपादित किया है कि श्रूति एवं स्मृति के विरोध में पहली 
को अधिक मान्यता मिलती है और यदि विरोध न हो तो यह समझना चाहिये कि स्मृतिका वह वचन श्रुतिसमर्थित है । 
“मिताक्षरा (याज्ञ० ३४६) ने स्वीकार किया है कि वेदविहित बात स्मृतिविहित किसी विशिष्ट बात से बाधित नहीं की 
जा सकती | किन्तु उपर्युकत श्रुतिसम्मत वियमों की वरीयता को प्रकठ करनेवाले सामान्य वचनों के रहते हुए भी विश्व 
रूप, मंधातिथि एवं विज्ञानेश्व॒र के समान टीकाकारों को यह स्वीकार करना पड़ा कि श्रुतियों में जो कुछ नियम्र प्रति- 
'पादित हुए वे स्मृतिबचनों द्वारा अथवा प्रचलित मनोभावों द्वारा या तो बाधित किये गये या खंडित किये गये या परित्यक्त 
किये गये । अग्निष्टीम यज्ञ में उदयनीया कृत्य की परिसमाप्ति के उपरान्त वैदिक वचनों द्वारा एक कृत्य प्रतिपादित किया 
गया था जिसके द्वारा मित्न और वरुण के लिए एक बांझ गाय ( अनुबन्ध्या) की बलि दी जाती थी । किन्तु कालान्तर में 
इसे निल्य ठहराया गया और गाय के स्थान पर आमिक्षा (गर्म दूघ और दही के मिश्रण ) का प्रथोग हीते लगा । देखिये 
इस ग्रन्ध का खंड २, अध्याय ३३ | याज्ञ ० (२।२३४) ने गोवध की उपपातकों में प्रथम स्थान दिया है । मेधातिथि 
(४।१७६ ) ने यह कहने के उपरान्त कि विश्वजित्‌ यज्ञ में सम्पूर्ण सम्पत्ति के दान या गोवध जैसे कृत्य नहीं सम्पादित 
होने चाहिये (यद्यपि ये वेदानुभोदित हैं),कहा है कि उन्होंने ऐसी व्याख्या अपने पूव॑ वर्ती लेखकों के मतों के अनुसार की 
है, किन्तु उनके अनुसार श्रुतिकथन स्मृतिकथनों ढारा बाधित नहीं हो सकता ।१* और देखिये विश्वरूप (पृ०२६, 
याज्ञ ० १७ )। कभी-कभी सैद्धान्तिक रूप से दुर्बंल स्मृतिवचन को श्रुतिवचन से अधिक महत्ता मित्र ययी है, बथा-- 
बेंद ने सौत्रामणि इष्टि में आसव से कटोरों को भरने की व्यवस्था दी है, जो कलियुग में वजित ठहराया गया है (देखिये 
आगे का अध्याय कलिवज्य ) । 

सामान्य नियम यह है कि जज आचार या रीति श्रुतिवचन के विरोध में हो तो श्रुति (वेद) को ही मान्यता 
मिलती है। आपस्तम्ब ने इस नियम को कई बार बलपूर्वक अ्रतिपादित किया है, यथा--आप० ध० सू० (१॥१।४।८, 
१॥११३०।८-८ एवं २६।२३।८-६ आदि) | 

स्मृतिवचनों के पारस्परिक विरोध के समाधान का प्रश्न बपेक्षाकृत अधिक कठिनाई उत्पन्न करता है। बहुत 
प्राचीन काल से ही स्मृतिकारों के वचनों में अत्यधिक विरोध पाया जाता रहा है। कुछ दुष्टास्त द्वष्टव्य हैं। आप० 
घ० सू० (१।६११६१२-१२ ) ने “किन लोगों के यहाँ ब्राह्मण भोजन कर सकता है' के विषय में अपने पूवेबर्ती दस लेखकों 
के मत प्रकाशित किये हैं । हमने ऊपर स्थानीय रीतियों की वैघानिकता के सम्बन्ध में गौतम एवं बौधायन के मतों पर 
प्रकाश डाल दिया है। मनु मे चार ऋषियों के तीन मत इस विषय में प्रकाशित किये हैं जो उस ब्राह्मण की स्थिति से 
सम्बन्धित हैं जो शूद्रा मे विवाह करता है या उससे पुत्र या संतान उत्पन्न करता है। बौघा० घ० सू० (१८२), मन्‌ 
(३।१३ ), विष्णु० (२४१४) , पारस्कर ० (१।४) एवं वसिष्ठ (१।२५) ने व्यक्त किया है कि ब्राह्मण लोग शद्र पत्नी 
कर सकते हैं, किन्तु याज्ञ ० (१।५६) ने इसका बिरोघ किमा है और कहा है कि 'मेरा ऐसा मत नहीं है ।'इन स्थित्तियों 


१२. न हि धरत्यक्षश्रुतिविहितस्य स्मृत्या बाघों न्‍्याम्यः । सेघा (सनु ४१७६) तेत वेदविरद्धाया स्म॒तेर्बाध इति 
स्थिति: । विश्वरूप (पृ० २६, याज्ञ० १७) । 


स्मृतियों की द्विविधा में शिष्टाचार एवं तर्क का अनुसरण दै3प्‌ 


में मध्यकाल के निबन्धों और टीकाकररों को बाध्य होकर व्याख्या ह[ रा नियम प्रतिपादित करने पड़े। बहुत पहले 
एक बात प्रतिषादित की जा चुकी थी कि जब दो स्मृति-वतनों में विरोध हो तो शिष्टों के व्यवहार पर आधारित तकके 
को अधिक बल देव। चाहिये (याज्ञ० २२१) १३ पमिताक्षरा' ने कहा है कि ऐसी स्थिति में ऐसा समझना चाहिये कि 
एक स्मृतिन्वचन सामान्य नियम देता हैतो दूसरा स्मृति-वचन विशिष्ट नियम, जो सामान्य नियम की अपेक्षा अच्छा 
समझा जाता है, या ऐसा समझना चाहिये कि वह स्मृति-बचत भिन्‍न परिस्थितियों से सम्बन्धित है या अन्तिम रूप में उसे 
विकल्प रूप में छेता चाहिये । किन्तु इन निष्कर्षों तक पहुँचने में शिष्टों के आचारों का अनुसरण करना चाहिये, जो 
किसी नियम को मान्यता देते हैं, किसी को छोड़ देते हैं या उसकी चिन्ता नहीं करते । बृहस्पति का कथन है---“किसी 
विवाद के निर्णय में केवल शास्त्रों पर निर्भर नहीं रहता चाहिये, क्योंकि तिर्णय में तर्क के अभाव से धर्म की हानि होती 
है (१४ तारद (१४०) ने “मिताक्षरा' के समान ही कहा है--''जब धमंशास्त्र के वचनों में विरोध हो तो एसा 
घोषित हुआ है कि (उस स्थिति में) तर्क कः सहारा लेना चाहिये | क्‍यों किलोक-न्यवहार (शिष्टों का आचरण ) 
बलवान्‌ होता है और उनसे धर्म (स्मृति-बचन) अपेक्षाकृत दु्बल पड़ जाता है (अथवा उससे धर्म का उचित ज्ञान ही 
जाता है) । निष्कर्ष यह है कि जब शास्त्रीय नियम संकीर्ण सिद्ध हों जाये या जब वे प्रगतिशील समाज के मतों की 
संगति में न बँठ सकें तो शिष्टों के वचन को प्रामाणिकृता मिलनी चाहिये । 
एक नियम एसा भी था कि जब धर्मंशास्त्र एवं अथंशास्त्र के नियमों में विरोध पड़ जाय तो प्रथम को अधिक 
बल या प्रामाणिकता मिलती चाहिये और दूधरे को तिरस्कृत कर देना चाहिये !१*देखिये आप० ध० सु० (१)८ै।२४। 
२३); याज्ञ० (२२१); नारद(१।३६) एवं कात्यायन (२० )। अथंशास्त्र के नियमों का सम्बन्ध लौकिक उ्द्ृश्यों 
की पूर्ति से है और धमंशास्त्र के नियम अदृष्टार्थ हैं, अर्थात्‌ उनसे पारलौकिक फल प्राप्त होते हैं, अतः आध्यात्मिक 
दृष्टिकोण से उसे अपेक्षाकृत अधिक महत्ता प्राप्त है। 
स्मृतियों के विरोच् के समाधान के लिए कई प्रकार की विधियां प्रतिपादित हुई हैं। बृहस्पति का कथन है-- 
“अनुस्मृति को प्रमुखता या प्रधानता प्राप्त है, क्योंकि वह वेदार्थ उपस्थित करती है| अर्थात्‌ देदों के वचनों के अर्थ को 
एकत्न करती है) ; बह स्मृति जो सन्‌ के अर्थ के विपरीत है,अच्छी नहीं मानी जाती अर्थात उसे प्रशंसा नहीं मिलती।'”१६ 


१३. स्मृत्योविरोधे न्‍्यायस्तु बलबान्‌ व्यवहारत: । थाज्ञ० (२२१) । 
१४. न्यायमनालोचयतो दोषमाह बृहस्पति: । केवल शास्त्रमाश्नित्य न कर्तव्यों हि निर्णयः ! युक्षित हीने 
विचारे तु घमंहानिः प्रजायते ॥ व्य० मयू (पृ० ७) ; परा० मा० (३, पु० ३४); व्यण्मातृका (प० २८१); 
स्मृतिच० (२, पु० २४); व्य० ग्र० (पृ० १३); बर्मशास्प्रविरोधे वु युश्तियुक्तों विधि: स्मृतः। व्यवहारो हि 
बलवान्‌ धर्मस्तेनावहीयते | नारद (१४०) । व्य० मात्‌का (पृ०२८२) के मत से 'युक्ति' का अथच है लोकव्यब- 
हार । और देखिये व्यवहारतत्व (१० १६६) ; घसंशास्त्र योस्तु विरोधे लोकब्यवहार एबादरणीयः ।.--अवहोयते अब- 
गभ्यते, हि गतावित्यस्मादांतो: | 


१५. यत्र विप्रतिपत्तिः स्थाद्मं शास्त्रायंशास्त्रयों: । अरथंशसस्त्रोक्त मुत्यूज्य धर्म शास्त्रोक्तमाच रेत ।। नारद 
(१३४) ; सेधा० (मनु ७४१) : 

१६. वेदायो पतिबद्ध (स्दथू ? ) त्वात्‌ प्राघान्यं हि मंनोः स्मृतम्‌ । मन्वर्थविपरीता तु था स्मृति: सा न शस्यते ३ 
तावच्छास्त्राणि शोभन्ते तकंव्याकरणानि च्‌ । धर्मार्थमोक्षोपदेष्टा सनु्याविस्त दृश्यते । बृहू० (कल्लूक, सनु १५१) । 
ऑर देखिये अपरा्क (प० ६२८), स्मृतिच ० (१, पूृ० ६ एवं ७) । 


पड धर्म शास्त्र का इतिहास 


यही बात भंगिरा ने भी कही है। “भित्ताक्ष रा (याश्ञ० ३।३०० ) ने मनुस्मृति आदि को “महास्मृति' को संज्ञा दी है। कुछ 
लेखकों ने वैदिक वचन उद्धत किय। हँ--मनु ते जो कुछ कहा है वह, वास्तव में, भेषज (ओऔषध) है।' यहाँ मनु को 
( मनुस्मृति के लेखक म॒न्‌ को ) वेदीं में उत्लिखित मनु के समन्‌रूप माना गया है ।“०किन्तु इससे अधिक सहायता नहीं 
प्राप्त हीती । अत: एक अन्य दृष्टिकण उपस्थित किया गया कि कुछ कालों में आचार के कुछ विशिष्ट नियम तथा कुछ 
विशिष्ट स्मृतियाँ विशिष्ट प्रामाणिकता रखती हैं। मठे (११८५-८६०० शाबस्तिपव॑ २३२।२७-२८ *« पराशर १॥२३२-२३ 
८-बहस्पराशर १, १० ५५) ने स्वयं कहा है कि क्सी प्रचलित युग के विषय (या विभिन्‍न युगों के विषय) में धर्मों की 
गति विभिन्‍न है, यथा--क्त (सत्य) में तप प्रमुखतम धर्म था, ज्ेता में ज्ञान, द्वापर में यज्ञ और कलि में दान प्रमुखतम 
: धर्म है। इसका केवल तात्पयं यह है कि किसी विशिष्ट युग में कोई विशिष्ट ध मे महत्त्वपूर्ण माना जाता है। किन्तु इसका 
अर्थ यह नहीं है कि एक युग का विशिष्ट धर्म दूसरे यूग में वरजित है। पराशर (१॥२४--बहत्पराशर १, १० ५५) 
ने घोषित किया है कि क्ृतयुग में मनु द्वःरा उद्घोषित नियम माने जाते थे और इसी प्रकार ज्ञेतायुग में गौतम द्वारा, 
द्वापर यूग में शंख-लिखित द्वारा एवं कलियुग में पराशर द्वारा उद्घोषित धर्मों को मान्यता मिली है।* ८इस दृष्टिकोण _ 
' से भी कठिनाइयाँ दूर नहीं हं-ती, वर्योकि मध्यकाल के निबन्धों एव टीकाओं से पता चलता है कि पराशर द्वारा जो उद्‌- 
घोषि त अथवा आज्ञापित किया गया था उसे लेगों ने या तो निन्‍्य समझा अथवा मान्यता न दी। स्मृतियों की बहुत-सी 
व्यवस्थाएं इसी कारण से कलिवज्य (कलियुग में वजित) ठहरा दी गयीं और यह कहा गया कि जो कृत्य किसी समय 
शास्त्रों द्वारा व्यवस्थित अथवा अनु मोदित था, वह अब मान्य नहीं हो सकता, विशेषतः जब कि वह लोगों की दृष्टि में 
निन्य सिद्ध हो और उससे स्व की प्राप्ति न हो।? 5 यही वचन याज्ञ ० (१।१५) , बृहन्नारदीयपुराण (२४।१२) ,मन्‌ 
(४७६), विष्णु (७१।८४-८५), विष्णुपुराण (३।११७७) , शुक्र (३६४) एवं बाह॑स्पत्यसूत् (५१६) नें भी कहा है। 
और देखिये इस खंड का अध्यप्य २७ | 'मिताक्ष रा ने उपर्युक्त बचनों को कुछ हृत्यों के वजित करने के लिए (यद्यपि वे 
प्राचीनकाल में विहित ठहराये गये थे) प्रमाणस्वरूप माना हैं (याज्ञ० २११७ एवं ३१५) ।व्यवहारप्रकाश (पृ०४४२) 
आदि में भी यही बात कही ययी है। किन्तु, व्याख्या की ऐसी विधियाँ भी कुछ विवादों के विषय में व्यर्थ सिद्ध होती 
है। किसी को मृत्यु पर क्षद्रियों आदि के लिए सूतक की अवधियों के विषय में स्मृतिवचनों में मतैक्य नहीं है और उनमें 
इतना विरोध है कि महान लेखक विज्ञानेश्वर (याज्ञ ०३१२२) को कहना पड़ा कि वे इस विषय में स्मृतिवचनों के अनू रूप 
कोई बविधिवत्‌ व्याख्या नहीं दे सकेंगे, क्योंकि शिष्ठों के बचनों के मतैक्य के अभाव में (बहुत से शिष्ट उन बचनों से 
भिन्‍नता के कारण सहमत नहीं हैं) ऐसा करना व्यर्थ है। ऐसी ही कठिनाई में विश्वरूप (याज्ञ ० ३३३०) भी पड़ गये 
हैं। टीकाकारों (माधव, परा० मा० १॥१, प० ८४ आदि) ने एसा कहा है कि साधारण लोग परिश्रमसाध्य धामिक 
कृत्यों (जिन्हें करने के लिए कठिन से कठिन नियम प्रतिपादित हैं)की अपेक्षा सरल नियमों की ओर दौड़ते हैं।** 


१७. श्रुतिर॒पि यहं कि चू मतुरवदत्तद्‌ भेषजस्‌ । स्मृतिमुक्ताफल (वर्णाश्रस, पृ० ६) । यह बचन ते० सं० 
(२।२।१०।२) एवं काठक (११।५) में पाया जाता है । 

१८. कृते तु मानवो धर्मस्त्रेतायां गोौतमः स्मृतः । द्वापरे शंखलिखित: कलौ पाराशरः स्मतः ।॥ पराशर 
(१।२४; स्मृतिच्चं० १, पु० ११; आचाररत्न पृ० १२) । हु 
ेृ १९. परित्यजेदर्थकामों धमंपीडाकरों नूप । धमंमष्यसुखोदक्क लोकविद्विष्टमेव ला ।। विष्णुपुराण (३।२१७) ; 
- धर्मंपपि लोकबिक्॒ष्ट न कुर्यात्‌ लोकविरुद्ध चाचरेत । बाहंस्पत्यसूनत्न (१।१६) । 

२०. अतः कलो प्राणिनां प्रयाससाध्ये थर्मे प्रवृत्यसस्भवात्‌ सुकरो धमोउत्र बुभुत्सित :! परा० सा० 
(१, भाग १, चृ० ८४) । 


बेदिक और वेदबाह्य स्मृति तथा पुराणों के प्रमाण का विचार दै७३ 


कुछ विषयों में ऐसी व्यवस्था दी गयी थी कि जहाँ स्मृतियों में विरोध हो तो बहुमत को मान्यता देनी चाहिय। 
ग्रोभिलस्मृति (३॥१४८-१४४) ने कहा है कि जहाँ (स्मृतियों के) वचनों में विरोध हो, प्रामाणिकता उसी को मिलनी 
चाहिये जो स्मृतिवचनों के बहुमत से समर्थित हो, किन्तु जहाँ दो वचन समान रूप से प्रामाणिक हों, वहाँ तक का सहारा 
लेना चाहिये ।*१ “मेध्षातिथि' (मनु शरद एवं १९२१६), 'मिताक्षरा' (याज्ञ० ३३३२५), 'स्मृतिचं०' (१ पृ० ५), 
अपरार्क (पृ० १०५३), 'मदनपारिजात' (प० ११ एवं 6१ )आदि के मत से सभी स्मृतियाँ शास्त्र की संज्ञा पाती हैं और 
जब एक ही विषय पर कुछ स्मृतिवचनों में विरोध हो तो वहाँ विकल्प होता है और जब कोई विरोध न हो तो 
सभी स्मृतियों के सभी नियम उस विषय में प्रयुक्त होते हैं । यह्‌ कथन 'सर्वशाखाप्रत्ययन्याय' या 'शाख्रान्‍्तराधिकरण' 
नामक सिद्धान्त पर आधारित हे (देखिये ज॑मिति २।४६ और उस पर शबर का भाष्य) । 

ऐसा कहा गया है कि पाषण्ड सम्प्रदायों के ग्रन्थों का परित्याग होना चाहिये । मव्‌ उन्हें स्पृतियों के नाम से 
ही पुका रते है, किन्तु वे वेदबाह्य (वैदिक मान्यता के बाहर वाली) कहलाती हैं। मनु (१२६५) ने घोषित किया है- 
“बेदबाह्य स्मृतियाँ एवं सभी अत्य झूठे अथवा तकहीन मत मृत्यु के उपरान्त निष्फल माने गये है, क्योंकि वे तमोनिष्ठ 
अथवा अज्ञान परआधारित हैं।” * +वेदान्तसूत्र (२।१।१) में भी 'स्मृति' शब्द सांख्यदर्शन-सम्बन्धी ग्रन्थों के लिए प्रयुक्त 
किया गया है। तन्त्वातिक (पू० १६५) का कथन है कि बौद्ध तथा अन्य तास्तिक सम्प्रदाय अपने सिद्धान्तों को वेद 
पर आधारित नहीं मानते, यह दुष्ट पुत्र हमारा माता-पिता के प्रति ब्यक्त घृणा के समान है; उनमें (उनके ग्रन्थों में) जो 
व्यवस्थाएँ प्रतिपादित हैं, वे चौदह विद्याओं के विरोध में पायी जाती हैं। केवल कुछ विषयों में, यथा इन्द्रिय-निश्न हु, दान 
आदि से सम्बन्धित उक्तियों में समातता है। वे सब बुद्ध के समान ऐसे लोगों द्वारा प्रतिपादित हैं, जिन्होंने वेदमारग का 
परित्याय किया था और वेदविरोधी हो गये थे, वे ऐसे लोगों के लिए प्रतियादित हुईं थीं जो तीनों वेदों के बाहर थें 
और अधिकांश में शूद्र थे या ऐसे थे जो चारों वर्णों और आश्रमों के अन्तगंत नहीं परिगणित होते थे । 'मेघातिथि” (२।६) 
ते कुमारिल के इस कथन को स्वीकृत कर कहा है कि शाक्य, भोजक एवं क्षएणक लोग वेद को प्रमाण नहीं: 
मानते, और उद्घोष करते हैं कि वेद अप्रामाणिक है और उसके विरोध में सिद्धान्त बघारते हैं। चतुविशतिमत का 
कथन है कि अहँतू (जिन), चार्वाक एवं बौद्धों के वचनों का परित्याग करना चाहिये क्योंकि बे ,विप्रलम्भक 
(म्रामक) हैं।*३ 

अब हम स्मृतियों एवं पुराणों के विरोध के प्रश्व पर विचार करेंगे | हमने इस महाग्रन्थ के खंड २, अध्याय, १ में 
दिखलाया है कि पुराण धर्मशास्त्र सम्बन्धी विषयों से सम्पृक्त हैं, अर्थात पुराणों में धर्मशास्त्र सम्बन्धी बातों की बहुलता 
पायी जाती है। सूत्रों एवं आरम्भिक स्मृतियों ने पुराणों को धर्म का मूल नहीं माता है, यययपि गौतम (१११६ ) एवं 


२१. अल्पानां यो विधातः स्पात्स बाघो बहुमि: स्मृत: । प्राणसंमित (प्राण? )इस्यादि वासिष्डं बाधित था ॥ 
विरोषो यत्र बाक्‍्यातां प्रामाण्यं तंत्र भूयसाम्‌। तुल्यप्रमाणकल्वे तु न्याय एवं (एवं ? ) प्रकोत्तितः॥। गोभिलस्मृति 
(३।१४८-१ ४६) । ओर देलिये वसिष्ठ (११५७, जहाँ वेइ्य ब्रह्मबारी के इंड की लम्बाई के बिबय में कहा भया है ) 
एवं मलमासतत्त्व (पृ० ७६७) । 

२२. या वेदबाह्याः स्मृतयों याश्च काश्च कुवृष्ठयः । सर्वास्ता' निष्फल्षा: प्रेत्य तमोनिध्ठा हि ता: स्‍्मृता: | भनु 
(१२।छ४) एवं तंत्रवात्तिक (जे० ११३५, पृु०१६६) । | 


२३. अहेच्चावकिवाक्यानि बोद्धादिपठितानि च । विप्रलम्भकवाक्यानि तानि सर्वाणि-वर्जयेत्‌ ॥॥- जतुविशतिमत 
(ह्मृतिच् ०, वर्णाश्षम, पृ०७; स्मतिच्य० १, प्‌ृ० ५) । 


७४ धममंशास्त्र का इतिहास 


याज्ञ० (१३३) ने पुराणों को ऐसे ग्रन्थों की कोटि में गिता है जिनसे राजा या अन्य कोई धर्म-ज्ञान प्राप्त कर सकता है, 
आप० घ० सू० (१॥६॥१६।१२, १॥१०२६।८५ एवं २६२३३) मे एक पुराण से उद्धरण दिये हैं और एक स्थान 
(२।॥।२४॥६) पर भविष्यपुराण का नाम लिया है। यह्‌ विचारणीय है कि आपस्तम्ब ढ्वारा पुराणों के उद्धृत कुछ मत 
कलिवज्य॑ नामक परिच्छद में दिये गये मतों के विरोध में हैं और ऐसा कहा जाता है कि वे मध्यकाल के निबन्धों में आदित्य- 
पुराण से लिये गये हैं। हमने गत अध्याय में देख लिया है कि तन्त्रवातिक ने पुराणों, मनुस्मृति एवं इतिहास को पूरे 
भारतवर्ष में सार्वजनीन माना है। जब कि मनु ऐसा कहते कि स्मृति धर्म का मूल है तो उनके कहने का यह तात्पय॑ 
नहीं है कि स्मृति के अन्तर्गत पुराण भी सम्मिलित हैं (मनु २॥१०) | मनु (३३२३२) एवं याज्ञ० (३११८६) ने 'पुरा- 
णानि' शब्द भ्रयुक्त किया है जो स्पष्टलः बहुतचचन में है। अत्त: स्पष्ट है कि स्मृतियों को बहुत-से पुराणों के विषय में 
जानकारी थी । 'मंधातिथि ने टिप्पणी दी है कि उनका प्रणयन व्यास द्वारा हुआ था और उन्होंने संसार की सृष्टि आदि 
के विषय में वर्णन किया है। स्त्रीपव (१३२) ने भी बहुवचन का प्रयोग किया है और स्वर्गोरोहणपर्व (५५६४७) 
न कृष्ण-द्वैपायन (व्यास) को अठारह पुराणों का प्रणेता माना है। आदिपर्व (१॥२६३-२६४ ) का कथन है कि इतिहास 
और पुराण (के अध्ययन) से वेद को समृद्ध करना चाहिये और वेद उस सनुष्य से भय खाता है जिसका ज्ञान अल्प होता 
है (यह मेरी हामि करेगा + मामयं प्रहरिष्यति) । 'भागवतंपुराण' (१४।२५ ) के मत से स्त्रियों,शूद्रों एवं केवल जन्म से 
ज्ञात होने वाले ब्राह्मणों (ऐसे ब्राह्मण जो वेद नहीं पढ़ते और केवल ब्राह्मगकुल में जन्म लेने के कारण ब्राह्मण कहे 
जाते हैं)पर व्यास ने कृपा करके महाभारत का प्रण्यन किया ९४ यही बात पुराणों के प्रणयत्त के उद्देश्य के विषय में भी 
कही जा सकती है। दक्षस्मृति (२।६६) ने कहा है कि इतिहास और पुराण का पाठ दिन (आठ भागों में विभाजित ) के 
छठे एवं सातवें भाग में करता चाहिये ।१५औशनसस्मृति (३, पृष्ठ ४१५, जी वानन्द) ने वेदाध्ययन के लिए उत्सर्जन के 
उपरान्त माध मास से लेकर प्रत्येक मास के शुक्ल पक्ष को उचित माना है और इसी प्रकार बेदांगों और पुराण के 
अध्ययन के लिए कृष्ण पक्ष की व्यवस्था दी है। 

एंसा लगता हूँ कि उपस्थित पुराणों में कुछ ईसा की आरम्भिक शताब्दियों में ही प्रणीत ही चुके थे 
और प्रारम्भिक काल से ही उनमें धर्मश/स्त्रीय विषय पायें जाते रहे हैं। हम आग चलकर पुराणधर्म के विषय 
में एक पृथक्‌ अध्याय लिखेंगे । क्रमश: कुछ शताज्दियों के अन्तर्गत ही पुराण अति विख्यात हो गये, वेद तथा प्रारम्भिक 
स्मृतियों द्वारा व्यवस्थित कुछ मौलिक कृत्य अप्रचलित हो ग्ये और नये प्रकार की पूजाविधियाँ एवं कृत्य पुराणों 
द्वारा व्यवस्थित होकर जनसाधारण में फैलने लगे | व्यास-स्मृति (१।४) एवं संग्रह का कथन हैँ कि स्मृति एवं 
पुराण के विरोध में स्मृति को वरीयता मिलनी चाहिये ।*६ अपरार्क (प० ६) ने उद्धरण देकर कहा है कि वही धर्म 
परम धर्म है जो वेद से समझा जाता है और वह धर्म अवर(जो वर न हो ),निकृष्ट, (अप्रधान) धर्म है जो पुराणों आदि 


२४. स्त्रीशुद्रद्चिजबंधुनां त्रयो न भ्रुतिगोचरा । इति सा रतमाल्यानं कृपया मुनिना कृतस्‌ ।! भागवत (१॥४। 
२५); तेनोक्त सात्वत॑ तंत्र यज्जात्वा सुक्तिभाग्भवेत्‌ । यत्र स्त्रीशुद्रदासानां संस्कारों देष्णवो मत: ।॥। देखिये परिभाषा- 
प्रकाश (पृ० २४) । 

२५- इतिहासपुराणाओः बष्ठसप्तमकों नयेत्‌ । दक्ष (२।६४, अपराक पृ० १५७)। 

२६. भ्रुतिस्मृतिपुराणानां विरोधों यत्र वृश्यते | तत्र थ्रौंत॑ प्रमाणं स्थात्‌ तयोदैधे स्वृतिवंरा ॥ ब्यास (९१४) ; 
श्रुतिस्मुतिपु राणषु विदद्धेधु परस्परम्‌ । पृ्व पूर्व बंलीय: स्यादिति न्यूयविदो विदुः ॥ सग्रह (स्मृतिमुक्ताफल, वर्णाश्रम, 
पृ० ७)। 


पुराण, स्मृति और आचार की पारस्परिक वरिष्ठता का विचार ७५ 


में उद्चोषित है (देखिये परिभाषाप्रकाश, पृ० रद एवं कृत्यरनाकर, पृ० ३६) । अपरार्क ( पृ० १५) ने आगे 
चलकर कहा है कि भविष्यत्युराण के अनुसार पुराण व्यामिश्र (मिश्रित, शुद्ध वैदिक रूप में नहीं ) धर्म उद्घोषित 
करते हैं ।१५ 

पुराणों की प्रामाणिकत। के विषय में मध्य काल के लेखकों में मतभेद है।मित्न मिश्र ने (याज्ञ० २२१ की 
टीका में) कहा है कि धर्ंशास्त्र (अर्थात्‌ स्मृति) पुराण से अधिक प्रामाणिक नहीं है। अतः स्मुतिवचन एवं पुराण के 
विरोध में तक कर उसी प्रकार आश्रय लेना चाहिये जिस प्रकार दो स्मृतियों का विरोध होने पर लिया जाता है । 
किन्तु, दूसरी ओर “व्यवहारमयूख' ने मनु (६१२६) एवं देवल का हवाला देते हुए कहा है कि स्मृतिवचन के विरोध 
में पुराणवचन का त्याग होता चाहिये और यह भी कहा है कि पौराणिक रीतियों में बहुत-सी स्मृति-विरोधी रीतियाँ 
पायी जाती हैं (मन्‌ एवं देवल ने जुड़वाँ बच्चों में पहले उत्पनन होनेवाले बच्चे को ज्येष्ठ घोषित किया है. किन्तु 
भागवत पुराण ने उसको जो बाद को उत्पन्न होता है, ज्येष्ठ घोषित किया है) । देखिये व्यवह्ारमयूख' (पु० ई७, 
प८)ओर “राजनीतिप्रकाश” (१० ३७, ३६) जो मित्त मिश्र द्वारा विरचित है। निर्णयसिन्धु' (३, पृ० २५१)ने भी यही 
बात कही है । पुराणों के प्रति पश्चात्कालीन या मध्यकालीन लेखकों की श्र दवा इस सीमा तक बढ़ गयी कि उन्होंने 
पुराणों में उल्लिखित भविष्यवाणियों पर निर्भर रहना आरम्भ कर दिया | पुराणों में आया है कि कलियुग में चारों 
वर्ण अन्तहित हो जायेगे, केवल ब्राह्मण एवं शूद्र वर्तमान्त रहेंगे, अर्थात्‌ क्षज्षिय एवं वैश्य का अस्तित्व समाप्त हीं जायगा; 
यद्मपि मनु, याज्ञवल्क््य, पराशर आदि स्मृतिकारों एवं विज्ञानेश्वर (मिताक्षरा के लेखक) आदि टीकाकारों ने कहा है 
कि कलियूग में भी चारों वर्ण पाये जाते हैं।** देखिये इस ग्रत्थ का खंड २, अध्याय ७, जहां पर कलियूग में क्षत्तियों 
के अस्तित्व के विषय में प्रकाश डाला: गया है । 

अब हम स्मृतियों एवं परम्पराओं के विरोध की चर्चा करेंगे। वसिष्ठ (१॥५) एवं याज्ञ० (१७७) के वच्नों 
पर आधारित सामान्य नियम, जो मिताक्षरा (याज्ञ७ १७ एवं २११७ ), स्मृतिचन्द्रिका (२, १० २६६), कुल्लूक 
(मत्‌ १२०) एवं अन्यों द्वार समधित है, यह है कि स्मृति शिष्ठीं की रीतियों से अपेक्षाकृत अधिक प्रामाणिक है। किस्तु 


२७- अतः स॒ परमो धर्मो थो वेदादधिगम्यते । अबर: स तु विज्ञेयों यः पुराणाविदयु स्मृततः ॥ व्यास 
(अपराक पृ० 6; परिम्राधाप्रकाश प्रृ० २६ एवं क्रृत्यरत्नाकर १० २4) । एवं भ्रतिष्ठायामपि युराणादुक्तैबेति- 
कत्तंव्यता प्राह्म। तान्‍्या । तेबासेव व्यासिश्रधमं प्रसाणत्वेन मविध्यत्पु राणे परिज्ञातत्थात्‌॥ अपरा्क पृ० १५। 


२८. यदि हम आधुनिक भारतीय ससाज को व्यावहारिक गतिबिधियों की सम्यक समीक्षा कर तथा उन 
पर पड़े गस्‍्भीर विदेशी संस्कृतिथिधयक परिवतन-प्रसावों को परतों का मनोब॑श्ञानिक विश्लेषण करें, तो शत्ताब्दियों 
पूर् पुराणों में कही गयो बातों को सत्यता अपने आप अभिव्यक्त हो जायगी। क्षत्रियों एवं बेश्यों के जाति-कुलघर्म 
आज ब्राह्मणों द्वारा मी यथावत्‌ सम्पादित हो रहे हैं! आज का ब्राह्मण अथवा शूद्र खेती-बारी, व्यापार, युद्ध, 
पठन-पाठन आदि कार्य कर रहा है; पुरानो सभी अर्थ-पमं-सम्बन्धी प्रवृत्तियाँ विलुप्त हो गयी हैं । प्राचौन 
समाजव्यवस्था सुध्त हो गयो है। अब उसका महत्व केवल मावनागत रह गया हे। आज के तयाकथित सभी वर्णो 


के धर्माचारों में उलटफर हो गया है; जो या, आज नहीं है, जो न था आज प्रकट हो गया है । सभी ज्ञाति के लोग 
सभी फर्म करने लग गये हैं। (--अनुवादक ) 


पेंच घमंशास्त्र का इतिहास 


प्र(रम्भिक काल से ही मत-विपयंय-सम्बन्धी उक्तियाँ पायी जाती रही हैं| विश्वरूप (याज्ञ० ३२५०) ने कहा है कि 
स्मृतियों के अर्थ का अनुसरण तभी करना चाहिये जब कि वह आर्यावर्त में रहने वाले शिष्टों के मिश्चित व्यवहार की 
संगति में बेठ सके। मंधातिथि (मनु ४१७६) ने संकेत किया है कि नियोग गौतम (१८।४-१४) , याज्ञ ० (११६८-६६ ) 
एवं वस्चिष्ठ (१७४५६-६५) की स्मृतियों द्वारा आज्ञापित एवं अनुमोदित है,किस्तु लोगों द्वारा निन्‍ध होने के कारण यह 
व्यवद्वत नहीं होता। इससे यह सिद्धान्त स्थापित किया जा सकता है कि स्मृतियों की (श्रुतियों की भी) व्यवस्थाएँ 
नहीं भी मानी जा सकतीं और लोगों द्वारा आग्रहपूर्वक नित्य होने के कारण वे वर्जित भी हो सकती है। आगे के 
कलिवर्ज्य नामक अध्याय में इस पर अधिक प्रकाश डाल) जायगा। 'मेधातिथि” (मनु २११०) जैसे टीकाकारों ने नो यहां 
तक कह डाला है कि “धर्मशास्त्र वह है जो घर्मे-प्राप्ति के लिए व्यवस्था देता है, स्मृति वह है जिससे कर्तव्य-सम्बन्धी 
घर का ज्ञान प्राप्त किया जाता है। अत: शिष्टाचार भी स्मृति है।” स्वयं स्मृतियों ने अपने कालों में प्रचलित लोक- 
व्यवहारों को संगृहीत किया है, जँसा कि मनु (१११०७) ने घोषित किया है--“इस ग्रन्थ में धर्म का विवेचन हुआ है और 
कर्मों के गृुणदोष का तथा चारों वर्णों की प्राचीन परम्पराओं एवं रीतियों का विवेचन हुआ है।' “ैसनु (१११०८)ने आगे 
जोड़ा है--“आचार (परुम्पराएं और रीतियाँ)परम धर्म है, और इसी प्रकार वेद और स्मृति में उद्घोषित व्यवहार 
(धरम) परम धर्म है, अतः अपने कल्याण की इच्छा रखनेवाले द्विजों को सप्रयास उनका पालन करना चाहिये ।”३० 
आधुनिक न्यायालयों ने परम्पराओं की अनुल्लंघतीयता पर बल देने के लिए सन्‌ के इस वचन को आधार 
माता है। इसलिए आवश्यक हो जाता है कि हम मनु के इस बचत का वास्तविक अर्थ समझ लें। हम इसे दो प्रकार से 
समझ सऊते हैं--(१) 'आचार' शहर के दो विश्ेवण श्रुत्युक्ता' एवं स्मार्त! हो सकते हैऔर श्लोक का प्रथम पाद 
घो-पत करता है कि बेद या स्मृति से घोषित आचार परम धर्म है(यह अर्थ मन्तु के अधिकांश टीकाकारों ने लिया है । 
(२) आचार तथा श्रुति एवं स्मृति में उद्धोषित अन्य आचार परम धर्म है (यहाँ पर श्लोक के प्रथम पाद में तीन 
प्रकार के आचारोंकी ओर संकेत किया गया है, जैसा कि मोविन्दराज एवं नन्दल ने किया है) यदि हम इस श्लोक के 
पूर्व के और इसके बाद के श्लोकों (जो आचार की प्रशंसा में लिखें गये है) पर ध्यान दें तो उपर्युक्त दूसरा अर्थ अधिक 
स्वाभाविक एवं संगत लगता है और आजकल के निर्णीत विवादों द्वारा गृहीत है! अनुशासन० (१४१॥६५) एवं 
शान्ति० (३५४६) ले स्पष्ट रूप से कहा है कि धर्म तीन प्रकार का होता है; (१) वेदोक्त, (२) स्मृतिघोषित एवं 
(३) शिष्टाचार । सुमन्‍्तु ने घोषणा की है कि कुलक़्रमागत आचार को शास्त्रानुमोदित व्यवस्थाओं की अपेक्षा 
अधिक वरीयता मिलती चाहिये ( स्मृतिमुक्ताफल, वर्णाश्रम पृ० ७) ! कूमंपुराण (उत्तराध १५॥१६ ) 
ने, लगता है,' उपर्युक्त दूसरी व्याख्या को उचित माता है, क्‍योंकि उसमें आया है---/उस आचार का पालन 
करना चाहिय॑ जो श्रूति एवं स्मृति से घोषित है और जिसका शिष्ट लोग सम्यक्‌ आचरण करते हैं ।” 'आचार' 
शब्द कावास्तविक अर्थ विभिन्‍न कात्ों में परिवर्तित होता रहा हैऔर टीकाकारों ने भी इसे कई ढंग से 
समझा हैं। आरम्भिक काल में भी, जंसा कि तै० उ०, गौतम (२८।४८ एवं ५१), बौ० ध० सू० (१।१/४-६ ) 


२४८ अस्मित्‌ धर्मोईलिलेतोक्तो गुणदोषों च कर्म णाम । चतुर्णामपि वर्णानामाचारहइच्ौंब शाश्वत: | सु 
(१।१०७) । इसको व्याख्या में मेधालिथि कहते हैं--“शाश्वतो वृद्धपरम्परया, नेदानीन्तनै: प्रवत्तितः !' 

३०. आक्षारः: परमो धर्मः श्रुत्यक्तः स्मा्त एवं थ। तस्पादस्मिन्‌ सदा युक्तो नित्य स्थादात्मवान्‌ दिजः।! 
मनु (११०८) । सिलाइये अनुशा० ५० (१४१३६५)--वेदोक्त: यरमो धर्म: स्मृतिशास्त्रगतोपर: शिष्टाक्रौर्ण: पर: 
. ओक्तस्त्रयों धर्मा:सनातना:॥ एवं शान्ति० (२५६॥३ )--सदाच्चारः स्मृतिवेंदस्त्रिविध धर्मलक्षणम्‌ । 


स्मृति को अपेक्ष। आचारों, रोतियों की विशेषता दे७७ 


मन्‌ (१२॥१०८-१०६) एवं वसिष्ठ (१६) द्वारा प्रदर्शित है, आचार वह माना यया है जो उत्तम चरित्र वाले 
एवं स्वार्थ-रहित शिष्टों एवं ब्राह्मणों द्वारा उद्घोषित एवं पालित होता रहा है। मेधातिथि (मनु २६) का कथन 
है कि वेदज्ञ शिष्टों का आचार अनुल्लंघनीय होता है । क्रमश: प्रत्येक दृष्टार्थ रहित रीति कालान्तर में अनुल्लंघनीय 
समझी जाने लगी और अन्त में शुद्रों, प्रतिलोम जातियों एवं वर्णसकर शाखाओं की रीतियाँ राज़ा द्वारा विज्ञापित 
की जाने लगीं। 

स्मतियों, टीकाओं एवं निबंधीं कें मत से सम्यक रीतियों की विशिष्टताएँ पूर्व-मीमांसा के छेखकों हारा नियमित 
विशिष्टतताओं के समान ही हैं; अर्थात्‌ परम्पराओं एवं रीतियों को प्राचीन होना चाहिये, श्रुति-स्मृति के नियमों की 
विरोधी न॑ होना चाहिये, शिष्ठों द्वारा अनुमोदित होना चाहिये, उन्हें इस प्रकार व्यवस्थित होना चाहिये कि अतधि- 
कारी लोग उन्हें छू न सकें, उन्हें अनेतिक नहीं होता चाहिये अथवा उतका स्वरूप ऐसा नहीं होना चाहिये कि वे प्रचलित 
मनोभावों द्वारा विन्‍्ध ठहरा दी जायेँ। अप्रचलित परम्पराएँ त्याज्य होती हैं, जैसा कि हम कलिवज्य के अध्याय में 
आगे स्पष्ट करेंगे । 

गौतम, मन्‌, बृहस्पति, कात्यायन' आदि लेखकों के आधार पर कहा जा सकता है कि परम्पराएं एवं रोतियाँ 
देशों (या जनपढदों ), पूरों एवं ग्रामों, जातियों, कुलों तथा अन्य सम्प्रदायों, बथा--गणों, श्रेणियों, संघों, नैगमों एवं वर्गों 
हारा व्यवस्थित, अनुमोदित अथवा मान्य होती हैं) इनके विषय में तथा गोत्ों एवं शाखाओं के री ति-रिवाजो के विषय 
में हम आगे पढ़ेगे ! अभी हम सामान्यतः परम्पराओं के विव4 में ही कुछ आरम्भिक विचार उपस्थित क रेंगे । मध्यकाल 
के धर्मशास्त्नलेखकों ने यह स्पष्ट किया है कि प्रचलित स्मृति की व्यवस्थाओं के विरोध में परम्पराएँ सुव्यवस्थित रूप 
से गठित होनी चाहिये और उन्हें विशिष्ट मान्य परम्पराओं के बाहर के विक्ष्यों की सीमा से दूर रहना चाहिये, अर्थात्‌ 
समानता के आधार पर वे सीमा का अतिक्रमण कर अन्य परम्पराओं को छू नहीं सकतीं । उदाहरणार्थ, स्मृतिच० 
(१: १० ७१) एवं स्मृतिमक्ताफल (वर्णाश्रम, १० ३१)का कथन है कि यद्यवि किसी स्थान की परम्परा के अनुसार 
मातुलकन्या से विवाह हो सकता है, किन्तु मौसी या मौसी की पत्नी से विवाह सम्बन्ध कभी नहीं हो सकता, क्‍योंकि 
प्रचलित मनोभाव इसके विरोध में है और प्रचलित मनो भाव का आदर होना ही चाहिये (मन्‌ ४॥१७६)। इसी प्रकार 
'संस्कारकौस्तुभ (१०६१३) एवं 'धर्मेसिन्धु' का कथत हैं कि जहां विवाह के लिए सर्पिड सम्बस्ध की सीमाओं को संकी र्ण 
करने के लिए स्थानीय अथवा कुल की रीति हो, वहाँ केवल वे ही, जो उस स्थान के रहनेवाले हों या उस कुल से सम्ब- 
न्धित हों, उत रीति का पालन कर सकते हैं, किन्तु यदि बह व्यक्ति, जो किसी अन्य स्थान का हो और किसी दूसरे 
कुल का हो, इस प्रकार की सर्पिड सम्बन्ध वाली रीति का अनुसरण करे तो वह पापी ठहराया जायगा | भारतवर्ष 
विशाल देश है, अतः किसी एक स्थान का सदाचार किसी सुदूर स्थान के लिए अनुकरणीय चहीं हो सकता (परा० 
मा० ११२, १० ६५) । 

अब हम कुछ शब्द देशों की परम्पराओं (रीतियों) के विषय में लिखेंगे। वेदिक काल में भी रीतियाँ कृत्य 
संबंधी विस्तारों के विषय में एक दूसरी से भिन्न थीं । शतपथब्राद्यण (१॥१४४१३) का कथन है कि प्राचीन थुगों सें 
यजमान की पत्ती ही हवि*कृत्‌ के लिए उठती थी, किन्तु इस (शतपथके) काल में पत्तीया पुरोहित वैसा करने के 
लिए उठता है। व्यवहार संबंधी अन्य प्रकार की विभिन्नताओं के लिएऔर देखिये उसी ब्राह्मण में (१२।३।५॥१ एवं 
१२६।१॥४१)। ऐतरेय ब्राह्मणमें मतों का प्रकाशन एवं उन्हीं का परित्याग दोनों वर्णित हैं ('तत्‌ तथा न कुर्यात्‌” या 
तत्‌ तत्‌ नादुत्यम्‌” १२१७, १७)१, १८।5, २८।१, २८।५) । और देखिये तैं० ब्रा० (१।१४८, १॥३।१ एवं ३॥७१८ )। 
गृह्मसूत्रों एवं धर्मंसूत्रों के काल में विभिन्न देशों में विवाह संबंधी एवं अन्य विषय संबंधी विभिन्न परम्पराएँ थीं जिनके 
विषय में हमने इस अध्याय के आरस्भ में ही संकेत कर दिया है। बौधायन-ते उत्तरीय और दक्षिणी लोगों के आचारों 

क। 


दुड्द घमंशास्त्र का इतिहास 


का अन्तर बतलाया है | बहुत-से निबंधकारों एवं टीकाकारों ने भी उत्तरीय और दक्षिणी लोगों के विभिन्न आचारों 
पर प्रकाश डाला है, किन्तु हम इस विषय के विस्तार में स्थानाभाव से तहीं पड़ेंगे । 

विवाह के क्षेत्र में बहुत प्राचीन काल से ही देशों एवं कुलों के आचार स्वीकृत किये गये हैं। हमने इस अध्याय 
के आरम्भ में ही आश्व० यु० सू० (१।७।१-२) का उल्लेख कर दिया है। इस गृह्मसूत्र के टीकाकार हरदत्त एवं नारायण 
ने वर्णव किया है कि कुछ देशों में विवाह के उपरान्त ही पति-पत्वी में शरीर-संबंध स्थापित हो जाता है, किन्तु इस 
यूह्यसूत्र (१११०) के अनुसार लम्बी अवधि नहीं ती कम से कम तीन रातों तक ब्रह्मचय रखना चाहिये । किन्तु 
टीकाकारों ने यहाँ पर देश की रीति की अपेक्षा गृद्यसूत्र-वचन को बरीयता दी है। आप» गृ० सू० (२१५) ने कहा 
है कि लोगों को स्हियों से विधि सीखनी चाहिये, अर्थात्‌ देश के आचार के अनुसार विधि के पालन में स्त्रियों की सम्मति 
ली जानी चाहिय । इस गुह्मसूत्र के टीकाकार सुदर्शनाचार्य का कहना है कि कुछ विशिष्ट कृत्य, यथा--नक्षत्रपूजा, 
अंकुरारोपण एवं प्रतिस॒र (कलाई में बाँधा जानेबाला धागा) रीति-अप्त कृत्य हैं और वैदिक मंत्रों से सम्पादित होते 
हैं। काठक गृह्यसूत्न (२५७) ने देशों एवं कुलों के आचारों अथवा रीतियों को विवाह के लिए भान्य ठहराया है 
और टीकाकारों ने ऐसे आचारों की चर्चा भी की है, यथ[--देवपाल ने आगमन-उद्देश्य के कथन, कन्या के भाम के 
उच्चारण, कुलदेवता की पूजा, लत्ता-फूलों के फेंकने की ओर संकेत किया है। टीकाकार ब्राह्मणबल का कथत है कि 
कश्मीर में विवाह के समय सास अथवा कोई सधवा नारी वर और वधू के सिरों पर शुभसूचक माला बाँधती है, सास 
वर के पैरों, घुटनों, कंधों एवं सिर पर पुष्प रखती है और कन्या के शरीर के उन्हीं स्थानों पर उलटी विधि से पुष्प 
(पहले दायें अंग पर, तब बायें अंग पर) रखे जाते हैं । 

हरदत्त (गौतम १११२०) ने चिम्न रीतियों का उल्लेख किया है; चोल देश में, जब सूर्य वृष राशि में रहता है 
वो कुमारियाँ विभिन्‍न रंग के वर्णों से पृथ्वी पर सूर्य के वृत्त को परिचारकों के साथ खींचती हैं और प्रातः-सायं पूजा 
करती हैं; मार्यशीर्ष की पूर्णिमा को कुमारियाँ आभूषण घारण कर याँव में घूमती हैं और इस घ्रमण से उन्हें जो कुछ 
प्राप्त होता है, उसे मंदिर की मूर्ति पर चढ़ा देती हैं । जब सूर्य कक राशि में होता है तो वे उम्रा देवी की पूजा करदी 
हैं और (जब चन्द्रमा पूर्वा फाल्युनी नक्षत्र में रहता है) देवताओं को उद्दं (मुंदूग) के दाने चढ़ाती हैं। जब सूयं 
मीन राशि में होता है और चन्द्रमा उत्त रा फाल्युनी में, तो गृहस्थ लोग लक्ष्मी की पूजा करते हैं। और देखिये आप० 
ध० सू० (२।६।१३।६० ) एवं बृहस्पति तथा तंत्र वातिक, जिनके कथनों का उल्लेख इस सिलसिले में ऊपर किया जा 
चुका है। इसी प्रकार के अन्य लेखकों द्वारा प्रस्तुत दृष्टांत उपस्थित किये जा सकते हैं, किन्तु हम स्थानाभाव से उनका 

यहाँ उल्लेख नहीं करेंगे । 

ह पारस्करग ह्यसूत्र (१८) के मत से ग्राम-वचनों का भी पलत किया जाना चाहिये--“विवाह और अंत्पेष्टि 
कृत्यों के विषय में गाँव में अ्वेश करना चाहिये” (ग्राम-वृद्धों की सम्मति ली जानी चाहिये), क्योंकि “ग्राम इन दोनों 
विषयों में प्रमाण माना जाता है। 

प्राचीन काल से लेकर आज तक बहुत-से जाति-आचारों एवं प्रचलनों को मान्यता मिलती रही है। गौतम 
(११२०), वसिष्ठ (१॥१७), मनु (१॥१९८, 5।४१ एवं ४६), कौटिल्य (३३७) तथा शुक्र (४५॥४७) 
नें जाति-आचारों की वेधानिकता पर बल दिया है और राजा द्वारा उन्हें रक्षित एवं शासित किया जाना! 
माना है। याजञ० (१।३६१) ने उन लोगों को राजा द्वारा दंडित होने योग्य माना है जो कुल, जाति 
श्रेणी या वर्ग के आचारों से हट जाते हैं। कात्याथत (४०) नें व्यवस्था दी है कि राजा को प्रतिलोम जातियों 
के स्थिर आचारों एवं पव॑तीय दुर्यों या दुलंध्य स्थानों के निवासियों के व्यवहारों का भी तिरस्कार नहीं 
करना चाहिये, भले ही वे स्मृति-नियमों के विरोध में पड़ जाते हों। परिभाषाप्रकाश में मित्र सिश्र ने कहा 


जाति, बर्गं, विधर्मों लोगों के आचोरों की स्वीकृति रद्द 


है कि नैतिक दोषों से रहित अच्छे शूद्रों के आचार, उनके पुत्रों और अन्यों के लिए अनुल्लंघनीय हैं (भले ही वे बेद 
को न जानते हों) । 
पश्चिमी देशों की तुलना में प्राचीन भारत में अत्यधिक धामिक सहिष्णुता पायी जाती थी। देखिये इस ग्रंथ 
का खंड २,अध्याय ७ एवं अध्याय १६ जहां पर हमने इस विषय में कुछ प्रकाश डाल दिया है। अशोक ने अपने सातवें 
स्तम्भ[भिलेख (एपि० इ०, जिल्द २, पृ० २७२) में कह्द हैं कि उसने संघों, ब्राह्मणों, आजी बकों और अन्य सम्प्रदायों 
(पाषंडीं) की परवाह (मत-रक्षा ) को है। भगवदगीता (5।२३-२५) ने घोषणा की है कि जो भक्त अन्य देवताओं 
की पूजा करते हैं वे स्वयं कृष्ण की ही पूजा करते हैं और जो पितरों एवं अन्य तत्त्वों की पूजा करते हैं, वे भी कांक्षित 
फल की प्राप्ति करते हैं! मानसोल्ल|स ने प्रतिपादित किथा है कि दूसरे देवताओं के प्रति निन्‍दा एवं घृणा का परि- 
त्याग करना चाहिये और किसी मूर्ति या मन्दिर को देखकर श्रद्धा प्रकट करनी चाहिये त कि घृणा की दृष्टि से आगे 
चला जाता चाहिये । विभिन्‍ल प्रदेशों के लोगों ने निस्‍्संदेह एक-दूसरे के आचारों और रीतियों की खिल्ली उड़ायी है, 
उदाहरणायं, 'जीवन्मुक्तिविवेक' नामक दार्शनिक ग्रंथ का कहुना है कि दक्षिण के ब्राह्मण उत्तर के ब्राह्मणों को मांस- 
भोजी कहकर निन्दित करते हैं और उत्तर के ब्राह्मण दक्षिण के ब्राह्मणों को मातुलकन्या से विवाह करने के कारण 
गहित कहते हैं। उन्होंने इसलिए भी उन की निन्‍दा की है कि दक्षिणी ब्राह्मण लोग मेलों अथवा यात्वाओं में मिट॒टी के 
बरतन लेकर जाते हैं। यह धामिक सहिष्णुता सम्बन्धी सामान्य मनोवुत्ति का ही फल था कि स्मृतियों एवं निबन्धों 
में नास्तिक सम्प्रदायों के आचारों को राजा द्वारा शासित होने को कहा है। याज्ञवत्क्य ने व्यवस्था दी है कि राजा 
को श्रेणियों, व्यवसायियों, पायंडों एवं सैनिकों के धर्मों अथवा विधियों को खंडित होने से बचाना चाहियें। * १ नारद 
(समयस्यथानपाकर्स, १-३) ने कहा है कि राजा को पाषंडों, व्यापारियों, श्रेणियों एवं अन्य वर्गों के समयों (रीतियों या 
विधानों) की रक्षा करनी चाहिये और जो भी परम्परागत आचार-कृत्य, उपस्थिति-विधि एवं जीविका-साधन आदि 
उनमें विशिष्ट रूप से पाये जायें उनको राजा द्वारा बिता किसी परिवतन का रंय लगाये छूट मिलनी चाहिये । बह- 
स्पति ने प्रतिपादित किया है कि कृषकों, कारुओं, मल्लों(कुश्तीबाजों), कुसी दिओं (ब्याज पर घन देनेवालों) ,श्रेणियों, 
नत॑कों, पाषंडों और चोरों के विदादों का निर्णय उनकी रीतियों के अनुसार होना चाहिये । ३ ९ह समें कोई सन्देह नहीं है कि 
कुछ स्मृतियों ने नास्तिकों आदि के लिए कठिन नियम बना दिये हैं। गोतम (६१७) के मत से स्नातक को स्लेच्छों, 
अपवित्न लोगों एवं परपियों (अघा्िकों) से बातचीत नहीं करनी चाहिये ।३ *सतु (६२२५) का कथन है कि राजा 
को राजधानी के जुआरियों, नर्तेकों, नास्तिकों (पाषंडों), शॉडिकों (सुराजीबियों) आदि को निकाल बाहर करना 
चाहिये । मनु (४३० ) ने पुनः कहा है कि नास्तिकों, दुष्टों आदि को शब्दद्वारा अर्थात्‌ मौखिक रूप से भी आतिथ्य 
नहीं देना चाहिये । जहाँ नास्तिक लोगों का आधिपत्य हो गया हो वहां निवास नहीं करना चाहिये । याज्ञ ० (२७० ) 
एवं नारद (ऋणादान १८०) के मत से पाषण्डियों या नास्तिकों को साक्षी नहीं बनासा चाहिये ! इन उक्तियों की 
व्याख्या कई ढंग से की ज। सकती है। सम्भवत: गौतम एवं मनु के वचन उन युगों के द्योतक हैँ जब कि बौद़ों एवं 
जैंनों तथा वेदधर्मानुयायियों के मनोभावों के बीच पड़ी गहरी खाई तब तक ताजी ही थी, अर्थात्‌ उन्हीं दिनों वे वेद- 


३१. भेणिनेगसपालंडिगणानामसप्ययं विधि: + भेद ठौ्ां न॒पो रक्षेत्युबर्दात्त च पालयेत्‌ ॥ याज्ञ० (२१४२) 

३२. कीनाशा: कारका मल्‍्लाः कुसोदश्रेणिनतेकाः । लिगिनस्तस्कराश्चीव स्थेन धर्मेण निर्णयः । बुहु० (ब्य० 
सा० पृ० २८१; ज्य० नि०, पृ० ११; व्य० प्र०, पृ० २३) 

२३, न स्लेच्छाशुच्यधामिक: सह सस्भाषत ! घौतम (दै/१७) । 


डे८० भमंशास्त्र का इतिहास 


विरोधी धमं उदित हुए थे और उन के विरोध में बातें कही जाने लगी थीं किन्तु उपयुक्त व्यवस्थाओं में अधिकांश 
वेदानयायियों के लिए व्यक्तिगत रूप में ही प्रतिपादित हुई थीं । उन्तसे नारद, बृहस्पति आदि के उपर्युक्त वचन 
खंडित नहीं माने जा सकते | बिना किसी विरोधाभास के यह बात कही जा सकती है, कि चौंथी शताब्दी के उप- 
रान्त भारतीय शासननी ति सभी प्रकार के धर्मों के रक्षण करने में प्रवृत्त थी, अर्थात्‌ राजा किसी भी प्रकार किसी 
के धामिक भामलों में हस्तक्षेप नहीं करता था । 

कुलाचारों के विषय में हम आगे कुछ विशेष संकेत करेंगे । और देखिये इस ग्रन्थ का खंड २, अध्याय ६ । 

विभिन्‍न वैदिक शाखाओं के अनुयायियों हारा अनुमोदित या उनमें पाये जानेवाले तथा गृद्यसूत्रों में वणित 
धार्मिक कृत्यों के विषय में जो आचार, रीतियाँ आदि हैं उनके विषय में निबत्धों ते बहुत से उदाहरण उपस्थित 
किय हैं । दृष्टास्त-स्वरूप हम कुछ उदाहरण यहां दे रहे हैं।याज्ञ० (१२४२) के मत से श्राद्ध के लिए आमन्त्रित 
ज्ाह्मणों को भोजन कराने के उपरान्त ही पितरों को पिंड देना चाहिये, किन्तु मनु (३३२६१) ने कहा है कि ब्राह्मणों 
को भोजन कराने के पहले भी पिण्डदान किया जाता है। स्मृतिचन्द्रिका (श्राद्ध, पृ० ४७१) का कथन है कि इस 
विषय में अपनी वैदिक शाखा का अनुसरण करना चाहिये ! पंचमहायज्ञों में एक पितृयज्ञ भी है, जो कुछलोगों (यथा 
कात्यायन) के मत से तर्पण है और मन्‌ (३॥८१) के मत से श्राद्ध है, किन्तु 'स्मृतिचन्द्रिका! (१, पृु० २०८) का 
कथन है कि इंस विषय में अपनी शाखा का अनुसरण करना चाहिये । यही बात तपंण के विषय में भी लागू है 
(स्मृतिच० १, १० १६१ एवं मदनपारिजात प० २८६) । गर्भाधान के मास में, जब कि सीमन्तोश्नयन संस्कार किया 
जाता है, अपने गृहयसूत्र के नियमों का अवुसरण करवा चाहिये (स्मृतिच० १, पू० १७ एवं परा० मा० १, भाग 
२, १० २२) । यही बात नामकरण संस्कार के विषय में भी है (ल्मृतिचं० १, पु० २१ एवं परा० मा० १, भाग २ 
पृ० २४) । गौतम (११४२१-२२) आदि का कथन है कि राजा कों श्रेणियों तथा समुदाय की रीतियों का पालन 
कराना चाहिये । ऐसी रीतियों के विषय में देखिये इस खंड के अध्याय २१ का भारम्भिक अंश । 


अध्याय ३४ 
कलियर्ण्य 
(कलियुग में वर्जित कृत्य) 


हमने गत अध्याय में इसकी चर्चा कर दी है कि कतिपय स्मृतिवचनों के विरोधात्मक स्वरूपों के समाधान 
की विधियों में एक विधि अथवा एक स्थापता ऐसी थी कि उन वचनों में कुछ यूग'न्तर (अतीत युग) से संबंधित कहे 
गये थे । उदाहरणार्थ, जब हारीत ने स्त्रियों के लिए उपनयन-संस्कार की व्यवस्था दी तो 'स्मृतिचन्द्रिका' (१, पु० २४) 
एवं पराशरमाधवीय (१, २, पृ० ८३) ने कहा कि वह वचन कल्पान्तर अर्थात्‌ अन्य प्राचीन युग का द्योतक है। इस 
भ्रंथ के द्वितीय खंड में कतिपय स्थानों पर कलियुग में वजित बहुत से क्ृत्यों की ओर संबेःत्त कर दिया गया है । इस 
संबंध में एक मह्वपूर्ण बात यह है कि जब 'पराशरस्मृति' (१।२४) ने स्पष्ट रूप से कलियुग के धर्मों की व्यवस्था 
कर दी थी, तब भी आदित्यपुराण” (जिसे १२वीं शताब्दी एवं पश्चात्काल के लेखकों ने बहुधा उद्धृत किया है) ने 
निम्न बातें (जो पराशर द्वारा कलियुग के लिए व्यवस्थित ठहरायी गयी थीं, ४३० एवं १९२२) कलियुग में बजित 
मानी हैं--विधवाविवाह (पराशरस्मृति ४३०), ज्ञानी एवं चरित्ववान्‌ ब्राह्मणों के लिए जन्म-मरण-सम्बन्धी अशुद्धता 
की अवधि में भिन्‍नता (पराशर० ३।५-६) एवं शूद्रों की पाँच कोटियों के यहाँ भोजन करने के लिए प्राह्मण को 
अनुशति (पराशर० ११२१) ।* अतः युग सम्बन्धी सिद्धान्त के उद्भव एवं विकास तथा कलिवर्ज्य के विषय में 
छानबीन करना आवश्यक हे। 

महाभारत (शान्ति० ५६), मनु (१८१), नारद (१॥१-२), बृहस्पति एवं पुराणों के अध्ययन से यह प्रकद 
होता हे कि उनके कथनानुराार आदिकाल में आदर्श समाज की स्थापना थी, जो क्रमशः पश्चात्कालीन यूगों में अववति 
को प्राप्त हो गयी और मानव की नैतिकताओं, स्वास्थ्य एवं जीवन-विस्तार में क्रमशः ह्वास दिखायी देने लगा। किन्तु 
उन्होंने इस बात में भी विश्वास रखा कि इस प्रकार की अधोगति सुदूर भविष्य में नैतिक विशिष्टता के कारण समाप्त- 
सी हो जायगी । दुःख की बात यह है कि सभी उपस्थित त्रंथों में यही बात प्रकट की गयी है कि उनका युग पापयुत् 
है; किसी भी ग्रंथ मे यह नहीं कहा कि विशिष्ट सुन्दर-युग निकट भविष्य में प्रकट होनेबाला है । 

वर्धान नैतिक अध:पतन वाले सिद्धान्त का मूल ऋग्वेद में भी मिलता है। यम और यसी के प्रसिद्ध उपा- 
स्यान में यम ने एक जगह आक्रोश किया है (१०॥१०।१०)--वे युग अभी आनेवाले ही हैं जब भगिनी (बहिन ) अपने 


१. पराशरस्तृति (४३०) के कुछ मुद्रित संस्करणों में आया है--नष्ठे म॒ले प्रव्जिते क्लीबे च पतिते पतौ। 
पंचस्वापत्सु नारोणां पतिरन्यो न विद्यते | जिसे पराशरमाधबोय (२।१, पृ० ५३) ने न्र्‌ टिपूर्ण माना है और कहा है 
कि कट्टर लोथों ने ही यह अनर्थ किया है ! माधव ने 'पत्िरन्यों न विद्यते' को स्थान पर 'पतिरन्यों विधोयते' को 
शुद्ध माना है और कहा है-'अय॑ च पुनरद्वाहो युगान्‍्त रविषयः ।! पराशरस्मृति का यह श्लोक नारद (स्त्रीपुसप्रकरण 
ई७) में मो पाया जाता है । 


पैर धम्रंशास्त्र का इतिहास 


लिए अयोज्य (बहिनों के लिए अयोग्य ठहराये गये) कार्य करेंगी । ऋग्वेद में कम से कम ३३ बार युग शब्द का प्रयोग 
हुआ है किन्तु इसका वास्तविक अर्थ कुछ अंशों में संदेहास्पद है । कुछ स्थानों पर इसका तात्पये 'जुआ'(बैल जोतने का 
विशेष काष्ठ) है (ऋ० १०६०८, १०१०१ एवं ४) | कतिपय स्थानों पर इसका सम्भवत: अर्थ है अल्प काल की 
अवधि (ऋ० ३२६१३) । सामान्यतः इसका अर्थ है एकपीढ़ी (ऋ० १,६२॥११, १॥१०३॥४, ११२४२, २२१२, 
रे।३ ३।८, ५१२२॥४) । ऋषयण्वेद (१(१५८।६) में 'दीघंठमा मामतेयो जुजुर्वान्‌ दशमे युगे' में युग का सम्भवत: अर्थ 
है चार यारपांच वर्षों की अवधि', जब कि ऋग्वेद (६।१५॥८, ६८५, १०७२२, १०६४११२, १०६७।१) में इसका 
तात्पयं है (समय की एक लम्बी अवधि! | अथवंबेद (८!२१२१) में युग का सम्भवत: अर्थ है कई सहस्र वर्षों का काल, 
दो युग दस सहस्त वर्ष से अधिक का काल कहा गया है (शर्त तेष्युतं हायनान्‌ हे गूगे त्लीणि चत्वारि क़रमः ) | यहाँ पर चार 
युगों की और स्पष्ट संकेत है और यह भी परिलक्षित होता है कि युग एक लम्बे काल का थयोतक है । ऋउ्वेद के मंत्रों 
में युग शब्द का जो भी अर्थ हो किन्तु वहाँ कुत, त्रेत्ता, द्वापर एवं कलि नामक विख्यात युगों के नाम नहीं आये हैं। ऋग्वेद 
में उल्लिखितु “कृत” शब्द का अर्थ कदाचित्‌ दूत में पासे या विभीतक के बीजों का सुन्दर उत्क्षेपण (फेंकना) है (ऋ० 
१०।३४॥६ एवं १०४३५) । अथवंबेद (७५२२, ५, ६) में 'कृत' का यही अर्थ हैं । कलि ऋऋटरवेद के (८६६१५) 
मंत्र का लेखक है ('कालयो मा विभीतन' अर्थात्‌ हे कलि के वंशज, भय मत करो) । ऋ० (१०३६८) में आया है कि 
अश्विनी ने बढ़े कलि का कायाकल्प कर दिया । और देखिये ऋग्वेद (१॥११२।१५) जहाँ ऐसा उल्लेख है कि कलि को 
अएवनो से एक पत्नी प्राप्त हुई ।किन्तु कल्लि का पासे फेंकने वाला अर्थ ऋग्वेद से नहीं प्रकट होता ।अर्थववेद ( ७११४।१ ) 
में कलि का अर्थ पाये फेंकने के अर्थ में है। कृत, त्रेता, द्वापर एवं आस्कन्व नामक शब्द तैं० सं० (४३।३ ), दाज० 
सं० (३०१८) एवं शत० ब्रा०(१३।६।२।६-१०) में प्रयुक्त हुए हूँ।* पश्चात्कालीन साहित्य में कलि को तिष्य कहा 
गया है (यथा भीष्मपर्व १०३ में) । तै० ब्रा० (३१४१६) में “आस्कत्द” के स्थान पर “कलि' शब्द प्रयुक्त हुआ है १ 
ऊपर के सभी स्थानों में कृत और जन्य तीन शब्द दूत में उत्क्षेपण (फेंकने ) के अर्थ में प्रयुक्त हुए है | ते ०ब्रा० (१॥४- 
११) में “४ स्तोम (त्विबृत, पंचदश, संप्तदश एवं एकविश) कृत हैँ और पाँच कल्नि हैं' ऐसा पढ़ते है । इससे प्रकट होता 
है कि कृत चार बार या चार के युने के अर्थ में लिया जाता था और कलि उस फेंकने के अर्थ में लिए जाता था जब चार 
के भाग देने पर एक शेष रहता था। ऐतरेय ब्रा० ने कृत एवं अच्य तीन शब्दों का प्रयोग मानवक़रिया के अपेक्षाकृत अधिक 
उपादेय स्वरूपों के रूपक अथे में किया है--“सोया हुआ व्यक्ति कलि है, उठने के लिए सन्नद्ध होते समय वह दापर 
हो जाता है, जब उठता है तो त्रेता हो जाता है और जब इधर-उधर चलने लगता है तो कृत हो जाता हैं ।” * शतपथ ब्रा० 
' (४४६) ने कलि को 'अभिभ््‌' (हरानेवाला) कहा हैं और निर्देश किया हे कि कलि वह पाँच का उत्क्षेपण है जो 
अन्यों को हरा देता है । 'छान्‍्दोग्योपतिषद्‌' (४॥१॥४) में आया हैं--“जिस प्रकार(च्ूत खेल में) सभी नीचे के उत्क्षेपण 


२. इंदसुग्राय अश्नवे लमो यो अक्षेषु ततूव॒शी । धुतेत कलि शिक्षामि स नो मुडातीदुशे ॥ अथर्य ० (७।११४।१)। 
अक्षराजाय कितवं कुतायादिनवदर्श त्रेताये कल्पिनं द्वापरायाधिकल्विनमास्कन्दाय सभास्थाणुम्‌ । बाजसनेयों संहिता 
(३०१८) । कृताय सभाकिन ब्रेताया आदिनवदर्श द्वापराय बहिःस्द कलये सभास्वाणुम्‌ । तैत्तिरीय ब्राह्मण 
(३॥४।१६) । 

३. ये थे चत्वार: स्तोमा: छुते तत्‌ । अथ परूच कलि: सः । तस्माचचतुष्टोम: । तं० ब्रा० (११४११) । 

४. कलि: शयानों मबति संजिहानस्तु द्वापर: । उत्तिष्ठस्त्रेता भवति कुतं सम्पद्यते चरन्‌ ॥॥ ऐसरेय ब्राह्मण 
(३३३) । 


कृत, भेता, युग आदि के कालबाचक अर्थ की खोज परे 


झइत क्षेपण में परिगणित हो जाते हैं, उसी प्रकार उस (रैक्‍्व) के पास मनुष्यों द्वारा सम्पादित अच्छे कर्तंव्यों का प्रभाव 
चला आता है।” यहाँ शंकराचार्य ने व्याख्या की है कि ४ चिह्नों वाला क्षेपण कृत है और ३, २या १ चिह्नों वाले 
उत्क्षेपण क्रमशः लेता, ढ्वापर और कलि कहे जाते हैं। मुंडकोपनियद्‌ (११२॥१) ने ल्लेता की ओर संकेत किया है; “यही 
सत्य है; वे यज्ञ संबंधी कृत्य जिन्हें ऋषियों ने मंत्रों में देखा, क्वेता में कई प्रकार से सम्पादित हुए हैं।* अन्तिम वाक्य 
की व्याख्या शंकराचाय ने दो प्रकार से की है, जिसमें प्रथम यह है---होता, अध्वर्यु एबं उद्गाता नामक तीन पुरोहितों 
के कर्मों के रूप में जो विर्दे शित है, वह तीनों वेदों पर आधारित है, और विकल्प से त्नेता युग की ओर संकेत करता है। 
इस विवेचन से यह प्रकट होता है कि वेदिक साहित्य के अन्तिम चरणों तक अर्थात्‌ उपनिषदों तक कृत, त्रेत। एवं कलि 
चूत-क्रीडा में पासा फेकने के अर्थ में प्रयुक्त होते थे और यह सन्देहात्मक है कि वे विश्व के विभिन्न युगों के द्योतक 
थे | यहाँ तक कि महाभारत में भी कृत और द्वापर शब्द उसी अर्थ में लिये जाते थे (विराठपर्ब ५०२४) । गोपथ 
ब्राह्मण (१॥२८) में द्वापर युग के आरम्भ की ओर संकेत है। 
वेदांगज्योतिष में भी 'युग' शब्द थाँच वर्षों की अवधि का द्योतक है (पञ्चसंवत्सरमयं युगाध्यक्ष॑ प्रजापतिम्‌ ) । 
प्राचीन पितामहसिद्धान्त के मत से वराहमिहिर की पंच सिद्धान्तिका (१२।१) में युग' का अर्थ होता है सूर्य और चन्द्रमा 
के पाँच वर्ष ; रविशशिनो: पञ्च युग॑ वर्षाणि पितामहोपदिष्टानि)। 5 यही अथं शान्तिपर्व (११३८) में भी है। निरुक्‍्त 
(११२० ) ने प्राचीन ऋषियों और पश्चात्कालीन ऋषियों में अन्तर इस प्रकार व्यक्त किया है--प्राचीन ऋषि 
साक्षात्कृतधर्मा (धर्म के प्रत्यक्षदर्शी) थे और उन्होंने असाक्षात्कृत धर्म वाले ऋषियों को शिक्षा द्वारा मंत्र ज्ञान दिया ।५० 
किन्तु इसने न ठो चारों युगों के सिद्धान्त का वर्णन किया है और न किसी प्रकार का संकेत ही किया है। गौतम (१॥ 
३-४) एवं आप० ध० सू० (२।६।१३।७-६) ने स्पष्ट कहा है कि “प्राचीन ऋषियों में धर्मोल्लंघन एवं साहस के कार्य 
देख गये हैं, किन्तु आध्यात्मिक महत्ता के कारण वे पापी नहीं हो सके, किन्तु पश्चात्कालीन मनृष्य को आध्यात्मिक 
शक्तिदौबेल्य के कारण वसा नहीं करना चाहिये, नहीं तो बह कष्ट में पड़ जायगा।' यहाँ पर स्पष्टतः प्राचीन ऋषियों 
एवं पश्चात्कालीन ऋषियों के आध्यात्मिक गृणों के विषय में अन्तर बताया गया है. किन्तु चारों युगों के नामों अथवा 
उनके सिद्धान्त के विषय में कुछ भी नहीं कहा गया है। आय० घ० सु० (१।३५।४) का कहना है कि आगे के मनुष्यों 
में नियमातिक्रमण के कारण ऋषि उत्पन्न नहीं होते ।८ अतः ऐसा कहना सम्भवतः स्रामक. न सिद्ध होगा कि गौतस 
एवं आपस्तम्ब के आरम्भिक धर्मंसूत्नों के समय में भी युग-संबंधी सिद्धान्त का पूर्ण विकास नहीं हुआ था, 
यद्यपि दोलों ने यही कहा है कि वे पतन के युग॒ में हैं और मंत्रद्रष्टा ऋषियों के उपरान्त वाले ऋषि लोग 
निकृष्ट हैं । 
युगों की सिद्धान्त-सम्बन्धी निकटतम सीमा के स्थापन में हमें राजाओं द्वारा उपस्थापित शिलालेख आदि 
सहायता देते हैँ। अशोक के शिलालेख (संख्या ४,५) में जो कालसी और दो अन्य स्थानों के हैं, विम्त शब्द आये हैं---- 
आव कर्प' (यावत कल्पम्‌) तथा गिरनार वाले में 'आब सम्दर कप', जिसका अ्थ है “कल्प के अंत तक्‌” या “कल्प 


५. तदेतत्सस्य॑ मंत्रेबु कर्माणि कबयो याभ्यपश्यंस्तानि त्रेतायां बहुधा संतताति । मुडकोप० (१।२।३ )। 

६. माघशुक्लप्रपश्नस्थ पोषकृष्णसमाएितः । युगस्य पंचवर्षस्थ कालज्ञानं प्रचक्षते । बेदांगज्योतिष ( ४)। 

७. साक्षात्कृतधर्माण ऋषयो बभवुस्तेः्साक्षास्कृतधंसंस्य उपदेशेन मन्श्रास्सप्राद: । निरकत (१२०) । और 
देखिये वनपर्ब (१८5३-६७ ) । 

८. तस्मावृषयोः्वरेषु व जायन्ते नियमातिक्रमात्‌ | आप० ध० सु० (११२श४) । 


छैपड धमंश[स्त्र का इतिहास 


के अंत तक जब कि संबर्त नामक बादल एवं अग्तियाँ उभड़ेंगी। देखिये कार्पस इंस्क्रिप्शनम्‌ इंण्डिकेरमू, जिल्द १, 
यु० ८, १०, ३०-३३ | इससे प्रकट होता हूँ कि कल्प (काल की वह लम्बी अवधि जिसके अंत में विश्व का प्रलय होता 
है) की भावना, जो युयों के सिद्धान्त का एक अंश है, ईसा के पूर्व तीसरी शताब्दी में उत्पन्न हो चुकी थी | रुद्रदामन्‌ 
(१५० ई०) के जूनागढ़ अभिलेख में आया है--“वायु जिसका वेग युग के निधन (अंत) के सदूश घोर (भयानक) 
था' देखिये एपिग्रैफिया इण्डिका, जिल्‍द ८, पृ० ३६ एवं ४३। पत्लव राजाओं (तीसरी या चौथी ई०) के आरम्भिक 
शिलालेखों में वे “कलियुग के बुरे प्रभावों के कारण गते में पड़े धर्म को निकालने में सदैव तत्पर” कहे गये हैं (कलियुग- 
दोषावसब्नधर्मोद्धरणनित्यसब्द्धस्य ) । गुप्तकाल (४१५-१६ ई० ) के ६६वें वर्ष के एक अभिलेख में ध्रुवशर्मा को कृत 
यूग के सद्धर्म का पालक कहा गया है । और देखिये गुप्ताभिलेख संख्या ५५, पृ० २३७ एवं २४० जहाँ कृत युग का 
वर्णन है और तालगुंड अभिलेख (एपि० इन्डि०, जिल्द ८, पु० ३४) जहाँ कलियुग की ओर संकेत है । पश्चात्कालीन 
अभिलेखों का हवाला देना नितान्त आवश्यक नहीं है। उपर्युक्त विवेचन से स्पष्ट होता है कि यूगों और कल्पों के 
सिद्धान्त का उदय ईसा पूर्व चौथी या तीसरी शताब्दी में हो गया था और ईसा के उपराल्त प्रथम शताब्दी के आते-आते 
उनका पूर्ण विकास हो गया। पूर्ण विकास के लिए लम्बी अवधि आवश्यक है। उदाहरणार्थ, ब्रह्मगुप्त (ब्राह्मस्फुट- 
सिद्धान्त ११॥१०) का कथन है कि युगों, मतुओं एवं कल्पों का सिद्धान्त जो आय॑भट द्वारा प्रतिपादित था, स्मृतियों 
द्वारा प्रतिपादित सिद्धात्त से भिन्न था। 
यदि हम संस्कृत-साहित्य का पर्यवलोकन करें तो उपर्युक्त निष्कर्ष की सिद्धि हो जाठी है ! महाभारत (बव- 
बवे के अध्याय १४६ एवं १८८, शान्तिपर्व के अध्याय ६६, २३१-२३२), मनु (अ० १), विष्णु ध० सू० (१६।१-२१) 
पुराणों (यथा विष्णु ११३, ६।३; माकेण्डेय ४६; ब्रह्म २३६-२२०; मत्स्य १४२-१४४) एवं ब्रह्मग॒प्त जैसे ज्योति- 
षियों के ग्रंथों में युगों एवं मन्वन्तरों के सिद्धान्त की चर्चा संक्षेप में निम्न रूप में मिलती है--कृत, त्रेता, हापर एवं कलि- 
यूग तथा संध्या (जो प्रत्येक युग के पूवे का काल है) एवं संध्यांश (जो प्रत्येक युग के उपरान्त का काल है) मिलकर 
१२,००० वर्ष होते हैं, अर्थात्‌ कृत, त्वेता, द्वापपर और कलियुग क्रम से ४,०००, ३,०००, २,०००, १,००० वर्षों 
की अवधि के होते हैं तथा संध्या एवं संध्यांश क्रम से ४००, ३००, २००, १०७ वर्षो की अवधियों के द्योतक है' 
(अर्थात्‌ कृत की संध्या ४०० वाली एवं संध्यांश ४०० वर्ष बाला आदिन्मादि) । किःतु ये दिव्य वर्ष हैं। प्रत्येक 
दिव्य वर्ष ३६० मानवीय वर्षों के बराबर होता है। अतः चारों युगों के मानव वर्षो की जानकारी के लिए हमें १२,००० 
में ३६० का गृणा करना होगा (अर्थात्‌ वास्तविक संख्या ४३,२०,००० है) । कृतमुग अपनी संध्या एवं संध्यांश के 
साथ १७,२८,००० मानवीय वर्षो के बराबर होता है, त्रेता १२,द६,००० वर्षों के बराबर, दवापर 5,६४,००० वर्षों 
के बराबर और कलियुग ४,३२,००० वर्षों के बराबर होता है। ये चारों युग मिलाकर कभी-कभी चतुर्यृग (मन्‌ १॥७१) 
या केवल युग [व्पर्वे १४०।२७; शान्ति प० २३२२६) के नाम से पुकारे गये हैं; इस चारों युगों के १००० वर्ष 
ब्रह्मा के एक दिन के बराबर होते हैं जिसे कल्प की संज्ञा दी गयी हैं। यही बात ब्रह्मा की रात्रि की अवधि के बारे में 
भी है। कल्प के अन्त में विश्व ब्मा में लीच हो जाता हैं जिसे प्रलय कहा जाता है और ब्रह्मा की राक्ति के अन्त में विश्व 
का पनः उदय होता है। ब्रह्मा के एक दिन में १४ मनु होते हैं। अतएव प्रत्येक मन्‍्वन्त र लगभग ७१ चतुयु गों (१०००- 
<- ब४) के बराबर होता है । ब्रह्मा की आयु सौ वर्ष हैं जिसका आधा समाप्त हो गया है, अतः वर्तमान समय 


&. मिलाइये 'ततः संबतंको बह्िवायुना सह भारत। लोकमाविशते पूर्वमादित्येरूपशोधितम्‌ || बनपद 
(१८८६६) 


पुमों की गणना और स्वभाव दद्‌ 


ब्रह्मा के जीवन का अर्धाश अथवा हितीय पराध॑ कहा जाता है और आज का चलता हुआ कल्प वाराह कहा 
जाता है। 
उपर्थुक्त विवेचन से प्रकट होता है कि पुराणों के मत से विश्व की उत्पत्ति और उसका प्रलय कई बार हुआ है 
और इसी प्रकार कई मन्वन्तर (मनु० १८०) हुए हैं । अपनी विशेषताओं के आधार पर चारों युग एक दूसरे से भिन्‍न 
हैं। कृत इसलिए कहा जाता है कि इस युभ में प्रत्येक कार्य पूर्ण (कृत )कर दिया जाता है और कुछ छोड़ा नहीं जाता ।१ ९ 
चारों युगों के प्रतीकात्मक रंग हैं एवेतद, पीत, लोहित एवं कृष्ण (वनपर्व १८६॥३२) । छत में धर्म पृर्णता के साथ 
प्रचलित रहता है और चारों पैरों पर खड़ा रहता है (मनु <॥१६ एवं वनवर्व १६०।६ आदि में धर्म को आलंकारिक 
रूप में वृष (बल) कहा गया है) 'और यह आगे के युगों में चौथाई रूप में पतन को इस प्रकार प्राप्त होता है मन्‌ 
4।८१-८ २ 55 शान्ति २३२।२३-२४) कि कलि में केवल एक चौथाई (अर्थात्‌ केवल एक पैर) बच रहता है और तोन 
चौथाई (अर्थात्‌ तीन पैरों) में अधर्म समाविष्ट हो जाता है। कृत में सब लोग रोगों से मुक्त रहते हैं, अभिलषित फल 
प्राप्त करते हैं और मानव-जीवन चार सौ वर्षों के बराबर होता है। कृत युग की ये विशेषताएँ अन्य तीन यूगों में एक 
चौथाई रूप से घटती जाती हैं(मन्‌ १।८३ <« शान्ति २३२।२५)। चारों युगों के धर्म भिन्‍न होते हैं; कृत में तप परम 
धर्म था, तेता में दाशेनिक ज्ञान, द्वापर में यज्ञ और कलि में केवल दान (मनु ११८५-८६ ०-पराशर ११२२-२३ -- 
शान्ति० २३२॥२७-२८) । 
कृत, ले ता, द्वापर एवं कलियुग के धर्मों की उद्घोषणा क्रम से मन्‌, गौतम, शंख-लिखित एवं पराशर ने की है 
(पराशरस्मृति ११२४) । कृत में केवल एक वर्ण था किन्तु कलि के अन्त में सभी शूद्र हो जायेंगे (ब्रह्मा० २२६४२, 
मत्स्य ० १४४।७८)। पराशर (१।२५-२८) ने चारों युगों की विशेषताओं का वर्णन किया है जिसे यहां हम स्थाना- 
भाव से नहीं दे रहे हैं ।॥ मन्‌ (६।३०१-३०२) के मत से युय काल के संकीर्ण अथवा बंधे-बेंधाये भाग नहीं हैं। राजा 
अपने आचरण द्वाश एक युग की विशेषताओं को दूसरे में प्रवाहित कर सकता है। 'मेघातिथि” (मनु ६३०१) ने 
व्यात्या की है कि राजा को इस गलतफहमी में नहीं पड़ना चाहिये कि कल्ि-काल कोई ऐतिहासिक भाग है और वह 
इसलिए कलि या कत नहीं हो सकता, बल्कि बात तो यह है कि राजा अपने आचरण द्वारा प्रजाजनों में कतिपय यगेों कौ 
परिस्थितियों को उत्पन्त कर सकता है। 
बनपर्व (१४६।११-३८), वायु० (३२ एवं ५७-५८), लिग० (३६), मत्स्य० (१४२-१४४), गरुड़ ० 
(२२३), तारदीय ० (पूर्वार्ध ४१) एवं अन्य पुराणों में चारों युगों के स्वभाव का वर्णन है जिसे हम यहाँ स्थानाभाव 
के कारण उल्लिखित नहीं कर सकते । किन्तु महाभारत एवं पुराणों में वणित कलियुग के स्वभाव के विषय की जान- 
कारी आवश्यक है। वनपव॑ (अध्याय १८८ एवं १६०), युगपुराण (गर्मंसंहिता का अ०), हरिवंश (भविष्य० अ० 
३॥५), अहम ० (२२६-२३० ), वायु० (५८ एवं 6&३&१-४२८ ), मत्स्य ० (१४४॥३२-४७), कूम ० (१॥३०), विष्णु 
पु० (६११२), भागवत (१२१२), बह्माण्ड (२३१ ), नारदीय (पूर्वार्ध ४१, २१-८८), लिंग (४०), नुसिह(४४। 
११-४६ ) एवं अन्य ग्रंथों मे अधिकांशत: समान श्लोकों में कलियुग के विषय में बहुत ही निराशाजनक, अन्धकारपूर्ण 
एवं अत्यन्त हृदयस्पर्शी बातें कही हैं । 
प्रमुख बातें ये हैं कि कलियुग में शूद्र एवं म्लेज्छ राजाओं का राज्य होगा, नःस्तिक सम्प्रदायों की प्रधानता 


१०. क्रुतभेव न कर्ंस्य तस्मिन काले युगोत्तमे । वनपर्य (१४६॥११) । 
११. ते चतुष्पात्सकलो निर्व्यजोपाधिवाजित:। बुध श्रतिष्ठतो धर्मो मनुष्ये मरतर्थम ॥। बनपद (१८०६ )। 
श्र - 


८६ घमशास्त्र का इतिहास 


होगी, जाति-सम्बन्धी कर्तव्यों एवं सुविधाओं में उलट-फर होगा और शारीरिक एवं नैतिक शक्तियों का हास 
हो जायगा। 
पुराणों के समय के विषय में मतेक्य न होने के कारण युगों से सम्बन्धित सिद्धान्त के यूर्ण विकासकाल के विषय 
में कहना कठिन है, किन्तु इतना निश्चय के साथ कहा जा सकता है कि चौथी शताब्दी ई० के आते-आते यह सिद्धान्त 
भली-भाँति विकसित हो चुका था । आयंभट ( कालक्रियापाद १० )ने कहा है कि जब महायुग के (कृत, त्रेता एवं द्वापर) 
तीन पाद और ३६०० वर्ष व्यतीत हो चुके थे तो वे २३ वर्ष के थे। आज की गणना के अनुसार वे सत्‌ ४६६ ई& में 
२३ वर्ष के थे, स्पष्ट है, उनका जन्म ४७६ ई०में हुआ था | वराहमिहिर (५०५ से ५८७ ई०)ने अपनी पुस्तक पंच 
सिद्धान्तिका में बहुत-से ज्योतिष सिद्धान्तों के आँकड़ों का निष्कर्ष दिया है, जिसमें रोमक सिद्धात्त भी सम्मिलित है, 
जिसके विषय में ब्रह्मगुप्त का कथन है कि वह स्मृतियों के बाहर की वस्तु है, क्योंकि इसने (रोमक सिद्धास्त ने) यूगों, 
मन्वन्तरों एवं कल्पों को, जिन्हें स्मृतियों ने कालगणना में उपयोगी माना है, छोड़ दिया है। रघुबंश (१५-६६) में 
कालिदास ने धर्में की क्वेता में केवल तीन पैरवाला कहा है ! यह उस समय की बात है जब राम नें इस संसार से बिंदा 
होने के लिए विचार किया था । आज का कोई भी विद्वान कालिदास को पाँचवीं शताब्दी के उपरान्त का नहीं बता 
सकता । अतः युग-सम्बन्धी सिद्धांत ४ ० ० ई० से पहले ही पूर्णता को प्राप्त ही चुका होगा । डॉ० का« प्र ० जायसवाल का 
कथन है कि गरगंसंहिता वाले युगपुराण का अध्याय लगभग ५० ई० यू० सन्‌ में प्रणीत हुआ था। सम्भवतः उनका यह 
विचार ठीक है । 
आजकल कलिवर्ष ५०६१ (बीता हुआ) १४६० ई० या शक संवत १८४५२ या विक्रम संवत्‌ २०१६ 
के बराबर है(यह हिन्दी अनुवाद सन्‌ १६६० में किया गया है) । किन्तु कलियुग के आरम्भ की तिथि के विषय में कई 
मत हैं। उपयुवत गणना के विषय में निष्चितत तिथि ई० पु० ३१०२ की १८वीं फरवरी का शुक्रवार है। एक मत यह 
हैं कि कलियुग का आरम्भ महाभारत की लड़ाई के समय से हुआ (आदिपव २॥१३, शल्य० ६०१२५ एवं वन० १४६। 
३८) । यह मत एंहोल अभिलेख में उल्लिखित हैं जहां यह कहा गया है कि कलियुग का आरम्भ महाभारत की लड़ाई 
से हुआ और ३७३४ वर्ष (बीते हुए) शक संवत्‌ ५५६ के बराबर हैं (७० इ०, जिल्द १, पृ० १, ७)। आय॑भट को यह्‌ 
गणना ज्ञात थी, क्‍योंकि उन्होंने कहा है कि जब वे २३ वर्ष के थे तो महायुग के तीन भाग एवं ३६०० वर्ष व्यत्तीत हो 
चुके थे (कालक्रियापाद, १०)। पुराणों में जी मत प्रकाशित है वह यह है कि जब कृष्ण ने अपना अवतार समाप्त कर 
स्वर्भा रोहण किया तो कलियुग का आरम्भ हुआ ।१ १ इस मत से कलियुग का आरम्भ प्रयम मत के कई वर्ष उपरान्त 
माना जासयया । देखिए मोसलपवें (अ० १॥१३ एवं २।२०) जहाँ कृष्ण के दिवंगत होने के पूर्व के ३६ वर्ष की ओर 
संकेत किया गया है । युगपुराण ने द्रौपदी की मृत्यु के दिन से कलियुग का प्रारम्भ माना है (जे० बी० ओ० आर० 
एस०, जिलल्‍द १४, पु० ४००) । वराहमिहिर १ ३ का एक पृथक मत है। उनका कहना है कि जब युप्तिष्ठिर राज्य 
कर रहे थे तो चित्नशिखण्डी नक्षत्र मधा में थे। यह काल शक-संवत्‌ में २५२६ वर्ष जोड़कर उपस्थित किया गया। 
इससे युधिष्ठिर कलियुग के ६५३वें वर्ष में माने जायेंगे (आज की मणना के अनुसार ), न कि द्वापर में या कलियुग के 


१२. यस्मिन्कृष्णो दिवं यातस्तस्मिन्न व तदा बिने। प्रतिप्नः कलियुगस्तस्थ संझां नियोधतः ॥ वायु०(६द। 
४२५८-४ २४ ) ; ब्रह्माप्ड० ( २७४ २४१) । 

१३. आसन्‌ मधासु मुनयः शासति पृथ्वी युधिष्ठिरे नपती | घड़द्विकपव्चदट्ठियुतः शककासस्तस्थ राज्ञश्च ।| 
बहत्संहिता (१३॥३)। 


कलियुग के आरम्भ की रोमांसा दैप७ 


आरम्भ में । राजतरंग्रिणी (१५६) ने द॒हत्संहिता को उद्धृत कर कहा है कि कौरव एवं पाण्डव कलियुग के ६५३वें 
वर्ष में थे (१४१) । विद्वानों ने बहुत प्रयास करके इस भेद को भिटाना चाहा है और इस विषय में बुहत्संहिता के 
शब्द 'पड़्द्धिक-पञच-द्वियुत:' को कई प्रकार से समझाया है, जो संतोषप्रद समाधान देने में असमर्थ है ॥ हम 'द्विक' 
शब्द को 'दो! के अर्थ में क्‍यों न लें ? लोलावती एबं बुहत्संहिता ने इसे 'दो' के अर्थ में ही लिया है। ;ल्‍ 
शककाल, जो उपर्युक्त श्लोक में आया है, वह पम्चसिद्धान्तिका (११८) एवं बहत्संहिता (८२०-२१) में 
प्रयुक्त शकन्द्रकाल या शकभूपाल से भिन्न है, ऐंसा मानना कठिन है। वराहमिहिर ने कोई ऐसा संकेत नहीं दिया हैं कि 
हम उसे भिन्न मानें। श्री चि० वि० वंद्य ने शक्ककाल को बुद्ध के निर्वाण का काल माना है (महाभारत, एक समीक्षा, 
पु० ८०-८१) । किन्तु ऐसा मानना अनुचित है। उत्का 'बड़्‌ द्विक-पठ्च-द्वियुत: को २५६६ (न कि २५२६) मानना 
बुरा नहीं है, क्योंकि उससे युधिध्ठिर के काल-निर्णय के तक पर कोई बुरा प्रभाव नहीं पड़ता | इस व्याख्या से युधिष्ठिर 
ई० पू० २४८८ ई० में माने जायेंगे न कि २४४८ ई० में । किन्तु 'बट' (६), 'द्विक' (२) आदि शब्दों के साधारण 
मूल्यों को न मानते में कोई तक नहीं है। 
यदि भास्कर वर्मा के निधानपुर त/भ्रपत्नों की तिथि की उचित समीक्षा की जाय तो वराहमिहिर की स्थिति के 
पक्ष में बल प्राप्त हो जाता है। इन ताम्रपत्नों ने भास्कर वर्मा की वंशावली को निश्चित करने के लिए उस नरक से 
आरम्भ किया है जिसका पुत्ष भगदत्त कौरवों की ओर से लड़ा था और अर्जुन द्वारा मारा गया था (द्रोणप्वं, अ० २६) । 
भास्कर वर्मा सातवीं शताब्दी में हब वर्धन का समकालीन था। वह पुण्य वर्मा से १२वीं पीढ़ी में था। अर्जुन से मारे 
जानेवाले भगदत्त कापुत्न वद्नदत्त था जिसके वंशजों ने कामरूप (आश्नाम) पर ३००० वर्षों तक राज्य किया और तब 
पृष्प वर्मा राजा हुआ | यदि हम प्रत्येक राज्य-काल के लिए २०वर्षों की औसत अवधि मानें तो पुष्य वर्मा पाँचवीं शताब्दी 
के आरम्भ में पड़ता है। यदि हम पुष्य वर्मा एवं वज्भदत्त के बीच के ३००० वर्ष जोड़ दें तो हम वज्भदत्त को ई० पू० 
२५०० सन्‌ में पाते है जो महाभारत के सम्भावित काल का द्योतक है । यह वराहमिहिर की गणित तिथि (युधिप्ठिर 
के राज्यकाल की तिथि) ६५३ कलियुग (ई० पू० २४४८ ई० ) की समीपता का द्योतक है। यदि हम यह मान लें कि 
महाभारत की लड़ाई ई० पू० ३१०१ में हुई या कलियुग इसी समय से आरम्भ हुआ, तो पुण्य वर्मा, जो महाभारत 
क्‌ ३००० वर्षों के उपरान्त आविर्भूत हुआ, ई० पू० १०१ में रखा जायग्रा और ऐसी स्थिति में पुष्य वर्मा एवं 
भास्कर वर्मा में ७०० या ७५० वर्षों की दूरी पड़ जायगी । १२ राज!ओं के लिए ७०० या ७४० वर्षों की अवधि से 
प्रत्येक राजा के लिए लगभग ६० वर्षों का राज्यकाल मानना पड़ेगा जो सम्भव नहीं है । अतः निधानपुर अभिलेख 
से महाभारत की तिथि ई० पू० ३१०१ नहीं जँचती, प्रत्युत इससे वराहुमिहिर की ई० यू० २५०० वाली तिथि को 
बल मिल जाता है। 
कूछ पुराणों कु कुछ ऐतिहासिक वचनों से महाभारत एवं कलियुग के आरम्भ के काल पर प्रकाश पड़ता है । 
वायुपुराण (<57४-१५) एवं मत्स्यपुराण (२७३३३६) का कथन है कि परीक्षित के जन्मकाल से लेकर महापझनन्द 
के राज्याभिषक की अवधि १०५० वर्षों की है । भागवतयुराण (१२।२॥२६) में यह अवधि १०१५ वर्षो की है। 
यहाँ पुराण-उक्तियों में कुछ त्रुटि है। मत्स्थ (२७१॥१७॥३० ) ने जरासंध् के पुत्र सहदेव के वंशज, मयघ के बाहंद्रथ 
राजाओं के ताम गिनाये हैं ओर कहा है कि यह वंश सहस्न वर्षों तक राज्य करेगा । इसने आगे (२७२॥२-५ ) चलकर 
पाँच ऐसे राजाओं का वर्णव किया है जिनके उपरान्त शिशुनाक वंश चलेगा और कहा है कि पाँचों राजा मिलकर 
३६० वर्ष तक राज्य करेंगे, जिनमें अन्तिम राजा! महानंदि (श्लोक ६-१३) होगा, जिसका शूद्या से उत्पन्न पूत्र महापञ्म 
(२७२।१८) होगा । अतः यदि इत तीच वंशों के वर्ष जोड़ जायें तो हमें १५०० की अवधि प्राप्त होगी । यह बात 
भागवतपुराण (२२४८ एवं १२॥१-२) एवं वायुपुराण (६4।३०८-३२१) द्वारा समर्थित है । वायुपुरण का कथन 


कैपय धर्म शास्त्र का इतिहास 


है कि वाहँद्रथ वंश १००० वर्ष तक राज्य करेगा, उसके उपरान्त ५ वीतिहोत्न राजा (प्रद्योत आदि) १३८ वर्ष तक राज्य 
करेंगे और इसके उपरान्त शिशुनाक (भागवत एवं ब्रह्मांड प्राण ३७४!१३४-१३४५ में 'शिशुनाग”' शब्द आया है) बंश 
३६२ वर्ष तक राज्य करेगा (स्पष्टत: १४०० वर्ष )। ये अवधियाँ “बिब्णपुराण' (४२३ एवं २४) एवं ब्ह्मांडपुराण 
(३।७४।१२१-१३५) ढारा भी उपस्थित की गयी हैं। श्रीक्षर ने भागवत (१२२२६) की टीका में कहा है कि परीक्षित 
एवं नन्‍द (महापद्य) के बीच १४६८ वर्ष की अवधि है (जैसा कि भागवत्त ने कहा है) तथा शिशुनाग वंश ने ३६० वर्षों 
तक राज्य किया। अतः“वायुपुराण या 'मत्स्यपुराण या'भागवतपु राण' में शुद्ध पाठ 'पंचशतोत्तरम्‌' ठीक हूँ तु कि 'पंचाश- 
दुत्तरम्‌' या “पंचदशोीत्तरम्‌'। परीक्षित और नन्द के बीच में १५०० वर्षों की अवधि को मानते हुए तथा आधुनिक 
' बिद्ानों के मतानुस।र यह मानते हुए कि नन्‍्द राजा ईसा पूर्व चौथी शताब्दी में हुए, यह कहा जा सकता है कि अजु न के 
पौत परी क्षित्त, महाभा रत युद्ध एवं कलियुग का आरम्भ तीतों ईसा पूर्व १६वीं शताब्दी में रखे जा सकते हैं। अतः 
उपर्युक्त विवेचनों के उपरान्त महाभारत की तीन विभिन्न तिथियाँ हुईं; ३१०१ (ई० पू०), २४४८ (ई० पू०) एवं 
लगभग १४६०० (ई० पु०) । ये तीनों तिथियाँ ईसा के उपरान्त श्वीं शताब्दी से लेकर प्राप्त साक्ष्यों द्वारा प्रमाणित हैं। 
कोई ऐसा नहीं कह सकता कि इन तीनों में कोई एक परम्परा ही युक्तिसंगत है। केवल यही कहा जा सकता है कि किसी 
को एक परम्परा जँचती हैं तो दूसरे को दूसरी या तीसरी । ईसापूर्व १६वीं शतदी वाली तिथि पुराणों द्वारा कतिपय 
राजाओं के नामों और उनके राज्यकालों के दुष्टांतों के साथ विस्तारयुवक स्थापित है, अतः मेरी समझ में, महाभारत 
युद्ध के लिए यह तिथि अन्य दोनों की अपेक्षा अधिक ठीक जेंचती है । कल्पनात्मक अथवा खींचातानी से युक्त व्याख्याओं 
तथा संदिग्ध वचनों के आधार पर कही गयी बातों की अपेक्षा यह कहना उत्तम है कि हम महाभारत युद्ध के लिए 
कोई निश्चित तिथि निकालने में असमर्थ हैं। हम महत्त्वपूर्ण पुराणों की उत्तम पाण्डुलिपियों की आलोचनात्मक 
व्याख्याएँ करके उनके सुन्दर संस्करण उपस्थित तो कर सकते हैं, किन्तु उनके विद्वानू पाठकों के (निष्कर्षों द्वारा 
स्थापित) विभिन्न भतों में एकता स्थापित करने में समर्थ नहीं हो सकते, क्योंकि विद्वान्‌ अपनी-अपनी विभिन्न 
परीक्षण-प्रणालियाँ उपस्थित करने में दक्षता प्रकट करने लगते हैं (मुण्डे-मृण्ड मतिभिन्ना) । भारतीयता-शास्त्र के 
अनन्य विद्वान्‌ श्री पारजणिटर ने अपनी प्रख्यात पुस्तक “दि पुराण टेक्स्ट्स आँव दि डायनेस्टीज आँव दि कलि एज' द्वारा 
इस विषय में एक बहुत विद्धत्तापूर्ण श्लाध्य कार्य किया है। 
महाभारत युद्ध की तिथि से सम्बन्धित विभिन्न सिद्धान्तों की व्याख्या जो कतिपय विद्वानों द्वारा उपस्थापित 
की गयी है, हम स्थानाभाव से उसे यहाँ नहीं दे रहे हैं। किन्तु दो एक महत्त्वपूर्ण सिद्धान्त यहाँ दिये जा रहे हैं । 
अपनी पुस्तक "दि क्रोतोलौजी आँव ऐंश्येण्ट इण्डिया! (अ० २, १० ५१०१०४) में श्री वेलण्डि योपाल ऐयर 
ने महाभारत द्वारा उपस्थापित ज्योतिष-आँकड़ों की जाँच की हूं और बृहत्संहिता के शब्दों की म्लामक व्याख्या करके 
तथा कलियुग के आरम्भ के सम्बन्ध में मलाबार के कोललम युग को ईसा पूर्व ११७७ ई० का ठहराकर यह निष्कर्ष 
निकाला है कि महाभारत युद्ध ई० पू० ११६४ ई० के अन्तिम भाग में हुआ था । यह सिद्धान्त, स्पष्टलः, उपर्युक्त 
तीन सिद्धान्तों के विरोध में उठ खंडा होता हूँ । हमने देख लिया हैँ कि उपर्युक्त तीनों सिद्धान्त प्राची न एवं प्रामाणिक 
साक्ष्यों के तुलनात्मक अध्ययन पर आधारित हैं । 
इस विवादग्रस्त समस्या पर मेभस्थनीज की 'इण्डिका' के कतिपय अंशों पर आधारित सूचता कुछ प्रकाश 
डालती है। एक स्थान (पृ० ११५, मेगस्थनीज आदि द्वारा वर्णित प्राचीन भारत) पर आया हँ--“उससे ( बेक्कस से ) 
लेकर अलेक्जेन्डर महान तक ६४५१ बर्ष होते है जिनमें ३ अतिरिक्त मास जोड़ दिये गये हैं, गणना उन १५३ राजाओं 
के राज्यकालों को लेकर की गयी है जिन्होंने इस बीच की अवधि में राज्य किया |” प्लीनी (लीनी) के उद्धरण में 
राजाओं की संख्या १५४ है। इसके विरोध में एरियन (दूसरी शताब्दी) की 'इण्डिका' कौ स्थापना हु---'डायोनिसस 


भारतपुद्ध, कलि-प्रारश्म पर पुराणों, मेंगस्थनीज, पॉजिटर आदि के विचार कैम 


से सैंड[कोटुस (चन्द्रगुप्त) तक भारतीयों ने १५३ राजाओं के नाम परियणित किये और ६०४२ वर्षों की अवधि दी, 
किन्तु इस सबों में एक गणतंत्र राज्य तीन बार स्थापित हुआ.........दूसरा गणतंत्र ३०० वर्षो और एक अन्य दूसरा 
१२० वर्षो तक चलता रहा। भारतीयों का यह भी कहना हैं कि डायीनिसस हेराकलीज से १५ पीढ़ियों पहले हुआ था 
और उसके अतिरिक्त किसी अन्य ने भारत प२ आक्रमण नहीं किया ।” यह उक्ति बड़ी महत्त्वपूर्ण है क्योंकि यह सिद्ध 
करती है कि ई० पृ० चौथी शताब्वी में कोई एक बहुत शतान्दियों से चलती आयी किददन्ती प्रसिद्ध थी जो भारतीय 
सभ्यता एवं सुब्यवस्थित शासन के इतिहास को ई० पू० चोथी शताब्दी से पहले ६ हजार बर्ष तक ले जाती थी। किन्तु 
मेग्रस्थनीज ने जो लिखा हैँ, उस के विषय में संदेह उत्पन्न हो जाता है और वर्षो तथा राजाओं की संख्या के विषय में कुछ 
भिन्नता उत्पन्न हो जाती हु । इसके अत्तिरिक्त महाभारत युद्ध की तिथि एवं कलियुग के आरम्भ के विषय में कोई 
सीधा संबंध नहीं स्थापित किया जा सकता, जब तक कि हेराक्‍्लीज' को हम कुछ बिढानों के मतानुसार “हरि-कृष्ण' न 
मान लें । * हेरावलीज के विषय की चर्चा कृष्ण के जी वन से सम्बन्धित किवदन्तियों से कुछ मेल खाती है (मैक्रिण्डल का 
ग्रंथ, पृ०२०१-२०३ )--“'वह सौरासेत्वाय (शूरसेव) द्वारा सम्मानित हुआ था, सौरासेन्वाय एक भारतीय जाति हैँ 
और उसके अधिकार में मे-थोरा (मथुरा) और क्लेयीसोबोरा नामक दो विशाल नगर हें, हेराक्लीज की बहुत पत्नियाँ 
थों।” किन्तु हेराक्लीज के जीवन के कुछ वृत्तान्त मेल नहीं भी खाते,यथा “उसकी पण्डैया नामक एक पुत्नी थी जिसकी सात 
वर्ष की अवस्था में हेरावलीज ने एक शक्तिशाली जाति उत्पन्न करने के लिए उससे शरीर-सम्बन्ध स्थापित किया ।'' 
यहाँ पर पण्डेया अथवा 'पाण्ड॑अ! शब्द को लेकर पाण्डवों एवं कुन्ती या दक्षिण के पाण्ड्य राज्य से सम्बन्धित कुछ सन्देह 
उत्पन्न हो सकता है जो कुछ सी मा तक जंच भी सकता हैँ । इसके अतिरिक्त १५३ या १५४ राजाओं के लिए ६,००० 
बर्ध एक बहुत लम्बी अवधि है । ऐसा नहीं कहा जा सकता कि ये ६,००० वर्ष (जिससे प्रत्येक के राज्य-काल के लिए 
औसत ४० वर्ष पडत हैं) राजाओं के कालों को ओर संकेत करते हैं, क्योंकि हमें ज्ञात है कि वायु एवं मत्स्यपुराणों 
ने राजवंशों की अवधियाँ दी हैँ, राजाओं के राज्यकाल और प्रत्येक वंश के राजाओं के चामादि भी दिय हैं। यह बात 
ठीक है कि कतिपय राजाओं के नामों, उनकी संख्या एवं राज्यकालों की अवधि के विषय में 3राणों में कहीं-कहीं अन्तर 
पड़ गया है। ऐसा लगता हैँ कि वे पुराण जिनमें ऐतिहासिक विवरण उपस्थित किया ग्रया हैं, कई बार संशोधित हुए 
हैं, यथा वायुपुराण- (दं5३८३) ने गुप्त राजाओं का उल्लेख किया हूँ किन्तु मत्स्यपुराण' इस विषय में मोन हूँ । 
प्रस्तुत पुराणों के विषय में ऐसा नहीं कहा जा सकता कि उन्होंने ऐतिहासिक वंशों के विषय में कल्पनात्मक बातें भर 
दी हैँ, क्योंकि उनके सामने पहले की प्राचीन किवदन्तियाँ एवं लेख आदि अवश्य रहे होंगे। उन्होंते नये राजाओं के 
नामों एवं उनके राज्य-कालों की अवधियों का आविष्कार नहीं किया है । उन्होंने, इसमें सन्देह नहीं कि एक-दूसरे में 
पायी जानेवाली विभिन्नताओं को दूर नहीं किया और जो कुछ किवदन्तियों से अथवा लेखों से उन्हें प्राप्त हुआ, लिखित 
कर दिया । आज हम अभाग्ववश प्राचीन काल के संयमित इतिहास के विषय में पुराणों को आधार नहीं मान सकते, 
किन्तु पुराण हमारे ध्यात को हठात्‌ अपनी ओर खींचते हैं और हमारा यह कर्तभ्य ही जाता है कि हम उनकी यथा- 
तथ्य परिचर्या करें। 


१४. देखिये श्री सी० बी० बेच की पुस्तक महाभारत, ए क्रिटिसिज्म' (प० ७५-७६) जहाँ पर उन्होंने ६०४२ 
अथया ६४५१ नामर संल्याओं को अबज्ञा करते हुए यह निष्कर्ष निकाला है कि कृष्ण ई० धु० ३१०१ ई० के आसपास 
जयस्थित थे, क्योंकि हेराब्लोज एवं सेण्डाकोट्ठस (चन्द्रगुप्त ) के बोच १३८ राजा लगभग २७६० वर्षो' तक राज्य करते 
रहे होंगे (प्रत्पेक राज्यकाल के लिए २० वर्षो की औसत अचधि दी ग्न्ी है) १ 


दहै० धर्म शास्त्र का इतिहास 


अब हम महाभारत के काल के विषय में उसमें प्राप्त ज्योतिष-संकेतों के आधार पर चविवेचना उपस्थित 
करेगे । 
ह महाभारत युद्ध एवं कलियुग के कालों के विषय में बहुत-से ग्रंथ एवं निबन्ध आदि प्रकाशित हुए हैं। दो-एक की 
चर्चा यहाँ अपेक्षित है। श्री शंकर बालकृष्ण दीक्षित ने अपने प्रसिद्ध ग्रंथ 'भारतीय ज्योतिष शास्त्रा चाइतिहास' 
(द्वितीय संस्करण, सन्‌ १३१) में इस विषय में लिखा है (१० १०७-१२७) । और देखिये चि० बि० वेद्य (महा- 
भारत, एक समीक्षा, १६०४, पृ० ५४-७८, अनुक़रमणिका, टिप्पणी ५) । श्रीवैद्य ते महाभारत युद्ध के काल के विषय में 
परम्परा के आधार पर ई० पू० ३१०१ को ठीक माना है। श्री एन० जगन्नाथ राव ने अपनी पूस्तक महाभारत का युग' 
(अंग्रेजी, १६२१) में लिखा है कि मेमस्थनीज द्वारा उल्लिखित 'संण्ड्रकोट्टस' मौय॑-चन्द्रगुप्त नहीं है, प्रत्युत वह गुप्त 
सम्राट्‌ चन्द्रगुप्त है। उत्तके कथन से इस प्रकार चन्द्रगुप्त मौर्य का समय लगभग ई० पू० १५३५ होगा। उन्होंने 
बहत्संहिता के शककाल को पारसी सम्राद्‌ साइरस का काल माना है जो लगभग ई० पू० ५५० माना जाता है । इस 
प्रकार उनके मतानुसार महाभारत युद्ध ई० पू० ३१३४ ई० में हुआ ! श्री राव का ग्रंथ गम्भी रता से नहीं लिखा गया, 
इसकी उक्तियाँ छिछली हैं। श्री के० जी ० शंकर ने भारतीय वंशावली-संबंधित कुछ समस्याओं के विषय में विस्तार 
के साथ एक मनोरंजक निबंध उपस्थित किया है (इन एनल्स आँव दि बी० ओ० आर० इन्स्टीट्यूट, पूना, जिल्द १२, 
१० ३०१-३६१) जिसमें उन्होंने महाभारत युद्ध की ई० पू० ११६८ ई० तिथि को मान्यता दी है। 'केसरी' (पूना ) 
के सम्पादक श्री जे० एस० करन्दीकर ने अपने कुछ लेखों (मराठी में) द्वारा महाभारत एवं पुराणों के ज्योतिष-आँकड़ों 
की जांच की है और यह निष्कर्ष निकाला है कि महाभारत का युद्ध ई० पू० १६३१ ई० में किया गया था। यद्यावि में 
इनकी बहुत-सी उक्तियों से सहमत नहीं हूँ, तथापि विद्वानों द्वारा उपस्थापित कृतिपय तिथियों में जो दो युक्तिसंयत अथवा 
उत्तम तिथियाँ समझी जा सकती हैं, उनके साथ इनकी प्रतिपादित तिथि को रखने में कोई संकोच नहीं करता । प्रो० पी० 
सी० सेनगुप्त ने एक निबंध (जे> बी० ए० एस्‌०, १६३७, जिल्‍्द ३, १० १०१-११६) में यह दर्शाया है कि 
महाभारत युद्ध लगभग २४४६ में हुआ । यह भी एक सम्भावित तिथि है जिसके पीछे बहत्संहिता की परम्परा का प्रमाण 
है (युधिष्ठिरकाल के उपरान्त शककाल २५२६ वर्षों के उपरान्त आता है) । और देखिये ओ० सेनगुप्त का निबंध 
(वही सन्‌ १६३८, जिलद ४, पु० २४३-४१३) । डॉ ० के० एल० दफ्तरी ने महाभारत की सभी ज़्योतिष-सम्बर 
उक्तियों को बड़े परिश्रम के साथ जांचकर निष्कर्ष निकाला हुँ कि महाभारत युद्ध ई० पू० ११६७ ई० में हुआ ( नायपुर- 
विश्वविद्यालय व्याख्यातलमाला, सन्‌ १६४२) | किन्तु, हम उनके निष्कर्ष को स्वीकार करने में असमर्थ हैं। प्रो ० 
सेनगुप्त ने भी उनकी उक्तियां अमान्य ठहरायी हैं (जे० ए० एस० बी०, १६४३, जिल्द ढ॑, पृ० २२१-२२८) । प्रो० 
के० बी० अभयंकर ने अपने निबंध (बी० ओ० आर० आई०, १६४४, जिल्द २५, १० ११६-१३६) में बहुमत 
के सिद्धान्त का समर्थन किया है और बहुत छात-बीन के उपरान्त ई० पू० ३१०१ ई० को ठीक माना है । लगता हैं, 
उन्होंने डॉ० दफ्तरी एवं प्रो० सेनगुप्त की आलोचनाओं का अध्ययन नहीं किया था। उपर्युक्त विवेचन से स्पष्ट होता 
हैं कि महाभारत की तिथि को ज्योतिष के आंकड़ों से सिद्ध करना सरल नहीं है, क्योंकि उसी विधि से अन्य विद्वान 
ई० पू० ११६३ एवं ई० १० ३१०१ के द्वीच में ही झूलते दृष्टिमोचर होते हैं और किसी प्रकार इन तिधियों के 
आग नहीं बढ़ पाते । इसके कई कारण हैं । 
पहली बात यह है कि महाभारत में वरणित बहुत से संकेत अथवा संज्ञाएं सुसंगत नहीं हैं, दूसरी बात यह हूँ 
कि बहुत-से विद्वानों ने इस महाकाव्य का भारतयुद्ध के उपरान्त कंवल तीन वर्षों में, अर्थात्‌ बहुत अल्प अवधि में 
लिखा जाना माना हूँ (आदि पर्व, अ० ६२१५२-५६१३२) । तीसरी बात यह हैं कि युद्ध के समय की तिथिपंजिका 
(पंचांग) के वियय में हम अभी अंधकार में हैं। बहुत-से विद्वानों का ऐसा कहता है. कि उस समय की व्यवहृत पंजिका 


भारतपुद्ध-सम्बन्धी ग्रह-नक्षत्रों को स्थिति की मीमांसा दीडेप 


(ऋण्वेद के) 'वेदांगज्योतिष' के नियमों से मेल खादी थी। इस विषय में मतेक्य तहीं है कि उस समय मासों का 
अन्त अमावस्या से होता था या पूर्णिमा से, अर्थात्‌ वे अमान्त थे अथवा पृणिमान्त |! *वेदिककाल में भी मास पूर्णिमान्त 
होता था, इस विषय में कोई विवाद नहीं है | उद्यहरणार्थ, तै० सं० के मत से पूर्वाफाल्गूनी वर्ष की अन्तिम रात्रि हैं 
भौर उत्तराफाल्गूनी उसका मुख (अर्थात्‌ आरम्भ) । इसी प्रकार ते» सं० (७४८५२) ने घोषित किया है कि 
चित्रा पूर्ण मासी वाले वर्ष का मुख है, किन्तु शांखायन ब्राह्मण (४४) का कहना है कि फाल्यूनी, पूर्णणासी वर्ष का 
मुंख है। महाभारत के लेखक, या लेखकों ने किसी भयानक घटना के अत्यधिक अशुभ सूचक तत्वों को एक ही स्थान 
पर एकत्र कर दिया है और यह नहीं सोचा है कि वे इस प्रकार अपनी विशेषताओं के कारण एक स्थान पर नहीं 
रखे जा सकते (उद्योगपव १४३!४-२६ एवं भीष्मपर्व २१६३३) । उदाहरणा्थ, अरुन्धती वसिष्ठ के पास गयी 
(भीष्म, २(२१) , घोड़ी ते गाय के कछड़े को जन्म दिया, कुतिया ने गाल जन्मा (भीष्म० ३।६) तथा देवताओं की 
प्रतिमाएं काँप उठीं, हँस पड़ीं एवं रक्त उगलने लगीं (भीष्म० २।२६ जिसकी तुलना बृहत्संहिता ४५।८ से एवं ग् के 
श्लोकों से की जा सकती है) ! ऐसा कई बार कहा गया है कि चन्द्र और सूयं का ग्रहण अनुचित तिथि (अपवेणि) में 
हुआ है या दोनों राहु से ग्रसित हुए हैं (भीष्म० ३।२८ एवं ३२३३ तथा आश्वसेधिक ७७।१५ )। इन्हीं श्लोकों में आया 
है कि सुं और चन्द्र के ग्रहण एक ही दिन हुए और एक ही मास के १३वें दिन हुए । इन सब बातों को लेकर विद्वानों की 
गणना में बहुत मतभेद हो गया है, किन्तु हम इन विस्तारों के चक्कर में न पड़ेंगे । यहाँ इतना ही कहना पर्थाप्त है कि 
कुसमय में होने वाले ग्रहणों से विपत्तियाँ घिर आती हैं! वराहुमिहिर (बुहत्संहिता ५४२६, ६७-६८) का कहना है कि 
यदि चन्द्रग्रहण सूर्यग्रहण के पहल या उपरान्त एक ही पक्ष में प्रकट होता है तो भयंकर फल दीख पड़ते हैं । 

जद कृष्ण ने कौरवों से शान्ति स्थापना की चर्चा आरणम्म कर दी तब से जो ज्योतिष संबन्धी आंकड़े हमारे सामने 
उपस्थित होते हैं उनमें कुछ महत्त्वपूर्ण आँकड़ों कीं चर्चा यहां की जा रही है । उद्योगपव॑ (८३।६-७) में आया है कि 
कृष्ण ने शान्तिदृतता का काये शरद ऋतु के अन्त में और जाड़े के आयमन पर जब कि चंद्र रेवती नक्षद्व में था या मैत्र 
मूह॒त॑ में था, तब कातिक मास में आरम्भ किया (कौमुदे मासि) !१६ आजकल आश्विन और कारतिक शरद ऋतु के 
द्योतक हैं तथा मार्गशीर्ष और पौष हेमन्त के | यह श्लोक एक कठिनाई उत्पन्न करता है । कातिक की पूणिमा को चन्द्र 
कृतिका नक्षत्र में और तीन दिन पहले बर्थात्‌ कार्तिक शुक्ल द्वादशी के दिन वह रेवती नक्षत्न में होता है । यदि हम 
इसे 'शरदन्ते' शब्द के साथ ले जायें तो मास पूर्णिम्तान्त हो जाता है; किस्तु दूसरे अर्थ में (यदि मास अमान्त हो )यह 


१५. कनिष्ककाल के खरोष्ठी के अभिलेखों से पता चलता है कि प्त्तर-पश्चिमों मारत में उन दिनों सश्ख 
प्ूणिमास्त थे (एपि० इन्‌ ०, जिलल्‍द १८, पृ० २६६ एवं वही, जिल्द १८, पृ० ९०)। अपराक (ग्ृ० ४२३) ने भ्रह्मपुराण 
से “अश्वयुक कृष्णपक्षे तु भरा्ध कार्य दिले विने' उद्धृत कर कहा है कि माद्रपव कृष्णपक्ष को इस श्लोक में आश्विन का 
कृष्ण पक्ष कहा गया है | मविष्यपुराण (डसरपव १३२।१७ ) में फाल्गुन को पूणिसा सास के अंत को चयोतक है (किसके 
फाल्पुनस्थास्ते पोज॑मास्यां जनादंन । उत्सवो जायते लोके ग्रासे ग्रामे पुरे पुरे)। मत्स्यपुराण (१५६।४-६) में भाया है कि 
स्कंद एवं विशाल चंत्र के कृष्ण पक्ष के १४वें दिन उत्पन्न हुए थे, ओर चैत्र के शुक्स पक्ष में ५वें दिन इन्द्र ने दोनों से 
एक लड़का उत्पन्न किया ओर छठे दिन उसे राजा के रूप में अमिषिक्त कर दिया । इससे प्रकट होता है कि मत्स्य में 
चंत्र पूृणिमान्त है, असान्स नहों । । 

१६. मंत्रे मुहृत्त सम्प्राप्ते म्दाचिधि विवाकरे । कौमुदे सासि रेवत्यां शरदन्ते हिमागमे ।। उद्योगपर्ण (८३। 
६-७) । और देखिये शत्त० ब्रा० (१०।४२।१८, २४, २७) एवं ते ० ब्रा० (३।१०/१११) । 


डेदरे धमंशारत्र का इतिहास 


कहना अत्यंत अनुचित होगा कि करत्तिक शुक्ल द्वादशी के दिन शरदन्त था। असफल होने पर कृष्ण पांडवों के पास 
लौट आये और दुर्योधन से जो कुछ बातचीत हुई थी, उसकी चर्चा की (इसमें कातिक शुक्ल द्वादशी के बाद कुछ दिन 
अवश्य लगे होंगे) कृष्ण ने जो बातें कहीं उतमें दो महत्त्वपूर्ण हैं; पहली यह कि दुर्योधन ने अपने मित्रों से कहा है-- 
“युद्ध के लिए कुरुक्षेत्र को चलो; आज चन्द्र पुष्य नक्षत्र में है (उद्योगष्ब १५०३ )।” यदि कृष्ण अपने शान्तिकार्य 
के लिए उस समय तक चले जब कि चंद्र रेवती नक्षत्त में था(कारतिक शुक्ल पक्ष के १२वें दिन)तों दुर्योधन के ये शब्द 
उनकी उपस्थिति में कहे गये या कारतिक कृष्ण पंचमी के दिन (या मार्ग शीर्ष कृष्ण पंचमी के दिन, यदि मास पूणिमान्त 
था) कहे गये । कृष्ण की दूसरी महत्त्वपूर्ण बात वह है जो उन्होंने कर्ण से, जिसे उन्होंने अपनी ओर मिलाना चाहा, 
कही--“यह वह सौम्य मास है जब इंधत एवं चारा सरलता से प्राप्त होता है,बह वह समय है जो न अधिक गर्म हैन 
ठंडा है; आज से सातवें दिन अमावस्या होगी, उस दित संग्राम किया जा सकता है, उस दिन इन्द्र देवता का रक्षण 
प्राप्त होता है ।” अत: उनकी यह बात मास के शुक्ल पक्ष की अष्टमी या उसके आस-पास हुई होगी, किल्तु उस मास 
का नास क्‍या है ? यदि गणना पूणिमान्त से होती थी तो वह मास सागंशीषं था, यदि गणना अमान्त थी तो कारतिक। 
एक बात और है, इन्द्र ज्येष्ठा नक्षत्र का देवता है और अमावस्या में ज्येष्ठा नक्षत्र पाया जाना चाहिये (उद्योग ० १४२।- 
१६।१८)। आजकल यह कातिक अमावस्या में सम्भव है, मार्गशीर्ष अमावस्या को आजकल ज्येष्ठा नक्षत्न नहीं पाया 
जाता । किन्तु उपयुंक्त कथन ( उद्योग० १४२।१६-१५ ) ; शल्यपव॑ (३५।१० ) के कथन का विरोधी है, क्योंकि वहां चन्द्र 
युष्य में कहा गया है | यदि कर्ण से कृष्ण ने उस दिन बात की जब कि चंद्र अमावस्या वाले ज्येष्ठा नक्षत्ष में था, तो 
शल्यपर्व की उक्त से प्रकट हीता है कि युद्ध का आरम्भ कातिक अमावस्या के १६वें या १७वें दिन से होगा, किन्तु 
यह बात कहीं अन्य स्थान पर नहीं पायी जाली । इसी प्रकार के बहुत-से ज्योतिष-संबंधी आँकड़े उपस्थित किये जा 
सकते हैं, जिनके आधार पर यूद्ध-समय संबंधी व्याख्याएं उपस्थित की जाती हैं। 

महाभारत युद्ध के आरम्भ की तिथि एवं नक्षत्र के विषय में गहरा मतभेद है, हम उसके विस्तार में यहाँ तहीं 
पड़ेंगे, क्योंकि स्वयं उस महाकाव्य में इसके विषय में कोई स्पष्ट उल्लेख नहीं है। विद्वानों ने श्लोकों के शब्दों को इधर- 
उधर परिवर्तित कर बहुत-ध्ती अटकल-पच्चू बातें की हैं | हम जानते हैं कि महाभारत के पीछे शताब्दियों की परम्पराएँ 
हैं, उनमें किसी प्रकार का परिवर्तन कर देना श्रेयस्कर नहीं है । हमें उसके काल-निर्णय के विषय में अन्य साक्ष्यों 
का सहारा लेना होगा, किन्तु स्थानाभाव से हम उनके विवेचन में यहाँ नहीं पड़ेंगे । 

कलियुग का आरम्भ आज (सन्‌ १६६० ) से केवल ५०६१ वर्ष पहले हुआ और यह युग ४, ३२,००० वर्षों तक 
चलता रहेगा (जैसा कि पुराणों का कथन हे),तो यह कहना उचित ही है कि हम लोग अभी कलियुग की देहली पर खड़े 
हैं और यह हमारी कल्पना के बाहर की बात हैँ कि आज से लगभग ४,२७,००० वर्षों के उपरान्त कलियुग के अन्त में 
कौन-सी घटताएँ या दुर्घटनाएँ घटित होंगी। पुराणों ने भविष्यवाणी की है कि इस महात्‌ युग के अन्त में सम्भल ग्राम 
में भगवान्‌ विष्णु कल्कि के रूप में प्रादर्भूत होंगे और म्लम्छों,श॒द्र-राजाओं, पाखण्डियों आदि का नाश करेंगे और धर्म 
की स्थापना करेंगे जिससे कृतयुग का पुनरारम्भ होगा। यहाँ पर भी अन्य बातों की भाँति पौराणिक कथाओं में मतभेद 
पाया जाता है। बायुपुराण (५57७५-६० ) एवं “मत्त्थपुराण' (१४४।५४०-६४) का कथन है कि प्रभति भार्गव विष्णु के 
अवतार होंगे तथा म्लेच्छों, पाख्रण्डियों एवं शूद्र राजाओं का नाश करेंगे, किन्तु वायुपु० (६८!१०४-११० एवं ६६। 
३८६-३४६७), वनपवव॑ (१६ ०।६३-<७) एवं भागवत (१२॥२१६-२३) का कथन है कि कल्कि स्लेच्छों को जीतेंगे 
ओर घमंविजयी के समान चक्रवर्ती राजा होंगे और इस प्र कार कृत युग का आरम्भ करेंगे । कहीं-कहीं कल्‍्की नाम आया 
है तो कहीं-कहीं उन्हें ब्राह्मण-विष्णु का पुत्र कहा गया है(विष्णुयश को सम्भल ग्राम का मुखिया कहा गया है)। कहीं- 
कहीं तो ऐसा कहा गया है कि इनका प्रादुर्भाव हो चुका है और कहीं-कहीं उन्हें अभी आगे प्रादुर्भूत होने वाला माना गया 


कलिदर्ज्य विषयों का प्रधलल दर 


है। पुराणों में चारो युग कई बार व्यतीत होते और आरम्भ होते दिखाये गये हैं, अतः कल्कि का अवतार अतीत 
एवं भविष्य दोनों काजों में वणित है । 'कल्किपुराण' ( ११२३३ एवं १४३१३२-३३ ) का कहना है कि कल्कि माहिष्मती 
के राजा विशखयूप के समकालीन थे और वायु ० (६5।३१२-३१४) , मत्स्य ० (३७२४) एवं विष्णु०(४।२४) का 
कथन है कि विशाखयूय प्रद्योत वंश का तीसरा राजा था। 'कल्किपुराण' ने कल्कि के विषय में अतीत काल का कई 
बार प्रयोग किया है किन्तु आरम्भ में (१११०) वह भविष्य के लिए कहा गया है। एक मनोरंजक बात जयराम- 
कृत पर्णाल पर त-ग्रहणाख्यात (१६७३ ई०) में बीजापुरी सेना के सेनापति बहलोल खान द्वारा वजीर खवास खां 
से कहलायी गयी है जो यह है--“हिन्दू शास्त्रों में कुछ लोगों का कहना है कि विष्णु के दसवें अवतार कल्कि का 
प्रादर्भाव होगा जो यवनों का नाश करेंगे । शिवाजी उस कल्कि के अग्रदूत के रूप में आ गये हैं।' 

यद्यपि पुराणों ने कलियुग के नैतिक ओर भौतिक पतन के विषय में विस्तारपूबंक निन्‍दा के शब्द कहे हैं, 
किन्तु उन्होंने कहीं भी कलियुग में वॉजत विषयों (कर्मों) के बारे में कुछ नहीं संकेत किया । अब हमें यह देखना 
है कि 'कलिवज्य ' के विषय को कब प्रमुखता प्राप्त हुई और वे कौन-सी बातें हैं जिन्हें पहले युगों में बजित नहीं 
माना गया था और जो कालान्तर में निन्‍्ध एवं वजित ठहरायी ययीं । 

आप०घ० सू० (२।६।९४।६-१० ) ने प॑तृक सम्पत्ति को संपूर्ण रूप में या अधिकांश रूप में ज्येष्ठ पुत्र को देना 
शास्त्र विरुद्ध माना है। इससे दूसरे स्थान (२।१०१२७।२-६) पर कुछ अन्य लोगों के मत की ओर संकेत करते हुए 
कि स्त्री विवाहित होने पर वर के संपूर्ण कुटुम्ब को दे दी जाती है, नियोग-प्रथा को निन्‍द्य घोषित किया है । ये दोनों 
आचार [ उद्धार या ज्येष्ठ पुत्र को भाग देना एवं नियोग) कलिवज्यं के अन्तर्गत आते हैं। 'अपरार्क ने बुहस्पति को उद्धत 
केर उन आचारों की गोर संकेत किया है जो प्रारम्भिक स्मृतियों में प्रतिषादित किन्तु कलियुग में वजित मान लिये 
गये हैं। यथा नियोग एवं कतिपय गौण पुत्र द्वापर एवं कलियुयों में मनुष्यों की आध्यात्मिक शक्ति के छास के कारण 
असस्भ्वव ठहूरा दिये गये हैं। “अपराक (७३६) एवं दत्तकमी मांसा ने शौनक का हवाला देकर कहा है कि औरस या 
दत्तक पुत्र के अतिरिक्त अन्य पुत्रों को कलियुग में वजित माना गया है। प्रजापति (१५१) ने कहा है कि श्राद्धों में 
मांस एवं मद्य की प्राचीन प्रथा अब कलियुग में वजित ठहरा दी गयी है। व्यास (निर्णयसिन्धु में उद्धत) एवं अन्य 
ग्रंथों ने कलियुग के ४४०० वर्षों के उपरांत अस्न्याधान एवं सन्यास ग्रहण करना वर्जित माना है।१६ लघु-आश्वलायन- 
स्मृति! २११४-१५) का कथन है कि कुण्ड एवं शोलक नामक पुत्त जो पहले यूयों में स्वीकृत थे और जिनका संस्कार 
किया जाता था, कलियुग में वर्जित हैं। विश्वरूप एवं मेघातिथि ने कलिवर्ज्य के विषय में एक भी उद्धरण नहीं दिया 
है, यह्‌ विचारणीय है । अच्य पश्चात्कालीन टीकाकारों ने ऐसा कहा है कि वेदाध्ययन के लिए अशुचिता की अवधियों को 
कम करना कलि में वजित है। मेघातिथि (मन्‌ 4११२) ने कुछ स्मृतियों का मत नियोग एवं उद्धार विभाग के विषय 
में केबल अतीत युगों के लिए ही समीचीत ठहराया है, क्‍योंकि स्मृतियाँ विशिष्ट युगों तक ही अपने को बाँघती हैं 
(मन्‌ १॥८५) ; किन्तु उन्होंने इस मत का खण्डन किया है और मन्‌ की व्याख्या करते हुए कहा है कि धर्म (गुण या वस्तुओं 


१७. अतएथ कलों निक्‍तंग्ते हत्यनुवत्तो शोनकेनोक्तम्‌-दत्तौरसेतरेषां तु पुत्रस्वेन परिप्रह:-इति । अपराक पृ० 
3३४६ । मद्म्रप्पमृतं श्राद्ध कालो तत्तु बिव्जयेत्‌ | मांसान्यपि हि सर्वाणि युगधर्म कमतद सवेत्‌ ॥ प्रजापति (१५१)। 
चत्वायं्वसहस्नाणि चत्वायंबदशतानि त्र। कलेयंदा गभिष्यन्ति तदां त्रेतापरिग्रहः । सम्यासस्तु न कर्तव्यों बअ्राह्मणन 
बिजानत! ॥ चतुविशतिमत (प० ५५ को टीका में मट्टोजि वीक्षित द्वारा उद्धृत्त)! और देखिये इस ग्रंथ का खंड २, 
अ० रद | 


भरे 


रेप धर्मशास्त्र का इत्तिहास 


के स्वभाव) युग-युग में उसी प्रकार परिवर्तित होते हैं जिस प्रकार ऋतु पर ऋतु। इससे प्रकट होता है कि उन्होंने यह 
नहीं माना कि आचार जो एक यूग में प्रचलित हैं, दूसरे में वजित ठहराये गये हैं। विज्ञानेश्वर ने एक श्लोक उद्धत किया 
है जिसमें नियोग प्रथा, ज्येष्ठ पुत्र को विशिष्ट भाग देना एवं यज्ञ में गोहत्या कलियुग में निन्‍य एवं बजित माने यये हैं। 
स्मृति० नें क्रतु को उद्धृत किया है जो कलियुग में चार कृत्यों को वजित मानता है, यथा नियोग, विधवा विवाह,यश्ञ में 
गोवध तथा कमण्डलु-धारण । न।रदीय-समहापुराण में कलिवर्ज्य के विषय में चार श्लोक हैं जिन में पूर्वप्रचलित कुछ कृत्य 
कलियुग में वॉजित माने गये हैं, यथा समृद्रयात्रा, कमण्डलु-धारण, अपने से तीच जाति की कन्या से विवाह, नियोग, 
मधुपक में पशु-हतन, श्राद्ध में सांसदान, वानप्रस्थाश्रम, विवाहित अक्षत-योनि कन्या का पुनविवाह, नैश्ठिक ब्रह्मचय॑ , 
नरमेध, अश्वमे ध,महाप्रस्थान गमत, गीवध । 7 अपरा्क (पृ० &८) ने बहापुराण को उद्धत कर विधवा-विवाह, नियोग 
स्त्री-स्वात्तन्थ्य को कलियुग में इसलिए वजित माना है कि मनुष्य इस य॒ग में पापी होते हैं! 'अपराकं (पृ० २३३) ने 
पुन: किसी स्मृति (जिसका नाम नहीं दिया गया है)को उद्धृत कर निम्न कृत्य वर्जित 5हराये हैं--यज्ञ में गोवध, नियोग 
(देवर द्वारा), सक्नों का सम्पादन, कमण्डलु-धारण, सौत्रामणी में मद्य-पान, परमहंस नामक संन्यासी होता । अन्य 
पाँच वर्जित कृत्य ये हैं--तरम ध, गोबध, कमण्डलु-धारण, नियोग एबं अक्षत-कन्या का पुनर्दान । 'अपराक ' (१०२३३) 
ने 'मार्कण्डेय पुराण” को उद्धुत कर मधुपक में गौ के स्थान पर स्वर्ण पात्र की व्यवस्था दी है और कहा है कि भूगु ने कल 
में पशु-यज्ञ को वजित माना है। स्मृतिच० (१, पु० १२)नें एक पुराण का उद्धरण दिया है--विंधवा-विवाह, ज्येष्ठांश, 
गोवध, नियोम एवं कमण्डलु-धारण, ये पाँच कलि में वर्जित हैं। हेमाद्रि एवं सह्याद्रि-खण्ड का कथन है--'अग्निहोत्र, 
गवालम्भ (गोवध ) , संन्यास, पलपैतुक (श्राद्ध में मांसदान ),, देवर से पुत्नोत्पत्ति कलि में बजित है ।' और देखिये 'स्मृति- 
मुक्ताफल' (वर्णाश्वम, १० १७६, यतिधर्मसंग्रह, पृ० २)। हेमाद्वि ने दातखण्ड में गरडंपुराण को उद्धत कर निम्त सात 
बातों को कलि में वा जत ठहराया है---अश्वमेध, गोसव, नरमेघ, राजसूय, अक्षत-कन्या का पुनर्दान, कमण्डलु-धारण 
एवं देवर से पुत्रोत्पत्ति । स्मृत्यर्थसार(१० २) ने बिना किसी ग्रन्थ का हधाला दिये २६ कलिवर्ज्यों का उल्लेख किया है। 
'स्मृतिचन्द्रि का ,हेमाद्वि केचतुवंगं चिन्तामणि' ( ३, भाग २, १० ६६६), पराशरमाधवीय' ( ९, भाग १, प्‌ १०३-१३७ ), 
भमदनपारिजात' (१५० १४-१६), “मदनरत्न' (समयोद्योत) , उद्दाहतत्त्व (१९० ११२), 'समयमयूख', मित्र मिश्र के 'समय- 
प्रकाश (प्‌० २६१-२६३ ) , “निर्णयसिन्धु' ( ३, पूर्वाध, अन्त में), भट्टोजि (चतुविशतिमत ) ,'स्मृतिमुक्ताफल' (वर्णाश्रम, 
पृ० १३) , 'स्मृतिकौस्तुभ', 'धमंसिच्धु (१० ३५७-३५८) तथा अन्य ग्रन्थों ने किसी पुराण (कुछ ने आदित्यपुराण का 
नाम दिया है) के एलोकों को उद्धत कर ५० कलिवज्यों के नाम दिये हैं। चीलकण्ठ (१७वीं शताब्दी का पूर्वार्ध ) के बड़े 
भाई दामोदर द्वारा कृत कलिवज्यंविनिर्णय या कलिवर्ज्यनिर्णय में बहुत-सी बातें वरणित हैं और इसने 'आदित्य- 
पुराण', 'ब्रह्मपुराण' आदि को उद्धत किया है । 

ऊपर जिन कलिबज्यों की ओर संकेत्त किया गया है वे सुव्यवस्थित ढंग से नहीं रखे गये हैं | हम सर्वप्रथम यहाँ 
उन कलिवर्ज्यों की चर्चा करेंगे जो व्यवहार (कानूत) से सम्बन्धित हैं, इसके उपरान्त अन्यों का वर्णन क्रमानुसार 
होगा और अन्त में उनका वर्णन होगा जो उद्धरणों में नहीं पाये जाते। 

(१) ज्वेष्ठांश, उद्धार या उद्धार-विभ्ाग--ज्येष्ठ पुक्ष को जब सम्पूर्ण पैतृक सम्पत्ति या कुछ विशिष्ट अंश 
दे दिया जाता है तो उसको ज्येष्ठांश या उद्घार या उद़्ार-विभाग की संज्ञा मिलती है, यह कलि में वज्यं हैँ | देखिये 
इस खंड का अध्याय २७ । 


१८. नए्रदीय सहापुराण (पर्वां, २४॥१३-१६) | और देखिये उद्याहतत्व (यृ० ११२); निर्णयसिन्धु 
(पृ० ३६७) ; स्मृत्यभंसार (१० २) एवं मदनपारिजात (प० १६) | 


कलिबर्ज्यों को तालिका ददेर 


(२) नियोग--इसके विदय में हमने इस ग्रन्थ क्रे खंड २, अध्याय १३ में विस्तार के साथ लिखा है। जब 
पति या पत्नी पुत्रहीन होते हूँ तो पति के भाई अर्थात्‌ देवर या किसी समोत्न आदि द्वारा पत्नी से सब्तान उत्पन्त की 
जाती है तो यह प्रथा नियोग कहलाती है। अब यह कलिबज्यं है । | 

(३) गौण पुत्रों में औरस एवं दत्तक पुत को छोड़कर सभी कलिवज्यं हैं । देखिये इस खंड का अध्याय २७ । 

(४) विधवाविवाह--देखिये इस अन्थ का खंड २, अध्याय १४। कुछ वसिष्ठ (१७७४) आदि स्मृति- 
शास्त्रों ने अक्षत कन्या के पुनर्दान और अन्य विधवाओं (जिनका पति से शरीर सम्बन्ध हो चुका था) के विवाह में अन्तर 
बतलाया हैँ और प्रथम में पुतविवाहू उचित और दूसरे में अनुचित ठहराया हैं। किन्तु कलिवज्य वचनों ने दोनों को 
वर्जित माना है । 

(५) अल्तर्जातीय विवाहु--इस पर हमने इस ग्रत्थ के खंड २, अध्याय & में लिख दिया है।यह कलिवज्य है। 

(६) समोत्र कन्या या सातुसपिण्ड कन्या (यथा मामा की पुत्री) से विवाह कलिवज्यें है। देखिये इस प्रल्थ 

&त खंड २, अ० &, जहाँ इस विषय में विस्तारपूर्वेक कहा गया है । कलिवज्य॑ होते हुए भी मामा की पुत्नी से विवाह 
बहुत-सी जातियों में प्रचलित रहा है। नागारजुनकोण्डा (३री शताब्दी ई० के उपरान्त) के अभिलेख में आया है कि 
शान्तमूल के पुत्र वीरपुरुषदस ने अरते मामा को तीन पुक्नियों से विवा[हु किया (एपि० इन०, जिलद २०, पु० १) । 

(७) आततायी रूप में उपस्थित ब्राह्मण की हत्या कलिवर्ज्य है। देखिये इस ग्रन्थ का खंड २, अ० ३ एवं 
अ० & | 5 

(८) पिता और पुत्र के विवाद में साक्ष्य देचेवालों को अर्थदण्ड देना कलिवर्ज्य है। प्राचीन भारत में 
साधारणतः पति-पत्नी एवं पिता-पत्नों के विव्वाद को यथास्म्भव बढ़ने |नहीं दिया जाता था। मत्स्थपुराण' के काल में 
सम्भवतः यह कलिव्ज्यों में नहों गिना जाता था । 

(६) सीन बिनों तक भूखे रहने पर नीच प्रवृत्ति वालों (शूद्रों से भी )से अन्त ग्रहण(या चुराना) ब्राह्मण के 
लिए कलिवज्य है। गौतम (१८२८-२६); मनु (११।१६) एवं याश० (३१४३ )ने इस विषय में फूट दी थी। प्राचीन 
काल में भूखे रहने पर जाह्ण को छोटी-सोटो चोरी करके खा लेते पर छुट मिलो थी, किस्तु कालास्तर में ऐसा 
करना वजित हो गया। 

(१०) प्रायश्चित्त कर लेने पर भी समुद्र-यात्रा करनेवाले ब्राह्मण से सम्बन्ध करना कलिवज्य है, प्रायश्चित्त 
करने पर व्यक्ति पाप-मुक्त तो हो जाता है, किन्तु इस नियम के आधार पर वह लोगों से मिलते-जुलने के लिए अयोग्य 
ठहरा दिया गया है। बौधायनधर्मसूत्र”' (१।१२२) ने समुद्र-संयान (समुद्र-यात्रा )को निन्‍्दय माना है और उसे महा- 
पातकों में सर्वोपरि स्थान दिया है (२।१॥५१) ; मनु ने समुद्र-यात्रा से लौे ब्राह्मण को श्राद्ध में विभन्दित होने के लिए 
अयोग्य ठहराया है (३।१५८), किन्तु उन्होंने यह नहीं कहा है कि ऐसा ब्राह्मण जातिच्युत हो जाता है या उसके साथ 
किसी प्रकार का सम्बन्ध नहीं करना चाहिये । उन्होंने उसे केवल श्राद्ध के लिए अयोग्य सिद्ध किया है। औशनसस्मृति 
ने भी ऐसा! ही कहा है| ब्राह्मण लोग समुद्र पार करके स्थाम, कम्बोडिया, जावा, सुमात्ना, बोनियों आदि देशों में जाते 
थे। राजा और व्यापारी-गण भी वहां आते-जाते थे | देखिये बावेर जातक (जिलद ३, संख्या ३३६, फौस्बॉल ) ,मिलिन्द 
पन्हो, राजतरंगिणी (४॥५०३-४०६ ), मत्‌ (८१५७), याज्ञ० (२३८५), नारद (४॥१७६) आदि । वायपराण 
(४५७८-८०) ने भारतवर्ष को नौ द्वीपों में विभाजित किय्ग है, जिनमें प्रत्येक समुद्र से पृथक है और वहां सरलता से 
नहीं जाया जा सकता । इन द्वीपों में जन्युद्रीप भारत है और अन्य आठ द्वीप ये हैं---इन्द्र, कसेरु, ताम्रपर्णी, ग्रभस्तिमान्‌, 
ताग, सोस्य (स्थाम ? ), गन्धवे, वारुण (बोनियो ? )। स्पष्ट है, पौराणिक भूगोल के अनुसार भारतवर्ष में आधुनिक 
भारत एवं बृहत्तर भारत सम्मिलित थे । यद्यपि प्राचीन ग्रन्थों ने शूद्रों के लिए सथुद्र-याज्ञा बजित वढ़ीं मानी थी, किस्तु 


अं] घर्शास्त्र का इतिहास 


आज के शुद्र सम्भवतः अपने को अन्य जातियों के समान उच्च धोषित करने के लिए अपने लिए भी समुद्र-यात्रा वजित 
मानते हैं । 

(११) सत्र--सत् यज्ञ-सम्बन्धी कालों से सम्बन्धित हैं। पहले कुछ यज्ञ १२ दिनों, वर्ष भर, १२ वर्षों या 
उससे भी अधिक अवधियों तक चलते रहते थे । उन्हें केवल ब्राह्मण लोग ही करते थे (जैमिति ६॥६।१६-१३ ) । शबर 
के मत से सत्नों के आ रम्भकर्ता को १७ वर्षों से कम का तथा २४ वर्षों से अधिक का नहीं होना चाहिये । सत्र क रनेवालों 
में सभी लोग (चाहे वे यजमान हों या पुरोहित हों) याज्ञिक (यजमान) माने जाते थे ) देखिये इस म्रन्थ का खंड २, 
अध्याय २५, जहां सत्नों का वर्णन है। सत्नों के कलिवज्यं होने का कारण यह है कि उनमें बहुत समय, धवा आदि लगता 
था और लोग परिश्रम-सा ध्य वैदिक यज्ञों के स्थान पर सरल कृत्य करना अच्छा समझने लगे थे | 

(१२) कमण्डलु-धारण--बौधायत (१४) ने मिट्टी था काठ के जलपूर्ण पात्रों के विषय में कई सूत्र 
द्विय हैं प्रत्येक स्नातक को शोच (शुद्धि) के लिए अपने पास जलपूर्ण पात्र रखना पड़ता था। उसे उस पात्र को जल 
से धोना या हाथ से रगड़ना पड़ता था। ऐसा करना पर्यश्निकरण (शुद्धि के लिए अग्ति के चारों ओर घुमाने या 
तपाने ) के समान माना जाता था। स्तातंक को बिना पात्त या कमण्डलु लिये किसी के धर या ग्राम या यात्रा में जाना 
बजित था । देखिये वसिष्ठ (१२।१४-१७), मन्‌ (४]३६) एवं याज्ञ ० (१११३३), जहाँ इसके विषय में व्यवस्थाएँ दी 
गयी हैं। विश्वरूप ने व्याख्या की है कि स्नातक इसे स्वयं नहीं भी घारण कर सकता है, उसके लिए कोई अन्य भी 
उसे लेकर चल सकता है वास्तव में, उसे ढोना परिश्षम-साध्य एवं अस्वास्ध्यकर था, अतः ऐसा करना क्रमशः 
अव्यवहाय हो गया । इसी से यह कलिबज्य॑ हो गया । 

(१३) महाप्रस्थान-यात्रा--बृहश्नारदीय पुराण (पूर्वा्ध २४॥१६) ने भी इसे वर्जित माना है। मनु (५।३२) 
एवं याज्ञ ० (३३५) का कहना है कि वानप्रस्थाश्रमी जब किसी असाध्य रोग से पीडित हो जाता था और अपने आश्रम 
के कर्तव्य का पालन नहीं कर सकता था, तो उस दशा में उसे उत्तर-पश्चिबम दिशा में महाप्रस्थान कर देने की अनुमति 
ग्राप्त थी । इस प्रस्थान में व्यक्ति तब तक चला जाता था जब तक कि वह थककर गिर न जाय और फिर न उठ सके | 
इसी प्रकार ब्रह्म-हत्या के अपराधी को धनुर्धरों के बाणों से विद्ध होकर मर जाने या अपने को अग्नि में झोंक देने की 
अनुमति प्राप्त थी । (अपराक' (पृ० ८5७७-८७६) ने आदिपुराण को उद्धत कर कहा है कि यदि कोई व्यक्ति, जो असाध्य 
रोग से पीड़ित होने के कारण हिमालय की ओर भहाप्रस्थान यात्रा करता है या अग्नि-प्रवेश हारा आत्महत्या करता है 
या किसी प्रपात से गिरकर अपने को मार डालता है तो वह पाप नहीं करता, प्रत्युत स्वर्ग को जाता है। 'आदिपुराण' (या 
आदित्यपुराण )एक स्थान पर भह्डाप्रस्थान यात्रा की प्रशंसा करता है तो दूसरे स्थाव पर उसे कलिवज्य मानता है। यह 
विचित्न सी बात है । कलिवज्य॑विनिर्णय ने इस विषय में पाण्डवों की महाप्रस्थान यात्रा का उल्लेख किया है। 

(१४) गोसव नामक यज्ञ में गोवध कलिवर्ज्य है। प्राचीन काल में बहुत-से अवसरों पर गोवध होतः था । 
अस्निष्टो म की उदयनीया इष्टि के अन्त में गाय ( अनुबन्ध्या) की बलि दी जाती थी । मधुपर्क में, जो किसी सम्मानित 
अतिथि को दिया जाता था, एक गाय या तो काटी जाती थी या अतिथि की इच्छा के अनु सार स्वतन्त्र कर दी जाती थी । 
देखिये इस ग्रन्थ का खंड २, अ० १० | तीन या चार अष्ठका श्ाद्धों में से किसी में एक गाय काटने की व्यवस्था थी 
(देखिये खादिरगृह्यसृत् ३३४।१; गोभिलपुछासूत्र ३१०१६) । आप० घ० सू०(२।७।१६।२५) का कथन है कि यदि 
श्राद्ध में गाय का मांस दिया जाय तो पितर एक वर्ष तक तृप्त रहते हैं। प्राबीत काल में गोसव या ग्रोमेध नामक यज्ञ 
होता था, जो एक ऐसा उक्थ्य था जिसकी दक्षिणा दस सहस्न गायों के रूप में थी और जो कुछ लोगों के मत से केवल 
बैष्य द्वारा ही सम्पादित होता था (कात्यायनश्रौतसूत्र २२११।३-८) । शूलगब नामक कृत्य में आहुति देने के लिए 
एक बैल काटा जाता था (देखिये इस ग्रत्थ का खंड २, अ० २४) | कालान्तर में मांस खाना बुरा माना जाने लगा, 


कलिवज्यों की तालिका डी 


गोहत्या अत्यन्त धुणित सभझी जाने लगी और कलिवरज्य-सम्बन्धी उक्तियों ने इस विषय में इस प्रकार की मान्यता 
को, जो शताब्दियों से चली आ रही थी, केवल पंजीकृत कर दिया । 

(१५) सोन्नामणी में मद्यपान का प्रयोग कलिवर्ज्य है। सीत्ामणी सोमयजञ्ञ नहीं है, प्रत्युत यह पशुयज्ञ के 
साथ एक इष्टि है। यह शब्द सुत्नामन्‌ (इन्द्र के एक नाम) से बना है। आजकल इसके स्थान पर दूध दिया जाता है, 
जिसे 'आपस्तम्बनौतसूत्र' ने प्राच्ीत काल में भी प्रतिपादित किया था | गौतम (८।२० ) ने सौत्नामणी को सात हुवियंज्ञों 
में रदा था । राजसूय के अन्त में या अग्निचयन में या तब जब कोई व्यक्ति अत्यधिक सोमपान करने से बन करने 
लगता था या अधिक मलत्याग करने लगता था, तो इसका सम्पादन होता था । इस विथय में देखिये इस ग्रन्थ का खंड 
२, अध्याय ३५ । 

(१६) अग्निहोन्रहवणी का चादना तथा चाटले के उपरान्त भी उसका प्रयोग केलिवर्ज्य है। अग्निहोत् में 
खुब को दाहिने हाथ में तथा सच (अग्निहोत्नहवणी ) को बाये हाथ में रखा जाता था तथा अग्निहोत्रहबणी में ख्ल॒व द्वारा 
दुश्धपात्र से दूध निकालकर डाला जाता था। अग्निहीत्न होम के उपरान्त अग्निहोत्न हवणी को दो बार चाट लिया जाता 
था जिससे दृष्ध के अवशिष्ट अंश साफ हो जाये। इस अ्रकार चाटने के उपरान्त उसे कुश के अंकु रो से पोंछकर उसका प्रयोग 
पुनः किया जाता था। सामान्यतः यदि कोई पात्न एक बार चाट लिया जाता है तो किसी धामिक कृत्य में उसे फिर से 
प्रयोग करने के पूर्व पुनः शुद्ध कर लेता परमावश्यक है। किन्तु यह नियम अस्विहोन्नहृवणी एवं सोम के चमसों ( पात्र 
प्यालों) के विषय में लायू नढ़ीं था । किन्तु अब यह कृत्य कलिवर्ज्य है। 

(१७) वानप्रस्थ आश्रम में प्रवेश करना अब कलिवज्य है। धर्मशास्त्र में इसके विषय में सविस्तार नियम 
दिये ग़ग्ने हैं। देखिये गौतम (३।२५-२४), आप ० ध० सु० (२।६।२१॥१८ से २।६।२३२ तक), मनु ( ६।१-३२), 
वसिष्ठ (६१-११) एवं याज्ञ० (२३।४५-५५) । और देखिये इस ग्रन्थ का खंड २, अ० २७। संन्यास के विषय में हम 
आगे लिखेंगे! ह 

(१८) बेदिक अभ्ययन एवं व्यक्षित की जोवन-विधि के आधार पर अशोचावधि में छूट अब कलिकर्ज्य है । 
अघ का अर्थ है अशोच; दृत्त (जीवन-विधि ) का सम्बन्ध हे पवित्र अग्निहोत करने या शास्त्रानुमोदित नियमों के अनु- 
सार जीवन-यापन करने से (मनु ४७-१०) । किक्ती सपिण्ड की मृत्यु पर ब्राह्मण के लिए अशौचावधि दस दिनों की होती 
है (गौतम १४१; मनु ५।५८६ एवं ८३), किन्तु अंग्िरा (मिताक्षरा, याज्ञ ० ३।२२) ने सभी वर्णों के लिए इस विषय 
में दस दिनों की अशौचावधि प्रतिपादित की है | दक्ष (६।६)एवं पराशर (३॥५) का कहना है कि वह श्रोतिय ब्राह्मण 
जो वैदिक अग्निहीत् करता है और वेदज्ञ है,,शौच से एक दिन में मुक्त हो जाता है, अग्निहोत्न न करने वाला वेदज्ञ अाहमण 
तीन दिनों में; किन्तु जो दोनों गृणों से हीन है, दस दिनों में मुक्त होता है। अपराक! (पृ० १६४) एवं हरदत्त (गौतम 
१४१) ने इसी विषय में बृहस्पति के बचत दिये हैं। 'मिताक्षरा' (याज्ञ ० ३३२८-२६ ) का कथन है कि भशौचावधि का 
संकोच (कम करना) सब बातों के लिए सिद्ध नहीं है, इसका प्रयोग केवल विशिष्ट बातों तक ही सीमित है, यथा 
दानग्रहण, अग्निहोत्न-सम्पादन, वेदाध्ययन तथा वे क्ृत्य जिनके सम्पादन में अशौचावधि में संकोच न करने के कारण 
कृष्ट या कोई विर्षत्ति आ सकती है। 'मिताक्षरा' के इस कथन से यह स्पष्ट सिद्ध है कि विज्ञानेश्वर (११वीं शताब्दी 
के अन्त में) अभ्ौच[वधि के संकोच की वर्जना के विषय में अनभिज्ञ थें और उसके विषय में उन्होंने किसी प्रकार का 
आदर नहीं प्रदर्शित किया है। अशौचादधि के संकोच के मूल में सम्भवतः यही आशय था कि इससे गड़बड़ी हो 
सकती थी, क्योंकि एक व्यक्ति अपने को विद्वन्‌ू कहकर छटकारा पारा सकता है तो उसका पड़ोसी ऐसा अधिकार 
नहीं जतां सकता । 

(१६) ब्राह्मणों के लिए प्रायश्चित्तस्वरूप मृत्यु-द०्ड कलिवज्यं है। मनु (११८६) ने व्यवस्था दी है कि 


दद्दैफ घमंशाध्त्र का इतिहास 


यदि कोई व्यक्ति जान-बूझकर ब्रह्मह॒त्या करता है तो उसके लिए कोई प्रायश्चित्त नहीं है। उन्होंने (११॥६० ) सुरापान 
के पापमोचन के लिए खौलती छुरा पीकर मर जाने की व्यवस्था दी है, और कहा है (१९॥१४६) कि यदि कोई जान 
बूझकर सुरापान करे तो उसके लिए मृत्यु के अतिरिक्त कोई दूसरा प्रायश्चित्त नहीं है । 'विष्णुधर्मसूत्र' (अ० ३४) का 
कथन है कि माता, पुत्री या पुत्त-वध के साथ व्यभिचार अतिपावक ( महापात्तक ) है, ऐसे पापियों के लिए अग्निष्रवेश से 
बड़ा कोई अन्य प्रायश्चित नहीं है। और देखिये गौतम (२११७ )। कुछ स्मृतियों ने ऐसे महान अपराधों के लिए प्रपात 
से गिरकर मरने या अग्निप्रवेश के अतिरिक्त अन्य किसी प्रायश्चित की व्यवस्था नहीं दी है। किन्तु आगे चलकर ब्राह्मण 
का शरीर क्रमश: अधिक पवित्र माना जाने लगा, अतः ब्राह्मण पापी के लिए मृत्यु का दण्ड प्रायश्चित्त रूप में वर्जनीय 
समझा गया, चाहे उसका पाप कितना भी गम्भीर क्‍यों न हो । किन्तु यह छूट क्षत्वियों आदि के लिए नहीं थी। 
(२०) पतित की संगति (सहाचरण ) से प्राप्त अपवित्रता या पाप कलिवर्ज्य है। मन्‌ (११॥१८० +- शाच्ति० 
१६५।३७ -- बौधायन ध० सू० १।८८)तथा विष्णृधमंसूत्र/ (३५१२-५) ने कहा है कि वह व्यक्ति पतित हो जाता है 
जो किसी महापातकी के संसर्ग में एक बर्ष तक रहता है, उसके साथ एक ही आसन या वाहन पर बैठता है था उसके साथ 
बैठकर एक ही पंक्ति में खाता है । किन्तु वह व्यक्ति उसी क्षण पतित हो जाता है जो किसी पापी का पुरोहित बनता है 
था उसे गायत्री या वेद पढ़ाने के लिए उसका उपनयव-संस्कार करता है या उसके साथ वैवाहिक सम्बन्ध स्थापित करता 
है | पराशर (१॥२५-२६) का कहना है कि कृतयुग में पतित से बोलने, त्रेता में उसको देखने, द्वापर में पतित के घर 
में बता भोजन खाने से व्यक्ति पतित हो जाता है,किन्तु कलियुग में अपराध-कर्म करने से व्यक्ति पतित होता है। कृत 
युग में वह जनवद,जहां पतित निवास करता है,छोड़ देता पड़ता है और त्रेता में पतित के ग्राम को. ढ्।पर में उसके केवल 
कुछ को एवं कलि में केवल पतित को छोड़ देना पड़ता है। पराशर (१२७६) ने निस्तन्देह यह कहा कि बैठने या 
साथ सोने या एक ही वाहत या आसन का प्रयोग करने, उससे बोलने या एक ही एंक्ति में पतित के साथ खाने से पाप 
उसी प्रकार अपने में आ जाते हैं जैसे जल में तैल की एक बूंद फैल जाती है। किन्तु इसका तात्पर्य केवल इतना ही है कि 
पतित का संसर्ग बुरा है, इससे यह ने समझना चाहिये कि पतित के संसरम से कोई व्यक्ति उसी समय अपवित्न अथवः पापी 
हो उठता है। 'मिताक्षरा' (याज्ञ> ३२६१) नें देवल एवं वृद्ध-बुहस्पति को उद्धत कर संसर्ग की उत्पत्ति निम्न नौ 
प्रकारों में बाँटी है, यथ।--संलाप से, स्पर्श से, निःश्वास से (एक ही कक्ष में रहने से), सहयान से, सहआसन से, सहाशन 
(एक पंक्ति में साथ बैठकर खाने ) से याजन (पुरोहिती ) से या वेदाध्ययन से या वैवाहिक-सम्बन्ध स्थापन से ।१ ५ परा० 
मा० का कथन है कि पराशर ने कलि में कई प्रकार के संसर्गों में पातित्य नहीं मानता है, अतः उन्होंने संसगें के लिए कोई 
प्रायश्चित्त निर्धारित नहीं किया । यही बात नि्णपिन्धु एवं भटटोजि दी स्षित ने भी कही है। और देखिग्रे उद्बाहतत्व । 
अधिकांश में सभी निबन्ध इस विषय में एकमत हैं कि मनु एवं बौधायन द्वारा प्रतिपादित संसर्गं-सम्बन्धी कठित नियम 
कालाच्तर में संशोधित हो गये, क्योंकि कलियुग में पापी से बातचीत करना या उसे देखता पाप-कर्म नहीं समझा गया । 


१६. संवत्सरेण पतति पतितेन सहाचरत्‌ ! याजनाध्यापनाञौतान्न तु यानासनाशनात्‌ ।। मनु (११।१८०) ; 
भौ० घ० सु० (२।१।८८) | स्वजेद देश कृतयरुगे त्रेतायों ग्रामपृत्युजेत्‌ । द्वापरे कुलमेक तु कर्तारं च कलौ युगे ॥। कृते 
सम्मादणात्पापं त्रेतायां चेव दर्शवात्‌ । द्वापरे चान्नमादाय कलौ पतति कर गा। पराशर(११२५-२६)। आसनाक्षछय- 
न्ाद्यानात्सस्माषात्‌ सहमोजनात्‌ | संकामन्ति हिं पापानि तेलबिस्दुरिवास्मलि ७ पराशर (१२४७६) । संलापर्वर्श- 
निःशवाससहयानासनाशनात । याजनाध्यापनायौनात्पाप संक्रमते नुगाम्‌ ।। देवल (मिता>, याज्ञ> ३॥२६१; अपराक 
पृ० १०८७) । 


कलियज्यों की तालिका पद दी 


(२१) चोरी के अतिरिक्त अन्य महापातकों के लिए युप्त आयश्चिस कलिवज्ये है । हारीत(परा० माध० 
२, भाग २, १० १५३) ने उस ब्राह्मण के लिए गुप्त प्रायश्चित्त की व्यवस्थाकी हैं जिसने धर्मेशास्त्रे का पंडित होते हुए 
भी कोई ऐसा प!प किया है जिसे कोई अन्य नहीं जानता । गौतम (अ० २४) ने बह्यमहत्या, सुरापान, व्यभिचार और 
सोने की चोरी जैसे महापातकों के लिए भ्‌ प्त (छिपे तौर से किये जानेवाले, अर्थात्‌ जिन्हें कोई अन्य न जाने ) प्रायश्चित्तों 
की व्यवस्था की है । वसिष्ठ (अ०२५) ने भो इसका समर्थन किया है और कहा है (२५२) कि केवल वे ही लोग ग्प्त 
प्रायश्चित्तों के अधिकारी है जो वेदिक अग्निहोत्न करते हैं, अनुशसित और बुद्ध या विद्वान (श्रुति-धर्म, स्मृति-धर्म आदि 
में विज्ञ) हैं | विष्णु ध० सू०( ५५) ने गुप्त प्रायश्चित्तों का विवेचन किया है । पराशर (&६१) ने सामान्य नियम 
दिया हूँ कि व्यक्ति को अपने अपराध की घोषणा कर देती चाहिये । कलिवज्य॑-संबंधी उक्तियों में ऐसा आया है कि 
महापातकों में से केवल चोरी के लिए गुप्त प्रायश्चित करना चाहिये, यद्यपि प्रारंभिक यूगों में अन्य महापातकों के लिए 
भी ऐसी व्यवस्था थी । 'निर्णयसिन्धु' के मतानुसार गुप्त प्रययश्चित्त की अनुमति के वल ब्राह्मणों को ही मिली है। “धर्म- 
सिन्धु' का कथन हूँ कि कलियुय में ब्रह्महत्या एवं अन्य महापातकों के कारण प्रायश्चित करते से व्यवित नरक में गिरने 
से बच नहीं सकता,किन्तु सार्माजक सम्बन्धों के लिए वह योग्य सिद्ध हो जाता है। परन्तु सोने की घोरी जैसे महापातक 
का प्रायश्चित्त करने से व्यक्ति नरक में मिरने से भी बच जाता है और सामाजिक सम्बन्धों के थोग्य भी हो जाता है। 
कलिवज्यविनिर्णय के मतानुसार कलियुग में सभी गुप्त प्रायश्चित्त सिधिद्ध अथवा वर्जित हैं। 

(२२) चेढदिक मस्त्रों के साथ वर (दूल्हे ),अतिथि एवं पितरों के सम्मान में पशूपाकरण (पशु-बलि का कार्य) 
कूलिवर्ज्य है। प्राचीन काल में कई अवसरों पर पुरोहित (यज्ञ के समय या स्वागतार्थ ), राजा, स्वातक, आचाय॑, इंवशुर, 
चाचा, मामा एवं बर (दूल्हे) को मधुपके दिया जाता था। आरम्भ में किसी सम्मानित अतिथि के लिए गायया बैल 
का बंध किया जाता था , किन्तु कालान्तर में जब गाय अति पवित्र मानी जाने लगो तो किसी अन्य पशु का मांस दिया 
जाने लगा, जब भांस-प्रयोग भी निस्थ कर्म समझा जाने लगा तो पायस एवं अन्य खाने योग्य फल-मूल की व्यवस्था 
हो गयी । देखिये मांस-भोजन के विषय में इस ग्रन्थ का खंड २, अध्याय २२। याज्ञ० (१२५८-२५६ ) ने श्राद्ध में 
धतरों के लिए भांति-भाँति के पशओ के भांसदान को अति प्रशसा की है। १७ वीं शताब्दी के नैयायिक विश्वनाथ ने 
ब्राह्मणों हारा यज्ञों, श्राद्ध, मधुपर्क, जी वन-भय में एवं किसी अन्य ब्राह्मण हारा आज्ञापित होने पर मांस-भोजन का 
समर्थन किया है और उन लोगों की भत्संत। की है जो बौद्ध सिद्धान्तों के अनुयाधियों के समान मांस-भोजन को वजित 

मानते है। विश्वनाथ ने घन के लोभ से ब्रह्माहत्या करनेवालों, मातुलकन्या या अन्य मातृसपिण्डों से विवाह करनेवालों 
के लिए प्रायश्चित्त की व्यवस्था दी है, यद्यपि ये दोनों कार्य कलिवज्य ठहराये गये हैं। 

(२३) असवर्ण स्त्रियों के साथ व्यभिचार करने के उपरान्त प्रायदियत करने पर भी जातिसंसर्ग कलिवर्ज्य 

है । अपनी जाति या उच्च जाति या नीच जाति की नारी के साथ व्यभिचार करने पर प्रायश्चित्त के विषय में मतैकक्‍्य 

नहीं है। प्राचीन सूत्र इस विषय के अपराधियों के प्रति अति कठोर हैं, किन्तु स्मृतियों ते कुछ ढिलाई प्रदशित की है। 
गौतम (२३११४-१५) एवं दसिष्ड (२१।१-३) ने नीच जाति के पुरुष को जब वह किसी उच्च जाति की नारी से व्यभि- 
आर करता है, कई प्रकार से मार डालने की व्यवस्था दी है। यदि कोई ब्राह्मण किसी चांडाल या श्ववाक नारी से 
सम्भोग करे तो उसे पराशर (१०।५-७) के मत से तीन दिनों का अतशन, शिखा के साथ शिर-म्‌ण्डन, तीन प्राजा- 
पत्य तथा बअह्मकूचे करने पड़ते हैं, ग्राह्मण-भोजन कराना पड़ता है, लगातार गायत्नी जप करना पड़ता है, दो गौ दान 
में देनी पड़ती हैं और तब कहीं वह शूद्ध ही पाता है। किन्तु इसी दुष्कर्म के लिए शूद्र को एक प्राजापत्त्य एवं दो गायों 
का दात करना पड़ता है। यदि कोई तीच जाति का व्यक्ति किसी उच्च जाति की नारी से सम्भोग करे (यथा शूुंद्र 
ब्राह्मण नारी से) तो संदर्त (श्लोक १६६-१६७) ने एक महीन तक केवल गोमूत्र एवं यावक (जौ की लप्सी) पर 
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रहने के प्रायश्चित्त की व्यवस्था दी है। यदि ब्राह्मण किसी शूद्र या चाण्डाल नारी से व्यभिचार करे तो संवर्त (१६६- 
१७० ) के मत से उसे चान्द्रायण-ब्रत करना पड़ता है, किन्तु पराशर (१०११७-२० )ने इससे अश्विक कठिन प्रायश्चित्त 
की व्यवस्था दी है। किन्तु कलिवर्ज्य की व्यवस्था ऐसी है कि प्रायश्चित्त के उपरान्त भी असदर्ण नारियों के साथ 
व्यभिचार के अपराधी व्यक्ति अपनी जाति के लोगों के साथ सम्बन्ध नहीं स्थापित कर सकते, अर्थात्‌ वे जातिच्युत 
हो जाते हैं। ओर देखिये “धर्मसिन्धु'(२, पूर्वाधं, पृ० ३५५) जहाँ यही बात शूद्रों के लिए कही गयी है ।|यह कलि- 
वज्य निस्सन्देह नैतिकता की कठोरता के लिए व्यवस्थापित है, किन्तु इससे जाति-गुणविशेष की रक्षा भी हो जाती है। 

(२४) किसी नीच जाति के व्यक्ति से सम्भोग करने पर माता (या उसके जंसी सम्सान्य स्त्री )का परित्याग 
कलिवज्य॑ है । स्त्रियों के व्यभिचार के लिए प्रायश्चित्त के विषय में सूत्रों एवं स्मृतियों की व्यवस्थाएँ सभी कालों में 
एक-सी नहीं रही हैं । यौतम (२२।१४) एवं मनु (८ा३े७१) के मत से किसी नीच जाति के पुरुष से सम्भोग करने 
वाली स्त्री को राजा द्वारा कुत्तों से नोचवा डाला जाना चाहिये । किन्तु अन्य स्मृतियाँ (स्वयं मनु १९१७७) इतनी 
कठोर नहीं हूँ, प्रत्युत वे व्यभिचारियों से सम्बन्धित व्यवहार (कानूव) के विषय में अधिक उदार हैं । मन्‌ (६।५६) एवं 
माज्ञ ० ( ३३२- ५) ने पुरुष के व्यभिचार (पारदाये ) को उपपातक कहा है और सभी उपपातकों के लिए चान्द्रायणबत 
प्रायश्चित्त की व्यवस्था दी है। (मनु १९॥११७ एवं याज्ञ ० ३/२६५)। वसिष्ठ (२१॥१२) के मत से तीन उच्च वर्णों 
की नारियाँ यदि किसी शूद्र से व्यभिचार करायें और उन्हें कोई संतानोत्याति न हुई हो तो उन्हें प्रायश्चित्त से शुद्ध किया 
जा सकता है, अत्यथा नहीं । याज्ञ० (१।७२) ने कहा है कि वह नारी व्यभिचार के अपराध से बरी हो जाती है जिसे 
व्यभिचार के उपरान्त मासिक धर्म हो जाय, किन्तु यदि व्यभिचार से गर्भाधान हो जाय तो वह त्याज्य है। 'मिताक्ष रा! 
(याज्ञ ०१७२) ने कहा है कि याज्ञ ० और वस्लिष्ठ के मत को एक ही अथ॑ में लेना चाहिये और परित्याग का तात्पय॑ 
घर से निकाल देना नहीं है, प्रत्युत उसे धामिक इृत्यों तथा उसके साथ सम्भोग से उसे वंचित कर देना मात्र है। बसिष्ठ 
(२१।१० )ने चार प्रकार की स्त्रियों को व्याज्य माता है-पति के शिष्य से या पति के गृह से सम्भोग करनेवाली तथा 
पतिहन्ता या नीच जाति के पुरुष से व्यभिचार करने वाली नारी। याज्ञ ७ ( ३।२६६-२६७ )ने कहा है कि पतित नारियों 
के लिए नियम पुरुषों के समान हैं, किन्तु उन्हें भोजन, बस्तर एवं रक्षणमिलना चाहिये और नीच जाति के पुरुष से सम्बन्ध 
करने पर उन्हें जो पाप लगता है, वह स्त्रियों के तीन महापातकों में परियणित होता है। देखिये 'मिताक्षरा” [याज्ञ० 
३२६७) । उपस्थित कलिवज्यं में आया है कि वह स्त्री, जो अपने सम्बन्ध (माता, बड़ी बहिन क्रादि) के कारण 
व्यवित से सम्मान पावे का अधिकार रखती है, उसके द्वारा न तो त्याज्य है और न सडक पर छोड़ दिय जाने के योग्य 
है, भले ही वह किसी नीचजाति के व्यक्ति के साथ व्यभिचार करने की अपराधिनी हो ! स्पष्ट है, यह कलिवर्ज्य 
बचन स्त्रियों के प्रति श्राचीन वचनों की अपेक्षा अधिक उदार है। और देखिये इस विषय में इस ग्रंथ का खंड २,क्ष ० 
११।आप० घमसू० (१।१०।२८।६ ) ने कहा है कि पुत्त को अपनी माता की सेवा करनी चाहिये और उसकी आज्ञाओं 
का पालन करना चाहिये, चाहे वह पतित ही क्‍यों न हो। अत्वि० (१६५-१६६॥) एवं देवल (५०-५१) का कथन है-'यदि 
कोई स्त्री असवर्ण पुरुष के सम्भोग से ये धारण कर ले तो वह सन्तानोत्पत्ति तक अशुद्ध है । किन्तु जब वह गर्भ से 
मुक्त ही जाती है या उसका मासिक घर्म आरम्भ हो जाता है, तब वह सोने के समान पवित्र हो जाती है।” अक्नि 
(१६७-१७८) ने आगे कहा है कि यदि स्त्री अपनी इच्छा से किसी अन्य के साथ सम्भोग करे या वह बंचित होकर 
ऐसा करें या उसकी इच्छा के विरुद्ध कोई बसा करे या छिपकर वैसा करे तो बह त्याज्य नहीं होती, मासिक धर्म तक 
उसे देख लेता चाहिये और वह पुनः रजस्वला होने पर पवित्र हो जाती है। अति एवं देवल की उदारता कलिवज्यं बचन 
से और चमक उठती हैं, क्योंकि वह व्यभिचारिणी माँ को त्याज्य नहीं कहता, पर नीच जाति से सम्भोग करनेवाली 
अम्य स्त्रियों के त्याय की अनुमति देता है। देवल ने स्लेच्छों द्वारा बलपूर्वक संभुक्त एवं गर्भवती बनायी गयी 
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नारियों को 'सान्तपना नामक प्रायश्चित्त द्वारा पविन्न बना लेने की व्यवस्था दी है (४७-४४ ) । और देखिये अत्नि 
(२०१-२०२) एवं पराशर (१०२४-२५) | 

(२५) दूसरे के लिए अपने जीवन का परित्याग कलिवर्ज्य है। विष्णुधर्म सूत्र (३॥४५) का कथन है कि 
जो लोग गौ, ब्राह्मण, राजा, मित्र , अपने धन, अपनी स्त्री की रक्षा करने में प्राण गंवा देते हैं वे स्वर प्राप्त करते 
हैं। उन्होंने आगे (१६१८) यहाँ तक कह डाला है कि अस्पृश्य लोग (जो चारों वर्णों की सीमा के बाहर हैं) भी 
ब्ाह्मणों, गायों, स्त्रियों एवं बच्चों के रक्षार्थे प्राण गैवाने पर स्वर्ग प्राप्त करते हैं| “आदित्यपुराण' (राजधमेकाण्ड, पू०, 
5१) में भी यही श्लोक है। और देखिये समयमयूख एवं भट्टोजि दीक्षित (चतुविशतिमत, पु० ५४) । यह कलिबज्ये 
मत आत्मत्याभ की वर्ज न। इसलिए करता है कि इससे केवल स्व की प्राप्ति होती है।यह कलिबज्य॑ केवल द्विजों के 
लिए है, शूद्रों के लिए नहीं (कलिवर्ज्यंबिनिर्णय १२०) । 

(२६) उच्छिष्ट (खाने से बचे हुए जूठ भोज्य पदार्थ ) का दान कलिवर्ज्य है। मध्षपको प्रशशन में सम्मानित 
अतिथि मधु, दूध एवं दही का कुछ भाग स्वयं ग्रहण करता था ओर शेष किसी ब्राह्मण (य। पुत्र या छोटे भाई) को दे 
देता था । अब यह कलिवर्ज्य है। देखिये इस ग्रंथ. कांड २, अ० १०, जहाँ मधुपक के विषय में सविस्तार लिखा गया 
है। आप० ध० सू० (१/१४४।१-६) ने कहा है कि शिष्य गुर का उच्छिष्ट प्रसाद रूप में पा सकता है, किन्तु गरु को 
चाहिये कि वह बदिक बह्मचारियों के लिए वजित मधु या मांस या अन्य प्रकार का भोज्य पदार्थ शिष्य को न दे । 
याज्ञ० (११२१३) का कथन है कि यदि कोई सुपात्र व्यक्ति दान ग्रहण कर उसे अपने पास न रखकर किसी और को 
दे देता है, तो वह उन उच्च लोकों की प्राप्ति करता है जो उदार दानियों को प्राप्त होते हैं । 

(२७) किसी श्िश्ह्ट देवमुति को (जीवन भर) विधिवत पूजा करने का प्रण करना कलिवर्ज्य है । इस 
प्रकार के वर्जन का कारण समझता कठिन है । इस विषय में भट्टोजि दी क्षित, कलिवज्य॑विनिर्णय, समय मयूख 
एवं अन्य लोगों द्वारा उपस्थापित व्याज्याएं संतोषप्रद नहीं हैं । निर्णयसिन्धु को व्याख्या अपेक्षाकृत अच्छी हैं. क्योंकि 
इसने इस वज्य को पारिश्रमिक पर की जातेवाली किसी विशिष्ट प्रतिमानयूजा तक सीमित रखा हूँ । 'अपरा्क (४४० 
एवं ६२३) ने किसी स्मृतिवचन को उद्धुत कर देवलक की परिभाषा दी हँ और कहा है कि देवलक वह ब्राह्मण है जो 
किसी प्रतिमा का पृजत पररिश्रमिक के आधार पर तीन वर्षों तक करता हैं, जिसके लिए वह श्राढ्धों के पौरोहित्य के 
लिये अयोग्य हो जाता है। स्पष्ट हैं, इस कथन के अनुसार देवलक ब्राह्मण वित्तार्थोी है । मनु (३३१५२) ने देवलक को 
श्राद्धों तथा देवताओं के सम्मान में किये गये इत्यों में निरमंत्रित किये जाने के लिये अयोग्य घोषित किया है । कुल्लूक 
में देवल को उद्धत कर इस विषय में कह है कि जो व्यक्ति किसी देवस्थात के कोष पर निर्भर रहता है, उसे देवलक 
कहा जाता है । वृद्ध हारीत (57७७-८० ) के मत से केवल शिव के वित्तार्थी पूजक देवलक कहे जाते हैं । 

(२८) अस्थिसंबयन के उपरान्त अशोचवाले व्यक्तियों को छना कंलिवज्यं है। शव-दाह के उपरान्त अस्थि- 
संचयन के दिन के विषय में धर्मशास्त्रकारों में मतभेद है ! इसी कारण 'मिताक्ष रा' ने अपने-अपने गृद्यसुत्रों के अनुसरण 
की बात कही हैं। 'मिताक्षरा (याज्ञ० २।१७) ने कहा है कि संवर्त (३८) के मत से अस्थियाँ पहले, तीसरे, सातवें 
या नवें दित संचित की जानी चाहिये; विष्णुध ० सू०(१<।१०-११) के मत से चौथे दिन अस्थियाँ संगृहीत कर गंगा 
में बहा दी जानी चाहिये और कुछ लोगों के मत से उनका संग्रह दूसरे दिन होता चाहिये। 'मिताक्ष रा' ने पुनः (याज्ञ ० 
३॥१८ ) देंग्ल का इसी विषय में उद्धरण देकर कहा है'कि अशुद्धि की अवधि के तिहाई भाग की समाप्ति के उप- 
रान्त व्यक्ति स्पर्श के योग्य हो जाते हैं और इस प्रकार चारों वर्णों के सदस्य क्रम से ३, ४, ५ एवं १० दिनों के उप- 
दान्‍्त स्पर्श के योग्य हो जाते हैं। और देखिये संबर्त (३६।४०) ४ उपस्थित कलिवज्ये वचन ने यह सब वजित माना 
है और अशुद्धिके नियमों के विषय में कठिन नियभ्न दिये हैं। 

भ्ड 
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(२१८ ) यज्ञ में बलि होनेवाले पशु का ब्राह्मण ह।रा हनन कलिवर्ज्य है। श्रौत यज्ञ में पशु की हत्या गला घोट 
क्र की जातो थी। जो व्यक्ति श्वासावरोध कर अथवा गला घोट कर पशु-हनन करता था, उसे शामित्र कहा जाता 
था । कौन शामित्र ही, इस विषय में कई मत हैं । ज॑ सिनि (३७२८-२६) ने स्वयं अध्वर्यू को शामित्र कहा है । किन्तु 
सामान्य मत यह है कि वह ऋत्विजों के अतिरिक्त कोई अन्य व्यक्ति होता था। आश्वलायन श्रौतसूत्र (१२।६।१२-१३ ) 
ने कहा है कि वह ब्राह्मण या अन्राह्मण हो सकता है। अधिक विस्तार के लिए देखिये इस ग्रंथ का द्वितीय खंड, अ० 

३२। पशुयज्ञ कालान्तर में निन्‍्य या वर्जित मान लिये गये, अतः ब्राह्मण का शामित्र होना भी वजित है । 

(३०) आाह्यण द्वारा सोसविक्रय कलिवज्यं है। केवल ब्राह्मण ही सोमरस-पान कर सकते थे | सोम लता 
क्रय की जाती थी, जिसके विषय में प्रतीकात्मक मोल-तोल होता था। कात्या० श्रौ० सू० (७/६।२-४) एवं आप० 
आऔ० सू० (१०।२०।१२) के मत से प्राचीन काल में सोम का विक्रेता कुत्स गोत्न का कोई ब्राह्मण या कोई शूद्र होता 
था। मन (१९॥६० >> शात्ति० १६५७) एवं नारद (दत्ताध्रदानिक, ७) ने सोम-विक्रेता क्राह्मणको श्राद्ध में निर्मंत्रित 
किये जाने के अयोग्य टहराया है और उसके यहाँ भोजन करना बजित माना है। मनु (१०।८८) ने ब्राह्मण को जल, 
हथियार, विष, सोम आदि विक्रय करने से मना किया हैं। देखिये इस ग्रंथ के द्वितीय खंड का अध्याय ३३१ 

(३१) अपने दास, चरबाहे (गोरक्षक ),यंशानुगत मित्रएवं साझेदार के घर पर ग्हस्थ ब्राह्मण द्वारा भोजन 
करना कलिवज्य है । योतम (१७४६), मनु (४२५३ ८- विष्णु ०५७।१६) , याज्ञ ० (११६६) एवं पराशर (१११६) 
का कहना है कि ब्राह्मण इन लोगों का तथा अपने नापित (नाई)का भोजन कर सकता है। हरदत्त (मौतभ १७६) 
एवं 'अपराक (पृ० २४४) का कपन हूं कि बाह्मण अत्यंत विर्षात्तिग्रस्त परिस्थितियों में इन शूद्रों के यहाँ भोजन कर 
सकता हूँ | इससे यह विदित होता हूँ कि १२वीं शताब्दी तक यह कलिवरज्य या तो ज्ञात नहीं था अथवा इसको मान्यता 
नहीं प्राप्त हुई थी । कलिवज्यों ने भोजन और विवाह के विषयों में संकी गंता को और कठिनतर बना दिया। 

(२२) अति दूरवर्तो तीर्थो की यात्रा कलिवर्ज्य है। ब्राह्मण को वैदिक एवं गृह्य अग्नियाँ स्थापित करनी 
पड़ती थीं । यदि वह दूर की यात्रा करेगा तो इसमें बाघा उत्पन्न होगी ! आप» श्रौ० सू० (४/१६१८) ने व्यवस्था 
दी है कि लम्बी यात्रा में अग्निहोत्नी को अपने घर की अस्निवेदिका की दिशा में मुंह कर मानसिक रूप से अग्निहोम 
एवं दर्श-पूर्णणांस की सारी विधि करनी पड़ती है । देखिये इस विषय में योभिलस्मृति (२१५७) भी । स्मतिकौस्तुभ 
का कहना हैं कि यह कलिवज्यं समुद्र पार के या भारतवर्ष की सीमाओं के तीथ॑स्थानों के विषय में है । आश्चर्य है कि 
यह कलिवज्यं ब्राह्मण को दूरस्थ तीर्थ की यात्रा करने से मना तो करता है किन्तु उसे यज्ञों के सम्पादत द्वारा धन 
कसाने के लिए यात्रा करने से नहीं रोकता। 

(३३) गुरु की पत्नी के प्रति शिष्य की गुरुचत्‌ वृत्तिशेलता कलिवज्य है। आप०ध० सू० (११२७।२७), 
यौतम (२।३१-३४), मनु (२२१०) एबं विष्णु (३३११-२) ने कहा है कि शिष्य को भूर की पत्नी या पत्नियों के 
प्रति वही सम्मान प्रदर्शित करना चाहिये जिसे वह गुरु के भ्रति प्रदर्शित करता है (केवल प्रभाम करते समय चरण 
छुना एवं उच्छिष्ट भोजन करना मना है) । शिष्य बहुधा यूुवावस्था के होते थे और गुरुपत्नी युवा हो सकती थी । 
अतः मन्‌ (२।२१२,२१६ एवं २१७८- विष्णु ३२१३-१५) का कहना है कि बीस वर्ष के विद्यार्थी को गुरुपत्वी का 
सम्मान पैर छूकर नहीं करना चाहिये, प्रत्युत वह गुरुपत्नी के समक्ष पृथ्वी पर छेटकर सम्मान प्रकट कर सकता है, 
किन्तु यात्रा से लौटने पर केवल एक बार पैरों को छूकर सम्माव प्रकट कर सकता है। अतः स्पष्ट है कि यह कलिवर्ज्य 
मनू एवं विष्णु के नियमों का पालन करता है। स्मृतिकौस्तुभ' एवं “धर्म सिन्धुः (३, १० ३५८) का कहना हैँ कि इस 
कलिवर्ज्य से याश० (१४४६) का वह नियम कट जाता है जिसके अनुसार नैष्ठिक ब्रह्मचारी मृत्युपर्यत अपने ग्रुरु 
या शुख्षुतों या (इन दोनों के अभाव में) गुरुपत्नी के यहाँ रह सकता है । 
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(३४) आपत्तिकाल में ब्राह्मण द्वारा जोविका-साधन के लिए अन्य विधियों का अनुतरण कलिवज्यं है । 
ब्रह्मणों की जीविका (बृत्ति) के विशिष्ट साधन ये हैं--दानभ्रहण, वेदाध्यापन एवं यज्ञों में पुरोहिती करना (पौरो- 
हित्य) । इसके लिए देखिये गौतम (१०॥२), आप० (२।५॥१०५), सन्‌ (१०७६।१८८), वसिष्ठ (२।१४) 
एवं थाज्ञ ० (११११८) । प्राचीन काल से ही यह प्रतिपादित था कि यदि ब्राह्मण उपर्युक्त साधनों से जोबिका न चला 
सके तो आपत्तिकाल में क्षत्रिय एवं वेश्य की वृत्तियाँ धारण कर सकतः है (गौतम ७॥६-७, बौधा० २।२॥७७-८१, 
वसिष्ठ २२२, मनु १०८१-८२ एवं याज्ञ ७० ३३३५) । और देखिये इस ग्रंथ का खंड २, अ० ३। यह कलिवज्य केवल 
पुस्तकों के पृष्ठों तक सीमित रह गया है। आरम्भिक काल सेब्राह्मणों ने सभी प्रकार की वृत्तियाँ अपनायी हैं भौर 
यह नियम सम्मानित नहीं ही सका है। 

(३५) अग्रिम बिन के लिए सम्पत्ति (या अन्न) का संग्रह न करना कलिवज्य है।मनू (४॥७) एवं याज्ञ ० 
(११९२८) ने ब्राह्मणों को चार भागों में बाँटा है--(१) वे जो एक कुसूल भर अन्न एकत्र रखते हैं, (२) जो एक 
कुम्भी भर अमन एकत्ष रखते हैं, (३) जो केवल तीन दिनों की आवश्यकता की पूर्ति के लिए अन्न संग्रह करते हैं तथा 
(४) वे जो आनेवाले कल के लिए भी अन्न-संग्रह नहीं करते । स्मृतियों ने इनमें से प्रत्येक पूव॑वर्त्ती से उत्त रवर्ती को 
अधिक गुणशाली मान! है। कुसूल-धान्य के अर्थ के विषय में मरतक्य नहीं है, कोई इसे तीन वर्षों के लिए गौर कोई 
इसे केवल १२ दिनों के अल्न-संग्रह के अथ॑ में लेते हैं, यही बात कुम्भोधान्य के विषय में भी है, किसी ने इसे साल भर 
के और किसी ने केवल ६ दिन के अन्लसंग्रह के अथ॑ में लिया है। देखिये इस ग्रंथ का खंड २, अध्याय ३। 'मिताक्षरा' 
(याज्ञ० १११२५) का कथन है कि तीन दिनों या एक दिन के लिए भी अन्न संग्रह ने करना सभी ब्राह्मणों के लिए नहीं: । 
है, प्रत्युत यह उनके लिए है जो बायावर कहे जाते हैं। इससे भ्रकट होता है कि 'मिताक्ष रा को यह कलिंवज्यं कथन या 
तो ज्ञात नहीं था या उसने इस पर गम्भीरता से विचार नहीं किया । इस कलिवज्य॑ का तात्पयं यह है कि कलियुग 
में अति दरिद्रता एवं संग्रहाभाव का आदर्श ब्राह्मणों के लिए आवश्यक नहीं है । 

(३६) नवजात शिशु की दीर्घायु के लिए होनेबाले जातक होम के समय (वैबिक अग्नि के स्थापनार्थ) 
ललतो लकड़ी का ग्रहण कलिवर्ज्य है । गाहंपत्य अग्नि को प्रकट करने के लिए अश्वत्थ (पीपल) वृक्ष की दो टहनियाँ 
जिन्हें अरणी कहा जाता है, रगड़ी जाती हैं | कुख शाखाओं में ज/तकंम कृत्य में अग्नि उत्पन्त करने के लिए अरणियाँ 
रथड़ी जाती थीं, ओर उनसे उत्पन्न अग्नि आगे चलकर बच्चे के चूड़ाकरण, उपनयन एवं विवाह के संस्कारों में 
प्रयुक्त होती थी । इ ससे यह समझा जाता था कि बच्चा लम्बी आयु का होगा। 

(३७) ज्ाहाणों द्वारा लगातार यात्राएं करते रहना कलिवरज्य है। महाभारत (शान्ति २३॥१४) का 
कथन है कि जिस प्रकार सप॑ बिल में छिपे हुए चूहों के निगल जाता है, उसी प्रकार यह पृथ्वी अव्रोद्धा (आक्रामक 
सेन लड़ने बाले) राजा एवं अप्रवासी (यात्रा न करनेवाले) ब्राह्मण को निगल जाती है । प्रवासी-ब्राह्मण का तात्पर्य 

है उस ब्राह्मण से जो प्रसिद्ध आचारयों के यहाँ विद्याध्ययन के लिए जाता रहता है। यह कलिवज्य॑ उस लम्बी यात्रा 
से सम्बन्धित है जो निरद्देश्य की जाती है, उससे नहीं जो विद्याध्ययन एवं घामिक कऊृत्यों के लिए की 
जासी है। 

(रे८) अस्ति अज्वलित करने के लिए मुंह से फूंकना कलिवर्ज्य है। मनु (४५३) एवं ब्रह्मपुराण (२२१) 
२०१) ने मुखारिनधमन क्रिया को वजित ठहराया है, क्योंकि ऐसा करने से थूक की बूंदों से अग्ति अपवित्र हो सकती 
है । हरदत्त ( आप० घ० सू० १।५।१५२०) ने कहा है कि वाजसनेयी शाखा में आया है कि अग्नि को मुख से फुंककर 
उत्तेजित करना चाहिये, क्योंकि ऐसा उच्छूवास विधाता के मुख से निकला हुआ समझा जाता है ( पुरुषसूक्त, ऋग्वेद 
१०६०।१३) । अतः हरदत्त एवं गोभिलस्मृति (१११३५-१३६) के अनुसार श्रौत अस्नि मुख की फूंक से जलायी जा 
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सकती थी, किन्तु स्मातं अग्नि अथवा साधारण अग्नि इस प्रकार नहीं जलायी जासी चाहिये (उसे पंख या बाँस की 
फूंकनी से जलाना चाहिये ) । कलिवज्ये उक्ति ने श्रौतर अग्नि को भी मृख से उत्तेजित करना वरजित माना है। 

(३४) बलात्कार आदि द्वारा अपविन्न स्त्रियों (जब कि उन्होंने प्रायश्चित्त कर लिया हो) की शास्त्रानुभोदित 
सामाजिक संसर्ग-सम्बन्धी अनुमति कलिवज्यं है ।वसिष्ठ (२८।२-३ ) का कथन है--“जब स्त्री बलात्कार द्वारा था 
चोरों हारा भगायी जाने पर अपवित्ञ कर दी गयी हो तो उसे छोडना नहीं चाहिये, मासिक धर्म आरम्भ होने तक बाट 
देखनी चाहिये (तब तक उससे प्रायश्चित्त कराते रहना चाहिये) और उसके उपरान्त वह पवित्र हो जाती है।” यही 
बात अतिने भी कही है। मत्स्यपुराण (२२७।१२६) इस विषय में अधिक उदार है और उसका कथन है कि वला- 
त्कारी को मुत्युदंड मिलना चाहिये किन्तु इस प्रकार अपवित्न की गयी स्त्वी को अपराध नहीं लगता। पराशर (१७। 

२७) ने कहा है कि यदि स्ल्ली किसी दुष्ट व्यवित द्वारा एक बार बलवश अपवित्त कर दी जाय तो वह प्राजापत्य ब्रत के 
प्रायश्चित्त द्वारा पवित्न हो जाती है( मासिक धर्म होने के उपरान्त) । देवल जैसे पश्चात्कालीन स्मृतिकार ने कहा है 
कि कसी भी जाति की कोई स्त्नी यदि म्लेच्छ द्वारा अपवित्र कर दी जाय और उसे गर्भ धारण हो जाय तो वह सान्तपन 
ब्रत के प्रयश्चित्त से शुद्ध हो सकती है! किन्तु यह कलिवज्य निर्दोष एवंअभागी स्त्रियों के प्रत्ति कठोर है, क्योंकि यह 
, प्रकट करता है कि प्रायश्चित्त के उपरान्त भी एंसी स्त्रियाँ सामाजिक संसर्ग के योग्य नहीं होतीं । 

(४०) सभी वर्णों के सदस्यों से संन्‍्यासी द्वारा शास्त्रानुभोदित निक्षा लेना कलिवज्य है । स्मृ तिमुक्ताफल 
(पृ० २०१, वर्णाश्षम )ने काठक ब्राह्मण, आस्णि, उपनिषद्‌ पराशर (गद्य में) को इस विषय में उद्धत कर कहा है कि 
यहि सभी वर्णों के सदस्यों के यहाँ से भोजन की जिक्ष) माँथ सकता है। यही बात बौधा० घ० सू०(२।१०६६ ) नें 
एक उद्ध रण देकर कही है। वसिष्ठ (१०७)ने कहा है कि यति को पहले से न चुने हुए सात घरों से भिक्षा माँगनी 
चाहिये और आगे (१०१२४) कहा है कि उसे शाहाणों के घरों से प्राप्त भोजन पर ही जीता चाहिये । उपस्थित 
कलिवर्ज्य यतियों को भी भोजन के विषय में जाति-नियमा पालन करने को बाध्य करता है । 

(४१) नवीत्त उदक [(लये वर्षाजल ) का दस विनों तक सेवन ने करना कलिवज्यें है | हरदत्त (आप० ध॒० 
सू० १।५१५४२), भट्टोजि दीक्षित (चतुविशतिमत, पु० ५४), स्मृतिकौस्तुभ (पृ० ४७८) ने एक श्लोक उद्धृत 
किया है--“अजाएँ (बकरियाँ), गायें, भसें एवं ब्राह्मण-स्त्रियां (संतानोत्पत्ति के उपरान्त) दस राक्तियों के पश्चात्‌ 
शुद्ध हो जाती है और इसी प्रकार प्थ्वी पर एकत्न तवीन वर्षा का जल भी ।” किन्तु इस कलिवर्ज्य के अनुसार वर्षा- 
जल के विषय में दस दिनों की लम्बी अवधि अमान्य ठहरा दी गयी है। भट्टोजि दीक्षित ने एक स्मृति का सहारा लेकर 
कहा है कि उचित ऋतु में मिरा हुआ वर्षाजल पवित्न होता है किन्तु तीन दिनों तक इसे पीने के काम में नहीं लाना 
चाहिये । जेब वर्षा असाधारण ऋतु में होती है तो उसका जल दस दिनों तक अशुद्ध रहता है और उसे यदि कोई 
व्यवित उस अवधि में पी ले तो उसे एक दित और एक रात भोजन ग्रहण से वंचित होना चाहिये । भट्टोजि दीक्षित 
का कहना है कि कलिवर्ज्य वचन केवल दस दिनों की अवधि को अमान्य ठहराता है। किन्तु तीन दिनों तक न थोने 
के नियम को अमान्य नहीं ठहराता। 

(४२) ब्नह्मचयंकाल के अन्त में गुरुदक्षिणा माँगना कलिवज्य है। प्रचीन आचार के अनुसार गुरुदक्षिणा के 
विष य में कोई समझौता नहीं होता था । देखिये बुहृद।रण्यकोपनिषद्‌ (४॥१॥२) | गौतम (२१५४-५५) ने कहा है कि 
विद्याध्ययत के उपरास्त विद्यार्थी को जो कुछ बह दें सके, उसे स्वी कार करने के लिए गुरुसे प्रार्थथा करनी चाहिये, या 
गुरु से पूछना चाहियें कि वह उन्हें क्या दे और गुरुदक्षिणा देने या गुरु द्वारा आज्ञापित कार्य करने के उपरान्त या यदि 
गुरु उसे बिना कुछ लिये हुए घर जाने की आज्ञा दे दे, तो उसको (विद्यार्थी को) स्नान (ऐसे अवसर पर जो कृत्य 
स्नान के साथ किया जाता है)करना चाहिये । देखिये मनु (२।२४५-२४६ ) और इस ग्रंथ का खंड २, अ० ७ । याज्ञ ० 
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(१॥५१) ने भी ऐसी ही बात कही है। इन्हीं व्यवस्थाओं के कारण हमें प्राचीन साहित्य में ऐसे उपाख्यान उपलब्ध होते 
हैं जिनमें आचार्यों ( गुरुओं ) या उनकी पत्नियों की चित्र-विचित्न माँयों के दृष्टान्त व्यक्त हैं । यह कलिवज्य बचन गुरुद्वारा 
अपेक्षित माँगों को अमान्य तो ठहराता है किन्तु विद्यार्थी द्वारा अपनी ओर से दी मयी दक्षिणा को वर्जित नहीं करता । 

(४३) बआह्षण भ्रादि के घरों में शूद्र द्वारा भोजन आदि बनाना कलिवज्य है। आप० ध० सु० (शाराशा 

१-८) ने कहा है कि वैश्वदेव के लिए भीजन तीन उच्च वर्णों का कोई भी शुद्ध व्यक्ति बना सकेता है और विकल्प 
से यह भी कहा है कि श्द्र भी किसी आये का भोजन बना सकता है, यदि वह प्रथम तीन उच्च वर्णों की देख-रेख 
में ऐसा करे जब वह अपने बाल, शरीर का कोई अंग या वस्ध छूने पर आचमन करे, अपने शरीर एवं सिर के बाल, 
दाढ़ी एवं नाखून प्रति दिन या महीने के ग्रति आठवें दिन या प्रतिपदा एवं यूणिमा के दिन कटाये तथा वस्त्र सहित 
स्नान करे । इस केलिवज्य ने इस अनुमति को दूर कर दिया है। 

(४४) अस्ति-प्रदेश या प्रपात से गिरकर वृद्ध लोगों द्वारा आत्महत्या करना कलिवज्य है। अत्लि ने कुछ विषयों 
में आत्म-हत्या निच्व नहीं 5 हरायी है। उनका (२१८-२६< ) कथन है- यदि कोई बढ़ा हो गया हो (७० वर्ष के ऊपर), 
यदि कोई (अत्यधिक दुबंलता के कारण) शरी र-शुद्धि के नियमों का पालन न कर सके, यदि कोई इतना बीमार हो कि 
सभी औषपधे व्यर्थ सिद्ध हो जाती हों और यदि कोई इने परिस्थितियों में प्रषात से गिरकर या अब्नि-प्रवेश करके या 
जल द्वारा या अनशन से आत्महत्या कर लेता है, तो उसके लिए सूतक केवल तीन दिनों का रहता है और चौथे दिन 
उसका श्राद्ध किया जा सकता है ।” यही' बात 'अपराक (पृ० ५३६) ने भी अपने ढंग से कही हूँ । देखिये इस अभ्रंथ का 
खंड २, अ० २७ यह कलिवज्य उन लोगों के लिए भी वर्जना-स्वरृप हैं जो जातनबूझकर महापातकों का अपराध 
करके फलतः प्रायश्चित्त के लिए अग्नि-प्रवेश करके या प्रपात से गिरकर आत्महत्या कर डालना चाहते हैं। देखिये 
भमिताक्षरा' (याज्ञ० ३३२२६) | शूद्धितत्त्व(पु० २८४-२८५) का कथन है कि कलियुग में केवल शूद्र लोग जल भ्रवेश 
आदि से आत्महत्या कर सकते हैं, ब्राह्मणों आदि के लिए यह बलजित है । 

(४५) शिष्टों द्वारा गोतृप्ति मात्र जल से आचसन-क्रिया करना कलिवर्ज्यं है । मनु (५१९८), वस्िध्ठ 
(३।३५), बीघा० ध० सूृ० (११४६५), याज्ञ ०(१।१६२) एवं विष्णु (२३॥४३) के अनुसार पृथ्वी पर इकट्ठा 
हुआ जल पविद्ने माना जाता है और इससे आचमन किया जा सकता हैँ, यदि वह एक ग्राय की प्यास बुझाने भर 
के लिए पर्याप्त हो । किन्तु यह कलिवरज्य स्वास्थ्य-सम्बन्धी बातों के आधार पर पृथ्वी पर एकत्र अल्प जल को आच- 
मन आदि के लिए वर्जित मानता है। 

(४६) यति द्वारा उस घर में, जिसके निकट वह सायंकाल 5हरा हो, ( जिक्षार्य ) रहना कलिवज्यं हे। आप० 
घ्र० सू०(२।६।२१।१०) एवं मनु (६॥४३,२५-५६) के मत से यति अग्नि नहीं जलाता, वह गृहह्दीन होता है और 
वह दिन में केवल एक बार अपराद्धि में या संध्या समय तब भिक्षा माँगता है जब कि लोगों के रसोईघर से धूम 
न उठ रहा हो, जब जलते हुए कोयले बूझ गये हों और जब लोग खान्यी चुके हों ।॥ वसिष्ठ (१०११२१५) का 
कहना है कि संस्यासी को अपना निवास बदलत रहना चाहिये, उसे गाँव की सीमा( सरहद )पर या मंदिर में, किसी 
निजजन घर में या किसी पेड़ के नीचे ठहरना चाहिये या लगातार किसी वन में रहता चाहिये । शंख (७।६) का कथन 
है कि संन्‍्यासी (यति) को किसी खाली घर में या वहाँ जहाँ सूरज डब जाय, ठहरना चाहिये । शंख की इस व्यवस्था 
को कलिवर्ज्य की इस उक्ति ने अभान्य ठहराया है । कृष्ण भट्ट[ निर्णयसिन्धु पु० १३१० ) के मत से इन शब्दों का 
अर्थ मनु (६५६) की उस व्यवस्था के विरोध में पड़ जाता है कि संन्यासी का सन्ध्या समय जब रसोईघरों से धूम 
निकलना बन्द हो गया ही, ग्राम में घर-घर से भिक्षा माँगनी चाहिये, अर्थात्‌ यह कलिदज्थं-उक्ति दुपहर में भिक्षा 
माँगन की अनुमति देती है । एक प्रकार से यह अच्छी व्याख्या है। 
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यह उपर्युक्त कलिवज्यों की पूर्ण सूची है जो 'आदित्यपुराण से (एक या दो को छोड़कर) उद्धृत की मयी है। अब 
हम उन कलिवर्ज्यों को, जो अन्य ग्रन्थों में इतस्तत: बिखरे पड़े है, इस विवेचन को पूर्ण करने के लिए आगे दे रहे हैं। 

(४७) संन्यास प्रहण--व्यास ने कलियुग के ४४०० वर्षों के उपरान्त संन्यास को वजित ठहराया है, 
किन्तु देवल ने (निर्णयसिन्धु, ३, पूर्वार्ध पृ० ३७०, स्मृतिमुक्ताफल, वर्णाश्रम, १० १७६, यतिधर्मसंग्रह, प्‌०२-३) 

एक अपवाद इस सीमा तक दिया है कि जब तक समाज में चारो वर्णों का विभाजन चलता रहे एवं बंद का अध्ययन 
चलता रहे तब तक कलियुग में संन्यास लिया जा सकता है। “निर्णयसिन्धु' ने व्याख्या की है कि तीन दण्डों वाला 
(त्िदण्ड) संन्यास ही वजित है न कि एक दंड वाला । बौधायन (२।१०।५३, एकदण्डी वा) ने विकल्प दिया है कि 
बिदंडो या एकदंडी हो सकता है, किन्तु याज्ञ ०(३।५८)ने यति को त्रिदंडोी ही कहा है। मनु (१२१० दक्ष ७। ३०) 
ने कहा है कि वह व्यक्ति त्रिदंढी है जो अपने शरीर, वाणी एवं मन पर नियंधण रख सकता है। दक्ष (७२६, 
अपराके, पृ० ६५३)का कथन है कि यति को त्विदंडी इसलिए नहीं कहा गया है कि वह बाँस के तीन दंडों को घारण 
करता है, ग्त्युत इसलिए कि वह आध्यात्मिक नियंत्रण रख सकता है (श्लोक २६) । दक्ष (१११२-१३) ने कहा है 
कि जिस प्रकार मेखला, मृगचर्म एवं काष्ठदण्ड वैदिक ब्रह्मचारी के बाह्य लक्षण हैं, उसी प्रकार तीन दंड यति के 
लिए विशिष्ट चिह्न हैं ! देखिये इस भ्रन्थ का खंड २, अ० २७ । यदि कलिवर्ज्य का यह वचन संन्यास को सर्वथा वर्जित 
ठहराता हूँ तो यह भी कहा जा सकता है कि वास्तव में संन्यास धर्म का पालन कभी नहीं किया गया और न इसको 
कभी वास्तविक सम्मान ही मिला । फिर भी आज भी प्रति वर्ष सैकड़ों-हजारों संन्यासी होते चले जा रहे हैं। यदि 
जैसा कि 'निर्णयसिन्धु! का कथम है, यह कलिवज्य॑ केवल तीन दण्डों को अमान्य ठहराता हैं दो यह व्यर्थ का व्ज्यं 
है, क्योंकि इससे केवल बाहरी लक्षणों को महत्ता मिलती है न कि तत्सम्बन्धी वास्तविक रहस्य की । 

(४८) अग्निहोत्र का पालन या अग्न्याधान करना--व्यास (भट्टोजि दी क्षित, चतुविशतिमत, पु० ५५) ने 
कलियुग में औत अग्निहोत्र को संन्यास के साथ वर्जित कर दिया है,किन्तु जैसा कि हमने गत कलिवज्य॑ में देख लिया है, 
देवल ने इस विषय में अपव[द दिया है। कुछ निबंधों एवं लेखकों ने, यथा निर्णयसिन्धु' एवं भट्टोजि ने व्याख्या की है कि 
कलियुग में सर्वाधान अग्निहोत्न ही वर्जित है न कि अर्धाधान अग्निहोत्र। अग्निहोत्र का अर्थ है 'आधान' अर्थात्‌ श्रौत 
अग्नियों को स्थापित रखना । जब कोई व्यक्ति तीन श्रौत अग्नियाँ स्थापित करता है तो वह ऐसा अपनी आधी स्मात॑ 
अग्ति के साथ करता हैँ और आधी स्मातं अग्नि को अलग रखता है । इसी को अर्धाधान कहते है। जब वह स्मात॑ 
अग्नि को अलग्र नहीं रखता तो यह सर्वाधान कहलाता है। यह बात लौगाक्षि (निर्णयसिन्धु, ३, पृ० ३७० ),भट्टोजि 
आदि ने भी कही हैं। 'मिताक्षरा' (याज्ष० ३४४४) ने भी सर्वाधान एवं अर्धाधान का उल्लेख किया हैँ । अतः इन 
व्याल्याओं के अनुसार सर्वाधान को प्राचीन यूगों में अनुमति आ्रप्त थी ( एक व्याख्या से कलियुग में ४४००वर्षों तक), 
किन्तु कलियुग में (कम से कम कलि के ४४०० बर्षों के उपरान्त) केवल अर्धाघान की अनुमति मिली है । 

(४६) मरमेष--इस विषय में विशेष जानकारी के लिए देखिये 'नारदीय पुराण (पूर्वार्ध, २४१३-१६) । 
तत्तिरीय ब्राह्मण (३(४।१-१६) ने नरमेध की विधि का वर्णेन किया है । त्राह्मण ब्राह्मणमालभते क्षत्नाय राजन्यम्‌ । 
मरुदभ्थों वेश्यम्‌। तपसे शूद्रम्‌)! प्राचीनतम उक्तियाँ यह नहीं व्यक्त करती कि कोई मानव मारा जाता था, सारी विधि 
प्रतीकात्मक मात्न है । वाजसनेयी संहिता(३०।५ ) के बहुत से वचन तैत्तिरीय ब्र।हण के समान हैं।तै०ब्ना० ( ३॥४।१-- 
वाज० सं० ३०१५) में आया है--“ब्राह्मण ब्राह्मणको दिया जाना चाहिये (आध्यात्मिक शक्तित) क्षत्तिय क्षत्न को 
(सैनिक शकित), वैश्य मझरुतों को” आदि। आप० श्रौ०सू० (२०२४) के मत से ब्राह्मण या क्षत्रिय इस यज्ञ को 
सम्पादित करता है जिसके द्वारा कह शक्ति एवं शौयं तथा सारी समृद्धि की उपलब्धि करता है । इसमें अग्नि एवं सोम 
को ११ पशु भेंट दिये जाते है जिनके लिए११ यज्ञ-यूप (स्तम्भ ) होते है ! जब द्राह्मण एवं अन्यों पर पर्यग्निकरण का 
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कृत्य हो जाता हैं तो वे कतिपय देवताओं को समर्पित किये जाते है जौर तब यूपों से उन्हें अलग कर दिया जाता है, 
११ बकरे काटे जाते हूँ और उनका मांस एवं उनके शरीरांशों की आहुतियाँ दी जाती हूँ। वाजसनेयी संहिता के 
दीकाकार के मत से इसका आरम्भ चैत्र शुक्ल दशमी से होता हैं और यह ४० दिनों तक चलता रहता हैँ । इस 
अवधि में २३ दीक्षाएं, १२९ उपषद एवं ५ सूत्य किये जाते हे (वे दिन, जेब सोमरस निकाला जाता हैं) । इस याग के 
उपरान्त यजमान संनन्‍्यासी होकर वन में चला जाता है (आप» श्रौ० २०।२४१६-१७) । 

(५०) अश्वभेध--ते० सं० (५३३।१२२) क्रा कथन है---“जो अश्वमेघ यज्ञ करता है, वह ब्रह्महत्या के 
पाए से मुक्त हो जाता हैं (तरति ब्रह्मह॒त्यां योश्वमेधेन यजते) । इस वैदिक प्रमाण के रहते हुए भी बृहन्नारदीय 
एवं अन्य पुराणों ने इसे वजित कर दिया है, किन्तु किसी ने इस वर्जना पर कान नहीं दिया और ऐतिहासिक काल 
के कृतिपय राजाओं ने इसे सम्पादित किया (ई० पू० २०० सन्‌ से पृष८्वीं शताब्दी तक, राजा जयसिह अन्तित्न 
अखमेध यज्ञ करनेवाले हैं। देखिये इस ग्रंथ का खंड २, अ० ३५) । 

(५१) राजसूय--यह ए.क जटिल कृत्य था जो अनवरत दो वर्षों तक चलता रहता था। <से कोई क्षत्रिय 
ही कर सकता था। देखिये इस ग्रंथ का खंड २, अ० ३४ । कलियराज खारबेल ने इसे सम्पादित किया था (एपि० 
६०, जिलल्‍द २०, पृ० ७१ एवं ७६) । नानाघाट के अभिलेख (आर्क्योलॉजिकल सर्वे ऑव वेस्टन इण्डिया, जिल्द ५, 
पृ० ६०) से पता चलता है कि रानी नायनिका ने भी इसे सम्पादित किया था। 

(५२) नैष्टिक ब्रह्मचयं--वेदिक ब्रह्मचारियों के दो प्रकार थे; (१) उपकुर्वाण (जो घर लौटते समय 
कुछ गुरुदक्षिणा देते थे) एवं (२) न॑ष्ठिक (जो मृत्यु पर्यत ब्रह्मचारी या विद्यार्थी रहते थे) । देखिये इस ग्रंथ का 
खंड रे, अ० २४5 | हारीत, दक्ष (१७) एवं अन्य लोगों ने इन दोनों प्रकारों का उल्लेख किया है किन्तु याज्ञ० (१ 
४6), व्यास (१३४१) एवं विष्णुध० सू०( २८४६) ने नैष्ठिक का नाम और वर्णन दोनों दिये हैँ । मनु (२/२४३- 
२४४), याश्ञ ० (११४६-५० ) एवं वर्सिष्ठ (७॥४-५ ) ने कहा है कि नैष्ठिक ब्रह्मचारी को मृत्यु पर्यंत युरु के साथ 
रहना चाहिये । गुरु की मृत्यु के उपरान्त उसके पुत्र के साथ या युरुपत्नी के साथ रहना चाहिये और अग्तिहोत्न करते 
रहना चाहिये, यदि वह मृत्यु पर्यत अपनी इन्द्रियों का निम्रह करता रहता है तो ब्रह्मत्व को प्राप्त करता है और 
पुनः जन्म नहीं छेता; अर्थात्‌ मुक्त ही जाता है। यह बहुत ही कष्टसाध्य जीवन था, वासनाएं प्रवल होती हैँ, अतः 
चुहन्नारदीय आदि ने नैष्ठिक ब्रह्म चयं को वजित कर दिया है । 

(५७) लम्बी अवधि का ब्रह्मचयं--बो० घ० सू० (१॥२।१-५) ने घोषणा की है--प्राचीन काल में 
वेदाष्ययन के लिए छात्र-जीवन प्रत्येक बेंद के हिसाब से ४८ या २४ या १२ वर्षों तक चलता या, या (तै० सं० 
के) प्रत्येक काण्ड के लिए कम से कम एक-एक वर्ष तिश्चित वा, या यह (छात्रजीवन ) तब तक चलता था जब तक बेद 
कष्ठस्थ न हो जाय | क्योंकि जीवन क्षणभंगुर हे और वेद आज्ञापित करता है---'जब तक बाल काले हैं, वह अश्नि- 
होत करता रहे ।! आप० ध० सू० (१।१।२!११-१६ ) का कथन हैँ कि ब्रह्मचारी को अपने आचार (गुरु) के यहाँ ४८ 
२४ या कम से कम १२ वर्षों तक रहना चाहिये । मनु (३॥१) ने भो कहा है; गरु के यहाँ तीनों वेदों के अध्ययन 
करने का संकल्प ३६ वर्षों या उसके आधश्वे समय तक या चौथाई समय तक्‌ या उस समय तक करना चाहिये जब तक कि 
वेद कण्ठस्थ न हो जायें | कलियुग में वेदाष्ययन के लिए ४८, ३६ या २४ वर्षो (यूहस्थाश्रम में प्रविष्ट होते के पूर्व ) 
को लम्बी अवधियाँ वजित हैं। यह कोई नयी बात नहीं थी । याज्ञ ० (१३६) ने प्रत्येक वेद के लिए १२ वर्षों की 
अवधि की अनुमति दी है या ५ वर्ष की भी अनुमति उन्हें दे दी है जो सभी वेदों का अध्ययन नहीं करना चाहते, 
केवल एक ही वेद पढ़ना चाहते हैं। इस प्रकार वेदाध्ययम की अल्पावधि याज्ञवल्क्य के मत से कम से कम ५ वर्ष है।. 
बहुत है। कम लोग ४८ या ३६ वर्षो तक वेदाध्ययन करते रहे होंगे । शबर(जैमिनि १३।३) ने बौधायत के उस वचन 
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को श्रुति-विरुद्ध माना है जो गृहस्थ के काले बाल रहने तक अग्निहोत्र करते रहते के सम्बन्ध में है, और इसी से उसे 
अमान्य ठहराया है। इस विषय में देखिये सदाचार सम्बन्धी इस खंड का अध्याय ३२ | 

(५४) पशु यज्ञ--मार्केण्डेय पुराण (अपराक प्‌ ० ६२६ )ने कलियुग में पशुयज्ञ वजित कर दिया है। यद्यपि 
क्रमश: सामान्य भावना यही रही है कि श्राद्धों एवं मंधुपर्क में मांसदान न॑ किया जाय, तथापि सभी यों में पशयज्ञ 
होते रहे हैं और आज भी विरोधों के रहते हुए भी यही परिपादी चलती आ रही है । 

(५५) सद्यपान---वेदिक काल में पुरोहित लोग सोम का पान करते थे और सुरो का प्रयोग साधारण 
लोग करते थे, जो साधारणतः देवताओं को नहीं दी जाती थी। सोम और सुरा का भेद लोगों को ज्ञात था (तै० सं० २! 
#४११॥१; वाज ० सं० १४७ एवं शत० ब्रा० ५१॥५३२८) । शत्त० ब्रा० (५।१४५।२८) ने अन्तर बतलाया है-“सोम 
सत्य है, समुद्ध है और है प्रकाश, सुरा असत्य है, विपन्नता है और है अन्धकार ।” सौत्ामणी इष्टि में एक ब्राह्मण 
सुरा पान के लिए पारिश्रमिक पर बुलाया जाता था और यदि कोई बा हंगतह़ों मित्रता था तो सुरा चींटियों के ढूह 
पर उड़ेल दी जाती थी (तैं० ब्रा० ११८६ एवं शबर-जें० ३।५११४-१५) । काठकसं हिला ( १९११२) से पता चलता है 
कि उस काल तक आते-आते ब्राह्मणों ने सुरापान को पापसय मान लिया था [छादोग्योपनिषद्‌ (५११०६ ) में मद्यपान 
पाँच प्रकार के महापापों में गिता गया हैं! आश्वलायनग हासूत्र (२११३५) में आया है कि अन्वष्टका के कृत्यों में 
जब पुरुष-पितरों को पिण्डदान किया जाता हैं तो नारी-पितरों बधा--मातः,पितामही एवं प्रपितामही को सुरा एवं 
भात का माँड दिया जाता है। 'निर्णयसिन्धु (३, पृ० ३६७) ने आश्वलायन के इस वचन का उल्लेख किया है और 
कहा है कि कलिवज्यं बचन ने मतवाल करनबाल पदार्थों के साथ इसे भी वर्जित माना है। 

मंद्य शब्द उन सभी प्रकार के पेय पदार्थों की ओर संकेत करता है, जिन्हें पीकर लोग मतवाले हो उठते हैं । 
सुरा के तीत प्रकार कहे गये हैं--(१)गुड़ या राब से उत्पन्न की हुई, (२) मघु या सधूक-पुष्पों ( महुआ ) या अंग््रों 
से उत्पन्त तथा (३) आएइटे से उत्पन्न की हुई ( मन्‌ १९४६४, विष्णु २२८१ एबं संवर्त ११७) । विष्णु (२२।८३- 
८४) ने मद्य के दस प्रकार गिनाकर उन्हें ब्राह्मणों के लिए अस्पृश्य माना है। गौ० (२7२५) , आप० घ० सू० (१।४ 
१७२१), मनु (११।७५०)ने बाह्मणों के लिए जीवन के सभी स्तरों में मद्य को बज्यं माना है। आप०(१॥७॥२१॥ 
८) वसिष्ठ (१२०), मनु (११।५४) एवं विष्णु (३५।१) ने सुरापान को पाँच महापातकों में गिता है और याश० 
ने इस सिलसिले में 'सुरा के स्थान पर “मद्य' का प्रयोग किया है। बौधा० (११३२२) ने उत्त रदेशीय ब्राह्मणों के 
विशिष्ट पाँच आचरणों में सीधु को भी सम्मिलित किया है और उद्ते निन्‍च माना है मनु कै सुरा-संबंधी तीन प्रकारों के 
विषय में विभिन्न व्य|ख्याएँ उपस्थित की गयी हैं। विश्वरूप (याज्ष ०३२२२), 'मिताक्षरा' (याज्ञ ० ३१२५३ ) ,अपराकी' 
(पृ०१०६४) आदि मे कहा है कि सुरा-पैष्टी ( आठ से बना पेय पदार्थ ) है और ब्राह्मण, क्षत्रिय एवं वैश्यों के लिए 
वर्जित हैँ, इसका पान महापातकों में ग्रिता जाता है | इन लोगों ने सभी यूयों में ब्राह्मणों के लिए मदोन्मत्त करनेवाले 
पदार्थों का पान वर्जित माना हैं, किन्तु पैध्ठी (जो राव या महुआ से न बनायी जाय) के अतिरिक्त अन्य मदोन्मत्त करने 
वाले पदार्थों को क्षत्रिय एवं दश्यों के लिए वर्जित नहीं ठहराया है । मनु (१९५६३) का कहना है कि सुरा पक्‍वाश्न 
(चावल) के उच्छिष्ट से बनायी जाती है, अतः तीन उच्च जातियों के सदस्यों के लिए त्याज्य है । इससे स्पष्ट होता: 
है कि मन्‌ ने सुरा का अर्थ केवल पैथ्टी (चावल के भात से बना पेय पदा्थ)लिया हैं। विष्ण (२२।८४) ने स्पष्ट 
कहा है कि क्षत्रिय वैश्य मयों के दस प्रकारों के स्पर्श से अपवित्न नहीं होतें | उद्योगपर्व (६६।४ ) में कृष्ण ओर अर्जन 
मदोन्मत्त दिखलायें गये हैँ और तन्त्रवातिक ने इसे बुरा नहीं माना है, क्योंकि वे दोनों क्षत्नियथे। शद्रों के लिए 
अद्यपीना वजित नहीं माना गया था। सभी वर्णों के ब्रह्म चारियों को किसी प्रकार का भी मद्य सेवन मना था । अपराको' 
(पु० ६३) ने ब्रह्मपुराण को उद्धृत कर कहा है कि कलियुग में तीन उच्च वर्णों के लिए मद्यपान बर्ज्य है, किन्तु 
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ब्राह्मणों के लिए सभी युगों में) किन्तु यह कथन भ्रामक है, क्योंकि आदिपवव में आया है, कि शुक्राचाय॑ ने ही सर्वप्रथम 
ब्राह्मणों के लिए मद्य वर्जित ठहराया । देखिये इस ग्रंथ का खंड २, अ० २२ । कलिवज्य वचन ने सभी द्िजों के लिए 
मद्यपान वर्जित माना है, किन्तु क्षत्रियों एवं वैश्यों ने इस उक्ति पर कभी ध्यान नहीं दिया | यहाँ लक कि आजकल 
कुछ ब्राह्मण इसका शौक से सेवन करते हैं। कलिवज्यविनिर्णय, कृष्ण भट्ट एवं स्मृतिकौस्तुभ ने कहा है कि 
'वामागम' सम्बन्धी शाक्‍त ग्रंथों में तीनों वर्णों द्वारा देवप्रतिमा पर मद्य चढ़ाना मान्य ठहराया गया है, और क्षत्तियों 
द्वारा विनायक-शमत-सम्बन्धी कृत्यों तथा मूल नक्षत्र में उत्पत्त बच्चें के लिए सच्य-प्रयोग ठीक माना गया है, किन्तु 
इस कलिवज्य ने यह सब अमान्य घोषित कर दिया है। 
यदि हम उपयुंक्त ५५ कलिवरज्यों का विश्लेषण करें तो हमें मनोरंजक परिणाम प्राप्त होंगे । इनमें एक- 
चौथाई का सम्बन्ध श्रौत विषयों से है। बहुत-से ऐसे बचन हैं जो अग्निहोन्न, अश्वमेध, राजसूय, पुरुषमेघ, स्तन, 
गोसव, पशुयश् आदि यज्ञों को वर्जित करत हैं, और बहुत-से ऐसे हैं जो यज्ञ-विषयक बातों से सम्बन्धित है (देखिये 
सं० ११, १४-१६, २६-३०, ३५,४८-५१ एवं ५४) । इनमें प्रथम नौ का सम्बन्ध वेधानिक विषयों एवं सम्बन्धों 
से है। कुछ तो केवल जाति-सम्बन्धी हैं(सं० ५, १०, ३१, ४० एवं ४३) । कुछ वैवाहिक सम्बन्ध की पविव्नता, 
जटिल नेतिकता तथा स्त्रियों से सम्बन्ध रखनेवाली एवं शुचिता एवं भद्गता की भावना से उद्भूत है (सं० २, ३, 
४, १, है, १५, २३,२४, ३३, ३४ एवं ५५) । कुछ दया, न्याय एवं सर्वंसमता की भावनाओं पर आधारित हैं (सं ० 
१, 5, २४, २५,४२) । कुछ बाहाणों के शरीर की पवित्रता एवं उनकी उच्च सामाजिक स्थिति से सम्बन्धित हैं (सं० 
७,१०,२७, २४ एवं ३०) । कुछ की उत्पत्ति स्वास्थ्य-सम्बन्धी सुविचारणाओं पर आधारित हैं (सं० १२९, १६, २८, 
३८, ४१ एवं ४५) । कुछ का उदय पाप, प्रायश्चित्त एवं संस्कार-सम्बन्धी शुद्धता एवं अशुद्धता की भावनाओं से 
हुआ है(सं० १३, १८-२१, रे८घ एवं ४४) । इनमें से दो ऐसे हें जो वानप्रस्थ एवं सन्‍्यास आश्रमों को वज्य ठह- 
राते है, जिससे आश्रम-सम्बन्धी प्राचीन योजना खंडित-सी हो जाती हैँ (देखिये १७ एवं ४७) । 
उपर्युक्त कलिवर्ज्य-सम्बन्धी विवेचन उन लोगों का मुंहतोड़ जवाब हैं जो /'अप्रमतिशील पूर्व” के सिद्धान्त 
का प्रतिपादन करते हूँ! प्राचीन काल के अत्यधिक स्थिर समाजों के अन्तर्गत भी सामाजिक भावनाओं एवं आचारों 
में पर्याप्त गम्भीर परिवर्तन होते रहे हें | बहुत-से ऐसे आचार एवं व्यवहार, जिनके पीछे पवित्न वेदों (जो स्वयमुद्‌- 
भूत एवं अमर माने गये हैँ) का आधार था, और जिनके पीछे आप०, मन्‌ एवं याज्ञवल्क्य की स्मृतियों की प्रामा- 
शिकता थी, वे या तो त्याज्य ठहराये गये या प्रचलित मनोभावों के कारण गहित माने गये । महान्‌ विचारकों ने 
कलियुग के लिए ऐसी व्यवस्थाएं प्रचलित कीं जिनके फलस्वरूप धामिक आच्षार-विचारों एवं नैतिकता-सम्बन्धी 
भावनाओं में यथोचित परिवर्तत किया जा सका । कलिवज्य वचनों ने ऐसे लोगों को भी पूर्ण उत्तर दिया जो धर्म 
(विशेषतः आचार धर्म ) को अपरिवतंनीय एवं निविकार मानते रहे हैं। इस अध्याय के विवेचन से पाठकों को लगा 
होगा कि वेद एवं प्राचीन ऋषियों तथा व्यवहा र-प्रतिपादकों के अत्यन्त प्रामाणिक सिद्धान्त अलग रख दिये गये, 
क्योंकि वे प्रचलित विचारों के विरोध में पड़ते थे । जो महानुभाव भारतीय समाज से सम्बन्ध रखनेवाले विवाह, 
उत्तराधिकार आदि विषयों में सुधार करना चाहते हैं, उन्हें इस अध्याय में उल्लिखित बातें प्रेरणा देंगी, इसमें 
कोई सन्‍्देह नहीं है। हमने यह देख लिया है कि कलिवज्य उक्तियों के रहते हुए भी आज बहुत-से घौर और घृणित 
आचार हमारे समाज में अभी तक घुष की तरह पड़े हुए हैं, यथा मातुल-कन्या-विवाह, तन्यास, अग्निहोत और श्रौत 
पशुयज्ञ । यद्यपि ये अब उतने प्रचलित नहीं हैं। 
कुछ ग्रंथ कलिवज्यं वचनों के साथ दो और बचन जोड़ देते हें जिनका तात्पय यह हँ-शाप अथवा अनिष्टकारी 


बचन, अशुभ चिह्न, स्वप्न, हस्तविद्या, अलौकिक वचनों का श्रवण, मनौती (प्रार्थना स्वीकृत हो जाने पर किसी 
ब ;क्‍ 
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देवता को भेंट आदि देने का बचन), फलित ज्योर्ति यों द्वारा भविष्यवाणियाँ-कदाचित ही ये सब सत्य के द्योतक 
हैं। हम लोगों को अपनी इच्छापूर्ति के लिए अथवा अच्छ फलों की प्राप्ति के लिए इन सब बातीं में विश्वास नहीं 
करना चाहिये । इसी प्रकार कुछ ऐसे भी कर्म हैं जिन्हें हमें कलिबुग में छोड देना चाहिये, क्योंकि वे मनुष्यों हारा अधर्म 
कार्यों के अच्तगंत सम्मिलित कर दिये गये हैं। ०९ 

प्राचीन स्मृतियों ने कलिबज्य का वर्णन नहीं किया है, और न विभ्वरूप, मेधातिथि एवं विज्ञानेश्वर की 
टीकाओं ने कलिदर्ज्यों की लम्बी सूचियाँ ही दी हैं। सवेप्रथम ये सूचियाँ स्मृत्यथेंसार, स्मृतिचन्द्रिका एवं हेमाद्रि द्वारा 
ही प्रकाशित की गयीं (और ये ग्रंथ अथवा लेखक १२वीं-१३वीं शताब्दी के है) | अतः अत्यन्त सम्भव अनुमान यही 
है कि कलिवर्ज्यों की ये सूत्रियाँ सब प्रथम १०वीं या ११वीं शताब्दी में उपस्थित की गयीं । 


२०. देखिये स्मृतिकोस्तुम (पृ० ४७७) ! 


अध्याय ३४५ 
आधुनिक भारतीय व्यवहार-शास्त्र में आचार 


यद्यपि 'ऑँगल भारतीय व्यवहार-शास्त्र ( एंग्लो-इण्डियन लॉ) में पाये जानेबाले आचारों का विस्तत विवेचन 
इस पुस्तक के क्षेत्र के बाहर है, तथापि आधुनिक काल के आचारों के विषय में कुछ शब्द इस अध्याय में लिख देना 
विषयान्तर न होगा । जब अंग्रेजों ने भारत में राजनी तिक सत्ता स्थापित करना आारम्भ कर दिया, उन्हें भारतीयों के 
आचारों की महत्ता स्वीकार करगी पड़ी | इस विषय में सर्वप्रथम सन्‌ १७५३ ई० में बम्बई में स्थापित मेयर के 
स्थायालय का चाटेर (शासनपत् )प्रसिद्ध है, जिसमें अप्रत्यक्ष रूप से मनु (७२०३) एवं याज्ञ० (१।३४३) के सिद्धान्त 
प्रविष्ट हो यये और इस प्रकार हठात भारतीयों के व्यवहारों एवं आचारों को ब्रिटिश राजकीय पत्रों में प्रतिष्ठा मिल 
गयी ।' ब्रिटिश पालियामेंस्ट एवं भारतीय विधानसभाओं ने कालान्तर में शा|सन एवं न्या|य-सम्बन्धी व्यवहार ( कानून) 
में इन आचारों को महृत्तः प्रदान की है । देखिये इस विषय में पाद-टिप्पणी |९ इस तरह क्रमश: तये-तयें कानों 
द्वारा उत्तराधिक।र, रिक्थ, विवाह, जाति, धामिक संस्थाओं आदि के विषय में प्राचीन आचार-वब्यवहार सम्बन्धी 
वियमों को प्रतिष्ठा मिलती चली गयी । 

विवादों की चर्चाओं के सिलसिले में बहुत-से आधारभूत तत्त्व प्रकट होते चले गये | प्रश्त यह उठा कि 
किसी सियम के प्रतिषादन में कितने पुराने प्रमाणों को स्थान दिया जाय। “मिताक्षरा' (यज्ञ, २२७) ने स्मार्तकाल 
(जितने पुराने काल तक स्मरण की पहुँच हो सके) की, किसी भोग के सम्बन्ध में एक सौ वर्ष की अवधि का साना 
है, किन्तु कात्यायन एवं व्यास ने केवल साठ वर्ष की सीमा बांध दी हैं। किसी आचार के प्रचलन के प्रमाण के लिए 
२०, ३०, ८० या &० वर्ष भी न्यायालयों द्वारा स्वीकृत हुए हैं और यह कहा गया है कि यदि प्रमाण के विरोध में 
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छा€ फ्रेलाइब [.8 95 8० (>एा 5 2872, 86०. 5) 
हे. मुख्या पंतामही भक्ति: पेतृकों चापि संसता। तजिभिरेत्तेरविच्छिन्ता स्थिरा पष्टयब्दिकी मता ।। कात्या ० 
(अपरास १० ६३६) । वर्षाणि विशति भुक्ता स्वामिनाव्याहता सती । भूक्तिः सा पौरुषी भूसडिंगुणा तु द्विपों रुषी | 
जिपौरणों अर त्रिगुणा न ततोत्वेष्य आगसः ॥ व्यास (स्पृतिचन्द्रिका, अ० २, यु० ७५) । 


१०१२ धरंशाल्त्र का इतिहास 


कोई अन्य साक्ष्य (गवाही) न उठ खड़ा हो तो इतने पुराने आचार वैधानिक ही समझे जायेंगे और यह कहा जायगा 
कि उनके पीछे युगों की परम्पराएँ रही हैं | आचार की प्रामाणिता की सिद्धि के लिए उदाहरणों की आवश्यकता 
होती हूँ, किन्तु इस विषय में उदाहरणों की संख्या पर कोई बल नहीं दिया जाता, ऐसा आधुनिक न्यायालयों ने निर्णय 
दिया है । कुछ विशिष्ट बिवादों में विशिष्ट उदाहरणों की आवश्यकता नहीं भी समझी जाती, किन्तु एसे लोगों की 
संमतियाँ, जो किसी आचार के अस्तित्व की जानकारी रखने के योग्य समझे जाते हैं, अधिक बल रखती हैं, भले ही 
उनके पीछे कोई विशिष्ट उदाहरण या दृश्टांत न हो। इस विषय में यह कह देता आवश्यक है कि पुराने काल के 
बहुत-से आचार, विशेषतः कुलाचार किसी अचानक घटना, प्रचलित मनोभाव में परिवर्तन या सम्बन्धित व्यक्तियों 
की सहमति के कारण कभी-कभी अप्रचलित मान लिये जाते हैं। किसी जाति में यदि ममेरी बहिन से विवाह आचार 
द्वारा व्यवस्थित है तो इससे यह अथ्थं नहीं निकालना चाहिये कि मौसी या फूफी की पृत्नी से भो विवाह करना 
वैधानिक होगा । देखिये इस ग्रंथ का खंड २, अ० 4द। किसी आचार की सिद्धि, प्रयोग अथवा रीति कौ एकरसता 
एवं अनवरतता पर निर्भर रहती है, ऐसा नहीं है कि आचार की उत्पत्ति केवल आचरण, अनुकरण एवं अबोधता 
या पारस्परिक समझौते से होती है । आचार अयुक्तिसंगत नहीं होन! चाहिये । हमने देख लिया है कि हिन्दू समाज 
में पुक्षियों को उत्तराधिकार से वंचित करना अयुक्तिसंगत नहीं माना गया है। प्राचीन काल में किसी मन्दिर अथवा 
उसकी पूजा पर किसी विशिष्ट जाति का अध्विकार आंचारसंगत या युक्तिसंग्रत समझा जा सकता था, किन्तु यह 
आज की सुसंस्क्षत वृत्तियों की दृष्टि से गहित-सा लगता है। 

आचार को अनैतिक नहीं होना चाहिये । आचार की अनैतिकता सम्पूर्ण जाति की भावना से समझी या 
जाँची जा सकती है । वह आचार, जो वीच जातियों की स्व्ी को बिना तलाक दिये था बिना जाति को कुछ दंड 
दूसरा विवाह करने की अनुमति देता है, अनैतिक समझा जाता है और बम्बई के उच्च न्यायालय ने इस विषय में स्पष्ट 
निर्णय दिया है | बम्बई के उच्च के न्यायालय ने नतंकियों &र। दक्ष क-पुत्ति का ग्रहण करना अवैधानिक माना है,किन्तु 
मद्रास के उच्च न्यायालय ने इसे वंधानिक माना है,यदि उच् पुत्तिक का प्रहणवेश्यावृत्ति के उद्देश्यों सेन किया जाय । 
ब्रह्मपुरोण (१९१।१५ एवं ४४-४६) का कथन है कि क्षत्रियों में कई प्रकार के विवाह प्रचलित हैं, यथा वधू को बलपूर्वक 
उठा ले जाकर विवाह करना अथवा (वर के) हथियारों से विवाह करना | कुछ जातियों में कृपाण-विवाह प्रचलित 
है। आधुनिक काल में कृपाण एवं तलवार-विवाह न्यायालयों द्वाया शूद्रों के लिए भी अवधानिक कहा गया है। 

बहुत-से आचार एवं रीतियाँ आज कानूनों द्वारा वजित कर दिये गये हैं, यथा सती, शिशु-हत्या, दासता, 
कुछ अवस्था तक बच्चों के विवाह, मंदिरों में देवदासियों के रूप में स्त्रियों का समपेण ! ऐसा हो जाने पर न्होई 
न्यायालय आज किसी को इन विषयों में आचार का सहारा नहीं लेने देगा । 

किस प्रकार किसी समय प्रचलित आचार एवं व्यवहार समाप्त हो सकते हैं अथवा अमान्य ठहराये जा 
सकते हैं, यह बात गत अध्याय के कलिवज्यों से प्रमाणित हो जाती है। गत अध्याय में कुछ वैधानिक कलिबवज्यों 
का भी वर्णन कर दिया गया है। 
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